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શ્રી 
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પન્દયા 
(વેદાન્ત પ્રકિયાના સુખ ગ્રંથ) 


વિધારણ્યસ્વામિવિરચિત 


ર 
તેનું લામાં ભાષાન્તર 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ અને સ્વામિના જીવનવૃત્ત સહિત 
ક્તત 
ઈશ્છારામ સૂચેરામ દેશાઈ 


“ચન્દ્રકાન્ત' વગેરેના કત્તો, 'ગ્રજરાતી'તા તંત્રી, વગેરે. 


(શે।ધિતવધિત આવૃત્તિ ) 
સર્વ હક સ્વાધીન 


“ગુજરાતી? પ્રિન્ટિંગ પ્રેસમાં 
મણિલાલ ઇચ્છારામ દેશાઇએ છાપી પ્રકટ કીધું, 
સાસુન બિલ્ડિગ્સ, સર્કલ, કેટ, સુંબઈ. 
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શ્રી મા ન્‌ 
કરઝદે-ખાસે-દૈલતે-ઇંગ્લીશાયા મહારાજા 
સર શયાજીરાતવ ગાયડવાડ 


સેના ખાસ ખેલ, સમશેર બહાદૂર; છ. સી. એસ.' આઈ. , 
વડોદરાના મહાર્‌ાળ 


એમને 
સાહિત્યની વ્રદ્ધિ માટે અતિશય ઉત્કંઠા હોવાથી 
તથા 


વિદ્યા અને વેદાન્ત પ્રતિ વિશુદ્ધ પ્રમ હોવાથી 


વેદાન્ત જ્ઞાનને આ અપ્રતિમ ગ્રંથ 


શ્રીપંચરશી 


તેમની આતગ્તાથી 


૨. ટૂ 
પ્રેમ પ્રૂવક 


નજર કયો છે. 


એ જ્તાવના 


ન્ા્ન્યવગડેનૂેન્નકઝત:૦૯૦૦૦૦. 


' મહાત્માઓના પવિત્ર પંતિહાસોનું અવલોકન કરતાં જણાય છે કે, પરમાર્થ એ જ તેમના જીવનને મુખ્ય 
ઉદ્દેશ હોય છે. મહાત્માઓનું જવન જને કે વિવિધતાવાળું ભાગ્યે જ હોય છે, છતાં તેમાં ઉત્તમ પ્રતિતે। હેતુ 
સમાયલે। હોય છે. હેતુશૂન્ય જીવન નિરંતર કટ્ટઠકારી થઈ પડે છે, એટલું જ નહીં પણુ તે ઉત્તરોત્તર અધોગતિ 
પમાડનારં હોય છે. હેતુમમ જવન જ સદા સફળ છે; તેમાં પરિશ્રમ તો ખરે, પરંતુ તે આનંદદાયી પરિશ્રમ 
છે. શૂન્ય હેતુમય જીવન, જ્યારે અનેક પ્રકારનાં કષ્ટ ભોગ ભોગવાવી, અંતે અધમતાને પમાડે છે, યારે 
હેતુમય જવન કષ્તે અંતે ઉન્નત સ્થાનમાં લઈ નય છે. હેતુપૂણુ જવન પુસ્ષાર્થમાં સદા વિજયી નિવડે છે; 
અને વ્યવહાર કે પરમાર્થમાં તે જ માહાત્મ્યવાળું થઈ પડે છે. આવું જવન સફળ કરવા જેવો એકે પુસ્પાર્થ 
નથી. એજ જીવન આત્મોન્તિનું કારણુ થઈ પડે છે, એજ જવન સુખનું સ્થાન થઈ પડે છે, એજ જીવન 
કલ્યાણુમય પર્‌મ ગતિ છે. એવું ભવ્ય જીવન ભોગવવા માટે આર્યોવતેના મહાત્માઓ, ત્રકષિએ, મુનિઓ, ધર્મ- 
વત્તાઓ, તત્ત્વવેત્તાઆ અને આચાયોં હંમેશાં ખોધ કર્તા આવ્યા છે. એવું જીવન ભોગવવાના માર્ગ આત્મે।- 
સતિ છે. એવી ઉન્નત સ્થિતિએ જવાને! માર્ગ વેદાન્ત છે. એ પરમ પુસ્ષાર્થનો માગૅ અભેદતામાં છે. આવી 
અભેદતાને માર્ગ દર્શાવવા નિજૃત્તિપરાયણુ મહાત્માએએ, કહો કે અંશાવતારી જીવોએ, આપ્યાત્મિક અનેક 
ગુંકૂના ગુંથીને આ જગતના મંદ જીવોપપર્‌ અનેક પ્રકારના ઉપકાર કીધા છે. શ્રોકૃષ્ણે પોતાના ઉપદેશમાં પર્‌- 
માર્થદશીનનું જ પ્રધાનપણું દર્શાવ્યું છે; તેમ જ યુરેપમાં પ્લેટો, સોપનહેાર, સોકકટીસ, અને આ દેશમાં બ્રુદ્ધ, 
શકર વગેરેએ આત્મોશ્નતિને માટે જે તાત્ત્વિક ખોધ આપ્યો છે, તે વિષયતારહિત તત્ત્વબોધ સર્વ સ્થળે માન્ય 
થયો છે, અને તેમની તે ઉદાર દણ્ને લીધે તેઓનું જવન મહાન્‌ કાળની સાથે ટક્કર ઝીલતું અમર્પણાને સામ્યું 
છે. તેનું કારૂણુ આજ છે કે, તેઆએ સજજ શોધ્યું છે, કે જેવો પ્રેમ આપણુને આપણા પોતાપર છે તેવે 
સર્વત્ર અનુભવે।, અને એ પ્રકારે અભેદતા સ્વાધીન કરવી; કેમકે સયજ હમેશાં ત્રિકાલાબાધ્ય હેય છે. એ 
સલનું ખરું સ્તરૂપ દર્શાવવાની અનુપમ શક્તિ આ મહાત્માઓમાં હતી. એ શક્તિનો ઉપભોગ કશા પણુ 
સ્વાર્થ વગર્‌ તેઓએ જીધો છે. જે કે તેનું રહસ્ય સવથી સમજય તેવું નથી; તથાપિ તે રહસ્ય એવું તો 
સચોટ છે કે જે ન્નણી, વિચારી, શેઃચી, સ્થિર થતી ખુદ્ધિ-વિજ્ઞાને, પરિણામ વિચારી, દટમતાનુભવી થવાય 
તો યથાર્થ જ્ઞાન થશે કે, આ સર્વ ક્ષણિક, દુ:ખમય છે; માત્ર આત્માનુભવ, અભેદતા-પ્રેમ, તેમાં મસ-મસ્ત 
થયે જ કેવલ્યપદ પમાય છે. 

ભરતંડનું આ ઉત્તમોત્તમ સય તત્ત્વ્ઞાન-વેદાન્તમાં સમાયલું છે. વેદાન્ત એટલે વેદને અંતભાગ અર્થાત્‌ 
વેદનો ચૂડામણિ ભાગ, મોક્ષનો માર્ગ દર્શાવનાર ભાગ. સર્વ વેદાન્તમાં આ સિદ્ધ કીધેલું છે કે, બહમ માત્ર સત્ય છે, 
જગત્‌ મિથ્યા છે, જવ એજ બહમ છે-જે વિચાર્થી નણે તો; અને તેથી જ સવોંત્તમ સુખ પ્રામ થાય 
છે, અને આવર્જનવિસર્જન મટી નય છે. આવું અખેડેકર્સ સુખ, વ્યવહારમાં અનેક પ્રકારનાં દુઃખો સહેવાં 
પડે છે તે દૂર કરીને, પ્રાપ્ત થાય તો! તે પ્રાપ્ત કરી, કૃતકૂય થવા સૌની ઇચ્છા રહે છે; કેમકે પ્રાણીમાત્રનેો 
પ્રયત્ન સુખાર્થે હોય છે, દુઃ ખાર્થે હોતો નથી. જન્મથા તે મૃત્યુ પર્યત જવ સુખ માટેજ મથે છે, અનેક 
પ્રકારે અનેક પ્રયત્નો કરે છે, અને વ્યવહાર, પૈસો ટકો, માન, ભળ, કીતિ મેળવવા મથે છે, તે એવી જ કામ- 
નાથી મથે છે, કે જે અવિચ્છિન્ન સખ જેઈએ છે તે મળે. પરન્તુ જે [જિઞાસુ અને વિચારશીલ છે, તેઓને 
તો આ અસાર સંસારમાં ક્યાંય પણુ સય સુખ *ેવામાં આવતું નથી, ઉલટું તેઓને તા આ સંસારના પદા- 
થોમાં દુ:ખ પ્રતીત થાય છે. તેથી તેઓ તો સય સૃખને મારે જમ પ્રયત્ન કરે છે. એ સય સુખ બહ્નમાન- 
માં જ સર્વ પ્રકારે સમાયલું છે, એમ એ સુખના ભેગી, જેગી તે ભોગી, સાધુ ને સંસારી, સર્વ એક વાણીએ 
કથી ગયા છે. મહાત્મા શ્રીકૃપ્શે અર્થાત પૃખ્‌ પુસ્ષરાત્તમ પર્માત્માગે ગીતામાં ગાયું છે કેઃ-- 

સભુસતાત્યસ્તિયં યત્તટ્ઝુસ્ત્રાણસતીન્ત્રિયત | ચ જચ્પ્વા ચઆપરં સમં મસ્યતે સાપિજં તતઃ ॥ 

જ્યાં જે આર્ત્યતિક સુખ કેવલ બુદ્ધિથા ત્રહણ કરવા યે।ગ્ય છે અને અતીન્દ્રિય છે તેને અનુભવે છે, ને જેનામાં 
સ્થિત થતો સતો તેનાથી બીન્નને અધિક માનતો નથી. 


આ, 


જ 


૦ 


૧૦ મસ્તાવના 





આમાં કહેલું આર્ત્યંતિક એવું સુખ પ્રાસ થવાથી આલેકનાં કે પર્લેકનાં સકળ સુખે। નિસ્તેજ, તુચ્છ 
ભ્રાસે છે; કેમકે પરમ સુખ તો તે જ છે કે, જેથી આત્મસ્તરૂપમાં સ્થિતિ થાય, આત્મામાં સર્વાત્મા અને સર્વાત્મામાં 
આત્માનું દર્શન થાય, અને તેનાથી અધિકતાવાળું સુખ ખીજીં એકે નથી. તે જ નિર્વધિક પરમ સુખ છે, તે જ 
સુખ પ્રાપ્ત થતાં પરમાનંદ પ્રામ થાય છે. એ સુખ મેળવવું, એ જીવનને! મુખ્ય હેતુ છે. 


પરન્તુ અહુણાં આવા પરમાનંદની પ્રાપ્તિની ઇચ્છા નદ્ટભ્રટટ થયેલી જેવામાં આવે છે. પ્રાણીમાત્રનું લક્ષ્ય 
પ્રશ્ત્તિ તરફ, અસ્ખલિત પ્રવાહ પેરે દોડે છે. એનું કાર્‌ણુ નિભૃત્તિનો અભ્રાવ, બાલ્ય સુખમાં તૃષ્ણા, અને મિથ્યા 
ઉન્નતિની આજ્ઞા છે. આ દેશની પ્રજનની સ્વાભ્નાવિક ૬ૃત્તિઓ પ્રભૃત્તિમમ નથી, પણુ નિભ્ત્તિમય છે; અને કાલાં- 
તરે તે પાછી પોતાના મૂળસ્વરૂપમાં પ્રકાશે, તેને માટે પ્રયત્નશીલ રહેવું જેધયે. પૂર્વ કાળમાં આમ જ થયું હતું. 
ખુદ્દધધર્મે આ દેશમાં કર્મકાંડનો લેપ કરાવ્યો, પાછાં બાહાણાએ કર્મકાંડ સ્થાપ્યાં, પણુ આત્મોન્નતિનું સાધન 
જે સાન તે મંદ થઈ ગયું. તેની સાથે સાથે પર્મ, વ્યવહાર, રાજ્ય એ સર્વેની સંસ્થામાં મે(ટે ફેર્ફાર્‌ થઈ ગયે, ને 
પર્માનંદનું સાધન તાન, જણે હિરણ્યાક્ષે હરણ »૪ધું હોય તેવી સ્થિતિમાં જઈ પબ્યું. પરંતુ તે જ સમયમાં મહાત્મા 
શંકરતું પ્રાકટ્ય થવું, તે તેએએ ત્તાન જ મોક્ષનું સાધન છે એ સિહ કરી, સર્વત્ર અભેદ છે એમ દર્શાવી, 
મનુષ્યને નવું ચેતન્ય આપી, અદ્દેતવાદનું પ્રાધાન્યપણું સિદ્ધ કરી, દેશવિદેશમાં દિગ્વિજય કરી, અદ્દેત ઞાન 
જે શુષ્ક થઈ ગયું હતું, તેને પાછું સતેજ કરી દીધું. એ જ જ્ઞાન સર્વોત્તમ હતું, અને તે જ ત્રડષિ મુનિઓએ, 
સાક્ષાત્‌ પરષહ્રો આલેોકપર્‌ કૃપાદાંણથી જેઈ, જેએ સાધનસંપન્ન હોય, તૃષ્ણીભાવયુક્ત હોય, સંસારમાં 
જિત્તાસુ હોય, તેઓ માટે યોન્યું છે. એ તત્ત્વજ્ઞાન મેળવવાની સર્વને આવશ્યકતા છે. બહમ અને જીવની 
અભેદતાનું નાન થયા વિના પરમ સુખની લાલસા રાખવી, એ ઝાંઝવાના પાણીથી તૃષા છીપાવવા જેતું 
છે. એ અભદતા નાણ્યા વગર રાજ્ય, સંસાર કે પરમાર્થ કેઈઈ પણુ સતેજ થઈ શકતાં નથી. સ્વતંત્રતાની 
સંપૂર્ણ લેહૅરા એ જ અભેદતામાં વસે છે. એવું ક્ેણુ જનણે છે ? પરન્તુ આ અભેદતા નણુવામાં જ સર્વ પુસ્યાર્થ 
છે. વેદાન્ત શાસ્ત્રમાં અભેદતા એ જ સર્વ રહસ્યનું રહસ્ય છે, સર્વ ત્તાનમાં એ જ તત્ત્વજ્ઞાન છે, સર્વ પુસ્પાર્થમાં 
તે નનણુવું, અનુભવવું, એ જ સય પુસ્ષાર્થ છે ! એજ અભેદ વિચાર યૂરોપ, એશિયા, અમેરિકા અને 
આક્િકાના કાળા લે।કમાં પણુ પ્રસર્યો છે, અને જ્યાં જ્યાં પ્રસર્યો છે યાં યાં માન્ય અને મ્રાલ્મ થયે છે. 
એવા અભેદ સાનથા કોઈ શંકા કરશે કે સંસારને હાનિ છે, એવી અભેદતાનું પરિણામ સંસારને બાધક છે, 
મકે એવા સાનાતુભવી જીવને પાપપુણ્ય, ધર્મ અધર્મ, નીતિઅનીતિ, ઉંચનીચપણું નડતું નથી; સ્રીપુસ્પ, દેશ- 
ત્રિદેશ, ન્યાતકળત રહેતાં નથી. તે સર્વત્ર અભેદતા જુવે છે, એ જ સંસારને વણસાડવા જેવું છે. અદ્દતસ્ાન 
ષહ્મજ્ઞાતમાં નરી આંખે ભેવાથી એવું કંઈ છે ખરં એમ જણાશે, પણુ એવું વેદાન્ત માત્ર પોથાં થે[થાંથી ન્નણીને 
જેએ અનાગાર-૬ર્‌ાચારમાં પ્રવતે છ, તેએ અભેદવાદી નથા, પણુ માયાવાદી જ છે. અભેદને। સર્વાગ અનુભવ, 
અભંદ સાક્ષાત્કાર થવા માટે તે! ગંભીર અને વિપુલ પ્રેમભાવ, આર્ટ હધય જેધઇએ. એ આર્ડ્રતાતે નિરેકુશિતપણે 
વહેતી અટકાવવા ઝન જેઇયે, તે સાન માટે અહભાવાભાવ જોઇએ. ગં સવ નહિ હોય તો પધ્છી “અભેદ,” 
“અભદ,' “સાહે, 'સાહ'નેો ઉચ્ચાર કરનારે ક્રુલ્લક પ્રાણી, સય માગથી ભ્રષ્ટ થાય જ અને અનાચાર્તા ખાડામ।| 
ગબડી પ૭». મારે ગેમાં “અભેદ'નો દ્વેષ શે ? જેએ અધિકારી હોતા નથી, તેવાને માટે આ અભેદ ઝાન 
નથા, પણ્‌ જેઓ સાધનસંપન્ન છે તેવાઓને માટે જ આ ત્તાન સૅચકી રાખ્યું છે. એ જ્ઞાન કણસાધ્ય છે. સવે 
દન્દ્રિયોને પરાજ્ય પમાક્યા પછી અભંદપદપર્‌ પટ્ટાભિષેક થાય છે. “અભેદ' જ્ઞાન કષ્ટસાષ્ય હોવાથી તેના પ્રતિ 
સર્વેની *ત્ત દોરતી નથી, તેથી તેના ભોક્તા પણ ઓછા છે, અને ભોક્તા ઓછા છે, એ જ એની મહત્તા 
દશાવે છે. પારસમણિ રસ્તે રસ્તે ર્ડવડતા નથી. અભેદ સૂર્યનો પ્રકાશ ઝળહળતો છે. તેને સહન કરવે।, એ 
અમાનુધિક શકિતનું ફતવ્ય છે. 

આવે અભેદવાદ દર્શાવવા માટે આર્યમુનિઓના અનેક ત્રંશ્રા છે. પુરાણોના કથાવિભાગોામાં પણ્‌ 
તે જ વાત દર્શાવી છે. સર્વોત્તમ અભેદ ઉપનિષદમાં કથ્યો છે, પરંતુ સામાન્ય જવ તેનો લાભ લઈ ગ્રકવે 
અસમર્થ હોવાથી, સવ પ્રાણીઓનાં કલ્યાણુ માટે, શ્રોકૃષ્ણુ પરમાત્માએ ગીતામાં આ સર્વે ઉપનિષદોનું દોહન 
અધિકારી અર્જીનને પાયું છે. એ અરદ્દેતરસ બુદ્ધના કાળમાં શૃષ્ક થઈ ગયે! હતો, તેને શ્રીશૅંકર ભગવાને 
પાછે! વહેતો »ીધા છે ને તે પછીના શ્રાશૅંકરપાદવિરાજિત શકરાચાર્યોમાંના કેટલાકોએ એ અભેદરસ સપ્રેમ 
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સૌને પાયો છે. પરંતુ તે રસ પીવા માટે પાત્રની બહુ જ આવશ્યકતા છે. સિહણુનું દૂધ અપાત્ર જીરવી શકતું 
નથી. અભેદર્સના સંબંધમાં પણુ તેમ જ બન્યું છે. અપૂર્ણ ધટની પેઠે અપાત્રમાં તે પડવાથી, તેના બાહ્ય 
ભાગમાં ઉછાળે આવ્યો, અને નાસ્તિકતા, અનાચાર, દભ વગેરે દુરાચારરૂપે જગતમાં દર્શન દેવા માંડ્યાં. 
એમ “અભેદ'ના પવિત્ર સ્થાનકે, માત્ર ફાલ્મુત માસમાં ખોલતાં બાળકે જેવું આ “અભેદ' દેખાયું. તત્ત્તગ અને 
પવિત્ર પુરુષો ખેદ પામ્યા, પામે જ. સુવર્ણુતે કાલપ ચઢતાં “કેને નિર્વેદ ન થાય? તેમ થતાં જ અઠ્દેતનું ગાન 
આપવા પૂવૅ અધિકારીની ડસો#ી થવા માંડી, અને તેમાંથી આ પરમ સાનના ભામી ઘણા ઓછા જણાયા. 
પણુ માહાત્મ્ય ધટયું નહિ; કારણુ કે અભેદદર્શન એવું વિરિણ છે કે, તે સર્વ દેશમાં, સર્વ કાળમાં સિદ્ધ છે. 
દૈતદર્સાનમાં સર્વ છે, એમાં ભોગ અને ન્નેગનો સંપૂણ વિધિ વસી રલો છે, એના સ્પશથી વિશ્વ પોતામાં 
જણાય છે, એટલું જ નહિ, પણુ પોતાને આખા વિશ્રમાં આતગ્રોત જેવાનું સામથ્ય આવે છે, અને તે 
જીવનનું જીવન બનાવી દે છે, એ જ જીવનને હેતુ છે. એને નજાણ્યા પછી કશું જણુવાનું, જવાનું કે વિચાર- 
વાતું શેષ રહેતું નયા. એ સર્વત્ર છે, કયાંઈ નથી, છે ને નથી. એવા અતુપમ બોાધમય નિર્વધિ પરમાનંદ 
મ્વસ્પપ જેવા માટે, અનેક મહાત્માઓ કાળના કાળ સૂધી પ્રયત્નશીલ રહ્યા છે. તે સ્વરૂપ એ અભેદ સાન 
'યહમજ્ઞાન-તત્ત્વગાનઃ-મૂતિમય છે; ૭તાં તે નેત્ર અને વાણીથી અગોચર્‌ છે, માત્ર આત્મોન્નતિટ્મે પહોંચેલાં નેત્ર 
અને વાણી જ તેને જેઈ સમજ શકે છે, અન્ય નહિ. તેમાં હ્રુ્રક પ્રાણીની ગતિ કમ પ્રવેશ કરી શકે? 
જેઓને ઉચ્ચતર સ્થિતિની કામના છે, તેઓ જ આવા અદ્દેત પદ્દાર્થનો લાભ મેળવવા માઢ મગ્યા રહે છે ને 
તેઓને કાળાંતરે અદ્દેતતા પ્રાતત થાય છે, અને અદ્દૈત પ્રામ ક્યાં પછી રાજ કે વ્યવહાર, ભાગ કે જેગ તે 
સવેંમાં લૃમ્યા છતાં, તેમાં બંધન પામતા નથી, એજ અદદૈતનું-અભેદનું માહાત્મ્ય છે. 
પૃણુ વર્તમાન કાળમાં તો બુદ્ધિના ઝધડાને ટોટો નથી, જેનું પરિણામ ષ્રૂમાડાના બચકા જેવું છે; તેથી 
જિતાસુ પ્રાણીએ ઉંડાં ઉતરી, જે સય અને નિય છે, જેમાં બુદ્ધિના પણુ પ્રવિલાપ થાય છે, તે વ્તુની 
સાથે આપણે પ્રેમ બાંધવો જેધએ. પ્રવિલાપનું સ્થાન એજ બાહ્ય, એજ અભેદ, એજ પ્રેમ, અને એ ન 
ગોપીઓનું સ્વરૂપ ! પ્રેમ, બહમ, ચૈતન્ય, પ્શ્વિર, એે સર્વે અભેદના પર્યાયરૂ પ છે. પ્રેમનું સ્વરૂપ બહુ બહુ 
સૂટ્મતાથી વિલોકતાં તે અભેદતેો એક આદર છે. જે કલ્પાય તેવુંજ દેખાય ને અનુભવાય, તે જ પ્રેમનું 
સ્વરૂપ. એવું સ્વરૂપ, અભેદભાવનાનું બળ વધવાથી આવે છે. એવે। અભેદ પ્રાપ્ત થવાથી'જ, મનુષ્ય જીવનનાં 
સય જવને વિલે।કવા સમર્થ થાય છે. આપણા પૂર્વના મહાત્માઆએ આવે અભેદ માનીને, તેમાં જ કૃત- 
કતા પ્રમાણી છે, વિલેજ છે, જવનમાત્રનું સાર્થક્ય ગણ્યું છે. પણુ આ બધું આજકાલના નવીન યુવકે। 
જેવાને અસમર્થ છે; કેમકે, આપણુને હંમેશાં અવળી દુર્ખીનથી જેવાની ટેવ પડી છે, તેતે યોગે, સથ તત્ત્વ 
નળણુવામાં પાછળ પડીએ છિયે. 


પ્રાચીનકાળમાં એ સય તત્ત્ પ્રથમમાં ઉપનિષદોમાં મહાત્માઓએ દર્શાવ્યું હતું, તે પછી અર્જુનને શ્રી- 
કૃષ્ણે તથા ભીષ્મે યુધિક્િર્ને સમજવ્યું હતું કે, એક અહં-ડુંપણાનો યાગ કરી, સર્વમાં એ અહં છે તેને ન્નણુ, 
અથાંત્‌ જે અહં તારામાં છે તે અહં સર્વમાં છે, વિશ્વમાં છે, નામરૂપમાત્ર તો માયાની રચના છે. તે ઉપરથી 
દછિ ખસેડી, જે ચેતન સર્વવ્યાપી છે, જે ભૂમા છે, જેને જાણુવાથી જ પરમાનંદ સ્વરૂપ જણાય છે તેને 
જાણુ, અને તેને જણુનારો જ પાર્‌ પહોંચે છે. એ પદાર્થ યારે જ પ્રાપ્ત થાય છે “કે, જ્યારે સ્વર્ય અનુભવ 
થાય. આજ વાત શ્રીશૅકર્સ્વામીએ અતે તેના અનુયાયીઓએ, સ્પષ્ટ રીતે સમજવી છે, અને કહ્યું છે ક, 
શને: શનેઃ આત્માનુસંધાન કરતાં બહ્મધામમાં પહોંચાય છે. તેમણે પરમ, સય-નિય, સુખ તેમાંજ, તેજ 
સ્થાનમાં કહ્યું છે. એ નિર્વધિક પરમાનંદ સુખ વાણીથી વર્ણુવી શકાતું નથી, તેમ નેત્રથી જણાવી શકાતું 
નથી. તેવાં આનંદનો માગે કેમ પ્રાપ્ત કરી શકાય તેના સંબંધમાં, જેટલે અંશે સમનનવી શકાય તેટલે અંશે 
સમનવતાં કહ્યું છે કે, અભેદમાર્ગનું સાધન વિચાર છે; ને કર્મ, ઉપાસના તથા યોગાદિ સાધને! અસમર્થ 
જિત્તાસુને માટે, મંદાધિકારી માટે, અભેદની સાધનામાં, માર્ડ જ દર્શાવનારાં છે; તેથી સર્વને! થાગ કરી વિવેક 
શિખ, તેથી અભેદતા જણાશે. એ અભેદતા પામ્યા પછી, સ્વચ્છ અંતરની પ્રેમમૂમિકામાં યત્કિચિત્‌ પણ 
કલ્મષ રહેશે નહિ. આવી સ્થિતિ પામવા માટે, શ્રીકૃષ્ણુ કહે છે કે, સંશયરહિત પૂણું શ્રદ્ધાવાન્‌ બનવું જેઈએ, 
અંધ શ્રદ્ધાવાન થવું બએેઇએ, કેમકે અશ્રદ્ધા, સંશય, ને ભય, એ આત્મતત્ત્વથી ભ્રષ્ટ કરનારાં છે. 


૧૨ પ્રસ્તાવના 


આવું પરમ અદ્ત શ્રીશૅંકર્‌ાચાર્યે એવી સરળતાથી સમળજવ્યું છે કે, જેએા અધિકારી થયા છે તેએ 
તેના રસનો નિય આસ્વાદ લઇમે વિગલિત વેદ અનંદાનંદનો લહાવો લે છે. આ અ્દ્દતદ્શનમાં ભૂત, 
ભ્રવિષ્ય અને વર્તમાન, એ ત્રણે કાળતું વર્ણુત કરી, જેમ સરળતાથી મોક્ષ માગ પમાય તેમ સમળવ્યું છે. 
આવા અભેદ માર્ગમાં આ જગતને અસય માન્યું છે; પણુ જે અસય હોય તે દુ:ખમય હોય, એવે કંઈ 
નિયમ હોતો નથી. આ સંસારની રચના, અતુભવ કરાવી કરાવીને પરમાર્થતું સયભાન કરાવે છે; ભેદમાંથી 
અભેદ સમળવી સદ્પદેશ કરે છે. એ અનુભવ ખેથી છેઃ એ દૂંઠ્-દ્રેત-સંસાર છે. એ ખેમાંના એકપર્‌ જેતું 
લટ્ય રહે છે તે ખીનઅતુભવી રહે છે, જેનું લષ્ય બેપર રહે છે તે અનુભવી બને છે. બેમાંથી એકને જ 
સય માનવું, એ પ્રેમહીનનો અતુભવ છે ને તેથી અભેદ સાક્યાત્કારરૂપ ફળ મળતું નથી. પણુ જગત નેં 
કાતી વચ્ચે જે એકયસ્થાન છે, તેના અનુભવમાં જ મોક્ષ છે. અભેદતામાં, આત્માતુસંધાનમાં-“માસ્તારુ,' 
એવી ખુદ્ધિ ન થવી ન્નેઇએ, કેમકે મારં તારું જ ક્લેશ-દુઃખતે વધારનારં છે. તેથી પદાર્થ માત્રમાં સર્વત્ર 
અનાત્મતા ધરવી; અને એજ સુખતું તથા આનંદતું કારણુ છે. અભેદભાવ એટલે સૌ એક છે, પાપપુણ્ય 
નથી, ધર્મઅધર્મ નથી, સુખદુઃખ નથી, પરંતુ સર્વ એકરૂપ જ છે, એમ વિવેકથી અનુભવનારે। જ એ વનનું 
ફૂળ પામે છે. આ વિવેકને સર્વત્ર સમાન ઉપન્ોગ વ્યવહારમાં કરી શ્રકાતા નથી. માતા તે માતા અને 
આ તે આ, સુવણી તે સુવણુ ને લોહ તે લોહ, એમ વ્યવહારપક્ષે તો ગણાય છે, પણુ %હિણી એ સ્ત્રી છે ને 
માતા પણુ સ્રી છે, એવો સૂક્ષમતાથી વિચાર કરનારો જ અભેદતાનું સ્વરૂપ ન્નણે છે. અભેદ એટલે જ્તાનપૂર્વક 
સયાસથને વિવેક કરી, ખેરૂપ જણાતું સર્વ મિથ્યા છે, ને માત્ર પરધહ્દા જ સય છે, ને તેજ ડું છું, એમ સાનથી 
જાણુવું; કેમકે સાનથી અતિરિક્ત કેઈ પણુ નથી, એ સુસ્પટ્ટ છે. જે ભૈદ દેખાય છે તે નામરૂપ છે, અને તે 
માયાકલ્પિત હોવાથી મિથ્યા છે, એમ જણુનાર જ તરી જય છે. દૂંઠ્નો લાગ કરવો, એ વિવે%ીનું કતવ્ય 
છે, ,અભેદાનુભવતાને યથાર્થ મેળ થયે આ વિશ્વ પોતામાં જણાશે, સર્વ સમાન જણાશે, સર્વત્ર બંધુભાવ 
જણાશે, ચિર સ્વતંત્રતા જણાશે, અહંતાનો નાશ થશે અને એજ સ્વરૂપે વિદેહમુક્તિના અનભવ થઈ, 
સાયુજ્યસુક્તિ મળરો. 

આવું અદ્દેત સિદ્ધાંત નણુવા માટે શ્રીમાન્‌ શંકરાચાર્યે વેદાન્તના અનેક ગ્રંથો રચેલા છે. એ ગ્રેથોમાં 
અભેદવાદનું સંપૂર્ણ રીતે સમર્થન કરેલું છે. તે પછી શ્રીશૈકરપાદવિરાજિત આચાયૉએ પણુ તે જ વિચાર સુદઢ 
કરાવવા માટે અનેક ત્રંથે। રચ્ચા છે. આ પંચદશી પણુ તેમાંના જ એક મત્રંથ છે. પંચદશીના કર્ત્તા વિદયા- 
રણ્યસ્વામી મહાસમર્થ વિદ્દાન્‌ હતા. તેએએ પોતાની ઉત્તરાવસ્થામાં આ ગ્રંથ રચ્ચો છે, એટલે સર્વ મત- 
મતાંતરેનું રહસ્ય જણી, શ્રીશંકરભગવાનના ત્રંથોનું મતન કરી, પૂર્ણ ભહ્મભાવને પામી, આ ગ્રંથની રચના 
કરી છે. આ ગ્રંથનાં પંદર્‌ પ્રકરણુ છે. એ પ્રેત્યેક પ્રકરણુમાં યુક્તિ, અનુભવ તથા શ્રુતિથી કૈવલ્યાદ્દેતના સર્વે 
સિદ્ધાંતો સુસ્પટ્ટપણે વર્ણવ્યા છે, અને તેનું સ્ફરોટન એવી તો યુક્તિથી કીધું છે કે, માત્ર એક આ જ ગ્રંથનું 
અધ્યયન કરવાથી, વેદાન્તશાઅતનું રહસ્ય સારી રીતે સમજ ક્ષકાય. એટલા માટે, પંચદશી વેદાન્તશાસ્રને 
પ્રવેશક ગ્રંથ ગણાય છે. આ પ્રમેય ગ્રંથનો જે સમન્વય કરેલો! છે, તે ગ્રંથ જને યયાર્થ રીતે સમન્નયે। હોય તો, 
વિચારશીલ સંસ્કારી જીવને ધણ્‌। લાભ થાય, અને અન્ય શાસ્ત્રોમાં જે અભેદ વાર્ત્ાએ સમજવી છે, તેનું રહસ્ય 
પણુ યથાર્થ રીતે સમજાય. આત્માને કેમ નણવે।, દેહુ રું છે, પેચભૂતોનાં કાર્યો કેવાં છે, જગત્‌ ને માયાની 
રચના કેવી છે, શા માટે ઉપાસનાની જજૂર છે, એ આદિ અનેક પ્રક્રિયાઓ યુક્તિથી, અનુભવથી તથા 
શ્રુતિસ્મૃતિનાં પ્રમાણાથી, ધણી જ ઉત્તમ પહ્દિએ સ્વામીએ સમનવી છે. બહ્ાની અનિવચનીયતા સિદ્ધ 
કરવા માટે તથા મતમતાંતરેનું ખંડન કરવા માટે કોઈ પણુ સાધન બાજી રાખ્યું નથી તે પૂર્વાપર શ્રુતિસ્મૃતિઓ 
જેતાં તથા વિષયનો ઉપક્રમ ને ઉપસંહાર જેતાં, .કત્તાની અગાધ ખુદ્ધિ દછિએ પડે છે. 

આવે ગ્રંથ સમજવા માટે પ્રથમ ગુસ્તી આવશ્યકતા છે. કહેતી પણુ છે કે, ગુરુ વિના જ્ઞાન નહિ. 
સંસારાદિ રેગત્રસ્ત દેઠુથી મુક્ત થવા માટે ગુસ્રુપ અશ્વનીકુમારની જરૂર્‌ છે, પણુ એવા ગુરુએ, કે જેઓના 
આચારવિચાર સર્વ રીતે સમાન હોય, આત્માનુસંધાનમાં મગ્ન હેય, ને સાથે જીવપર્‌ કરણા! દટ્ટિવાળા હોય, 
તેવા મળવા તો કેવળ જ દુર્લભ છે. તેમાં પણુ આવે સર્વોત્તમ ગ્રંથ શિષ્યને સંપૂર્ણ સંતાષ થાય તેવી રીતે 
ક્ષમનનવૃનારા ગુર ભાગ્યે જ મળી આવે છે. હવે પ્રાણીમાત્રતી સદાની જિજ્ઞાસા તો આત્માના કટ્યાણુની, 
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સે 


જન્મમરણુના ડ્રેરામાંથી મુક્ત થવાની છે, પરંતુ સદ્યુસ્ના અભાવથી તે પરમ એવા જ્ઞાનથી વિમુખ રહે 
છે, ને તેને ઇચ્છા તો કલ્યાણુની છે તેથી તે જે પ્રથમ આવ્યે તે માર્ગ મ્રહુણુ કરે છે. તેવાએને સત્યપંથે ચઢાવવા 
માટે આવા ગ્રંથની આવસ્યકતા છે, એમ મને માર્‌ સ્વર્ગવાસી મિત્ર શાસ્રી શ્યામજી વિ. વાલજએ, મારે 
ચન્દ્રકાન્ત તૈયાર્‌ યતો હતો યારે, જણાવ્યું હતું. પરંતુ મારાં સંસ્કૃતભાષા સંબંધે અપૂર્ણ સાનને લીધૅ, તે કામ 
મેં માથે લેવાની હામ ભીડી નહિ; તોપણુ શાસ્ત્રીની મદદથી પ્રલક્તત્ત્વવિવેકનું ખોખું તૈયાર કીધું, અને 
તેપર્‌ મૅ વિવેચન લખી ફાઢયું. એટલામાં દૈવેચ્ઠાથી શાસ્ત્રી પંચતત્તતને પામ્યા. છતાં બરશ્જ્વસ્માન્તામમન 
છ્િતીય શુહિજયળમ | એ સાહિયાનુસાર, માથે ઉઠાવેલું કામ પૂર્ણા કરવાની ઇચ્છાથી, ખીનનઓની સહાય લેઈ, 
સ્વતંત્ર રીતે આ વિવરણુ લખીને તૈયાર જીધું છે. વિવર્ણુની પદ્ધતિ કેવળ જૂદી જ રાખી છે, એમ કેટલાકને 
જણાશે, અને કેટલાક વિદ્દાનો મેં લીધેલી જૂટપર સંપૂણ આક્ષપ પણુ કરશે. ભલે કરે; પરંતુ મને તો હાનિ 
નથા, પણુ લાભ જ છે. જે પર્મ કલ્યાણુકારી વેદાન્તશાસ્ત્ર સર્વને પ્રિયકર અને સરળતાથી ભરપૂર હૉવું 
જેઇએ, તે પ્રાચીન ઢખે શાસ્રાર્થમય લખાયલી લાંખી લાંખી ટીકાવાળું હોવાથી, અદ્દૈતદર્શનનું રહુસ્ય સમજવાની 
ઇચ્છાવાળાઓને કંટાળા ઉપનજવે છે; તેથી મેં તેને નહિ અનુસરતાં, સામાન્ય મનૃષ્ય પણુ પ્રેમથી ને છૂટથી 
આ શ્સ્રમાં પ્રેમ કરે તેવો મારો આશય રાખી, નવીન «બ પસંદ કરી, જેટલું સ્પટ થાય તેટલું સ્પછ્ટ કીધું છે. 
જે શાસ્રથી સર્વેંશ્વરનું સાન થવા બદલે કંટાળા ઉત્પન થાય ને અનાદિ સયસ્તરૂપ બહાતી ભાવનાને લહાવો 
લેવામાં અભાગિયે નિવડે, તેના કરતાં, સરળતાથી તે ભાવના ઉત્પન્ન થાય, તે માર્ગ કોઈ રીતે પણુ અનિષ્ટ- 
કારક તો! નથીજ. જે દર્શને આર્યાવર્તને તાર્યું છે અને તારશે, તે દર્શન જે અંધારાગારના જેવું વિકટ હોય 
તો તેથી ક્ષુદ્ર જવ ભડકીને ભાગી જશે, ને તે તરફ દષછ્ટિ જ નહિ કરે, માટે તેનાથી, થોડા દોષવાળું હોય 
તો, આ દર્શન ધણુાને તેના તરક પ્રોતિવાળા બનાવે, તે શું થોડું સંતોષકારક છે ? આવું સરળ ભ્રાષાંતર્‌ કર- 
વામાં મેં જે છુટ લીધી છે, તે જેઓને પસંદ ન હોય તેઓએ માનવું કે, આ ગ્રંથ તેવા પંડિતમન્યે। *માટે 
નથી, પણુ જેઓ સ્થલતુષાવધાતી નથી, પણુ અર્દ્દતના જ અનુરાગી છે, તેવા વિવેકીઓને જ માટે છે. 


આ ભાપાંતરમાં ત્રણુ વિભાગ પાડ્યા છે. પ્રથમ શ્લોકની અવતરણિકા, તે પછી શ્લોક, તે પછી તેને 
શખ્દાાર્થ અને પછી વિવર્‌ણુ આપ્યું છે. અવતરણિકા વગેરેના સંબંધમાં વિશેષ ન કહેતાં, વિવર્‌ણુ સંબંધે ખુલાસો 
કરવાની જરૂર્‌ છે. આ વિવરણુની પહ્દતિ એવી યોજ છે કે, કેઈ ગુરુ જિજ્ઞાસુ શ્રિષ્યને વેદાન્તશ્ાસ્ર 
સમનવે છે; એમાં શિષ્ય ઉહાપેોહું કરે છે, અને ગુરુ તેની શંકાઓને। પોરેઠાર કરે છે. આ વિવરણુ તેયાર 
કરવામાં મેં સાંભળેલી પૅચદ્શીની કથાનો ઉપયોગ ૪ીધો છે; અને શાસનનાં પ્રમાણુ વાકયો માટે શામકૃષ્ણુની 
ટીકાનો આધાર લીધા છે. સામાન્ય મનુષ્ય સમજી શકે તેવી યોજના કરવા જતાં આ ટીકા વિસ્તારવાળી 
થઈ છે, ને કોઈ કોઈ સ્થળે પિષઠપેષણ જેવું પણુ થયું છે, પણુ તેમ કરવાની આવશ્યકતા હતી. જેઓને 
વેદાન્તશાસ્નનું તાન છે તેઓ તે સંક્ષેપમાં સમજવેલું સમજી શકે, પણુ જેઓને પંચીકરણુદિના પણુ પાસ 
લાગ્યો નથી, તેમ તે જાણ્યું કે યું પણુ નથી, તેવા જિજ્ઞાસુઓ સંક્ષેપમાં સમજી શકે નહિ. એઓના તરક 
વિશેષ ધ્યાન આપતાં ગ્રંથનું કલેવર વધી ગયું છે. અદ્દેત જણુવું, એ કઠિનમાં કઠિન કાર્ય છે. તેથી તે સમ- 
જવા માટે સર્‌ળ યોજના કરવાની જરૂર છે. મારાથી પણુ બની તેટલી સરળતા મેં આ ગ્રંથમાં કીધી છે, 
૭તાં એમ કહી શકવાની હીમત કરી શકતો નથી કે તે સંપૂણ કીધી છે. આત્મોશતિકારક આ ગ્રંથનું અષ્યયન 
યથાર્થ રીતે થાય, તેટલા માટે મેં એવી રચના કીધી છે કે, જેએની ૪ંચ્છા શ્લોક અને શખ્દાર્થ વાંચી 
અંધારામાં અથડાવાની નહિ હોય તેઓ, માત્ર આ વિવરષણુ જ તેમાંના સંસ્કૃત ભાગને મૂકી, વાંચી, તેપર્‌ 
વિચાર કરશે તો તેઓને જે પ્રાપ્ત કરવાનું છે તે મળશે. એવા વાંચકેને વિશેષ રસ ઉપજાવવાને ને અદ્દેત 
તરફ પ્રીતિ થાય તેટલા માટે સ્થળે સ્થળે દષ્ટાંતા આપવાનો, આત્મોન્નતિના આવા ગ્રંથમાં, અવિવેક કીધે 
છે, તે માટે ક્ષમા ઇચ્છું છું. જે કે સાધુ સતો એ જ પહ્દતિથી ખોધ કરે છે. અભેદ તરક પ્રેમ થવો તે નાની- 
સુની વાત નથી; ને તેની તરક જ્યાંસુધી પ્રેમ થાય નહિ થાંસૂધી તેની ઇચ્છા પણુ થાય નહિ, ને તેમ ન 
થાય તો! આવા પરમદર્શનનો લાભ શે।? ફળ શું? એ તરફ વૃત્તિ કરાવવી એજ મહત્‌ કાર્ય છે. ન્નણ્યા પછી 
તો સૌ પોતપોતાનું શોધી લે છે. માટે જિજ્ઞાસુ જીવ એવી વૃત્તિવાળા થાય ને આત્માન્નતિના સાધન તરફ 
તેની જૃત્તિ પ્રેરાય તો મારો શ્રમ સફળ થયે! સમજશ. 
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પંચદશીનાં પાંચ હિદીમાં, એક મરાડીમાં, એક બંગાલીમાં, ખે અંગ્રેજીમાં અતે ખે ગુજરાતીમાં ભાષાંતરો 
થયાં છે, અતે ગુજરાતીમાં માર આ ત્રીજું છે. તગર્તિવાસી પંડિત હાથીભાઈ ઉુરિશંકરતું શખ્દાર્થવાળું ભાષાંતર 
તથા પંડિત પીતાંબરજીનું હિદી ભાષાંતર એ ખે ઉત્તમ છે; છતાં તેથી મારં ભાષાંતર તૂતત પ્રેકાર્તું હોવાથી જ 
મેં આ મંથ પ્રકટ કરવાતી હિમત કીધી છે. આ ભાષાંતર તૈયાર્‌ કરવામાં શાસ્રી વેફીરામ બેચરભાઈ તથા 
શાસ્રી પ્રાણુછવન હુરિદરે જે સહાયતા આપી છે, તેતે માટે તેમતે! ઉપકાર્‌ માતું છું; અતે મુંબાઈ, ગુજરાત 
તથા કાઠિયાવાડમાં મુપ્રસિદ્, સદ્ભોધેપ્રવતક ખ્રહ્મતિક વેદાન્તના જ્ઞાતા પંડિત શ્રાજયકૃપ્ણુ જીવતરામજએ 
“પા કરી આ શ્રંથ તપાસી તે ઉપર જે વિચાર દર્શાવ્યા છે તેતે માટે, ને સમયોચિત સંશયતું છેદન કીધું છે 
તેતે માટે, મોટે! તેમતો આભાર માતું છું. આ ભાષાંતર જે સારં થયું હોય તો તેતું માન પૂવાપર્‌ છપા ગયેલી 
પંચદશીતા કતોએતે છે, કેમકે તેઓના ગ્રંથો મારી સમક્ષ ત હોત તો આ ગંથ છં તયાર કરી શક્ત નહિ; 
હતાં પણુ આમાં કેઈ સ્થળે દોષ રહી ગયો હોય તો તે મારી અભ્પખ્ુદ્ધિતું પરિણામ સમજવું; કારણુ કે 
ખહમવાત્તો સમજવામાં અને સમજાવવામાં મોટમોટા મેહાત્માએને પણુ પરિશ્રમ પડે છે તો પછી મારં શું 
ગળું? દું માત્ર, જેમ શ્રીકૃષ્ણુપરમાત્માએ ગીતામાં કહું છે કે, (૫૨; લવમૂતાનાં ઇદ્શેડઝુન તિઇતિ । ખામમન્લ- 
વેમૂલાનિ ઘૂન્ત્રાજ્સાનિ થયા | હે અજીત | માયાથ” યંત્ર પેરે સર્વભૂતોતે ભમાવતો ઇશ્ચિર્‌, સર્વભૂતતા હદયમાં 
વસે છે,' તેવા ઈથિરથી પ્રેરાયલે દું તો તટતા પુતળાંતી પેઠે પ્રેમથી તાચ્યો ગયે છું; કૈ જે પ્રેમ જ નિર્ગુણ 
પરબ્રહ્મ છે, અભેદ છે, પરમાર્થ છે, પુર્યાર્થ છે, સય છે, નિય છે અને અનત છે; અતે દું પણુ એ જ 
પ્રેમમાં વિલસું છું. 
સે. ૬૯૫૬, શામતવમી. 


ઈ. સૂ દે? 


મહાત્મા શ્રીવિઘારણ્યસ્વામીતું જીવન 





મહાત્માઓનાં ચરિત્રોમાં અપૂર્વ બોધ જો છે. કી કલ્યાણુમમય જીવન, ગંગાના ઉજવળ પ્રવાહ- 
પેરે, પ્રાણીઓનાં પાપને ધોતું, દિગંતમાં અસ્ખલિત વદ્યા કરે છે. તેમના જવનપ્રવાહમાં અતુપમ અમૃત 
રહેલું હોય છે, જેતું પાન કરતાં સામાન્ય મનુષ્ય પણુ અમરપણુાને પામે છે. રે ! માનવકોટિમાંથી દેવકેટિમાં 
“ય છે. આટલા માટે મહાત્માઓનાં જીવનચરિત્રો, પ્રાચીનકાળમાં ભારતવર્ષમાં ધેર ધેર બારણું તેમ જ યસ- 
મંડપમાં, અવકાશ વેળાએ, ધણી જ શ્રદ્ધાથી વંચાતાં હતાં. તેતું ઝાંખુંઝન્યું દર્શન બાહ્મણાદિક મ્રંથેોમાં થાય 
છે. પરંતુ સમય વીતતાં ભારતવર્ષેતી અધોગતિનો જેમ જેમ સમય આવતો ગયે, તેમ તેમ મહાત્મા જનતેોનાં 
ચરિત્રો લખવાને! પ્રચાર પણુ આ દેશમાં ઓછે! થવા લાગ્યો. તેથી જે મહાત્માઓનાં ચરિત્રો ન્નણુવાની 
આપણને ઇચ્છા થાય છે, તે માત્ર કેઈ છિન્નભિન્ન ભત્તાંતો, દંતકથાઓ, શિલાલેખો અને પ્રશસ્તિ પટ્ટોદારા 
તૃપ્ત કરવી પડે છે. પરંતુ તે અસંપૂર્ણ સ્થિતિમાં રહેલાં જીવનભત્ત તરફ જતાં, સહૃદય જનેને અપાર ખેદ 
થાય છે. આપણે ઉપતિઠાસાભાવને યોગે, જેમ કંઈક અંશે આપણી પ્રાચીન, વ્યાવહારિક ને ધામિક સેસ્થાઓના 
હૃત્તાંતથી અજ્ઞાન રલ્યા છિયે, તે જ પ્રમાણે મહાન્‌ પુરુષનાં ૬ૃત્તાંતાથી પણુ બેનસીબ ઠિયે. કદાપિ તેઓનાં 
જીવન ૬ૃત્તાંતા તેમના કાળમાં સુપ્રસદ્ધ હરો, પરંતુ આજે તો તે દુર્લભ થઈ પડ્યાં છે. શંકર્વિજય, લલિત- 
વિસ્તાર, ભે।જપ્રબંધ વગેરે સંસ્કૃત મ્રન્થામાંથી તથા નાભાજીકૃત સંતચરિત્ર વગેરે પ્રાકૃત મ્રન્થામાંથી, કેટલાંક 
ચરિત્રો મળી આવે છે, પરંતુ કેવળ શ્રદ્ધાતી ભીતિ ઉપર્‌ ર્ચાયલા એ કથાપ્રસંગો વચ્ચેથી એતિહાસિક તત્ત્વનું 
સંશોધન કરવું કઠિન થઈ પડે છે. ઇતિહાસને પુરાણુથી જદો પાડવામાં આવ્યો છે, એનું પણુ આ જ કાર્‌ણુ 
છે. સહાત્મા શંકરનું ચરિત્ર વિલોજીએ. પંચદશીના કર્ત્તા વિઘારણ્યસ્વામિએ આ મહાત્માનું ચરિત્ર યોન્ન્યું છે. 
પણુ તે ચરિત્રમાં આર્યાવતમાં જે અનેક મત અને સંપ્રદાયોનો વિરેધ પેઠો હતો, અનેક નાતજાતના વિભાગ 
પડી ગયા હતા, કર્મકાંડતો લોપ થઇને બૌદ્ધોની પ્રબળ સત્તા વ્યાપી રહી હતી, અનીશ્વરવાદ ચાલી રલો હતે, 
આમ અનેક મત પંથોની વિકટ ખડકાને ઓળંઘી,-બૌદ્ધનો પરાજ્ય કરીને, અદદતમતના વિજયર્ડિંડિમના 
નાદથી, ભારતવર્ષના વાતાવરણુને અદ્દેતમય કરી, અદ્દેત-આત્મખોધનું તત્ત્વ કેમ, કેવા પ્રકારે યોજ્યું, તેનું સય 
ચરિત્ર મળવું, સાથે તેમનો કાળ પણુ જીયો હતો તે નનણુવો પણુ બહુ દુર્લભ જ છે, તો તે પછીના કે પહેલાં- 
ના મહાત્માઓનાં ચરિત્રો તો 3યાંથી ઉપલબ્ધ થાય? એ નિવૃત્તિપરાયણુ મહાત્માઓની પ્રભત્તિ, નિજત્તિ- 
નિમિત્ત હતી. તેઓની ૬ૃછિ કર્તવ્યમાં હતી, કત્તિમાં ન હતી. કીયા ખેતરમાં શેરડી તેયાર્‌ થઈ, કીયા કોાહલામાં 
પીલાઈ, કયાં ગોળ બન્યો એ નિરર્થક માની, ગોળના તરક જ લક્ષ રહ્યું; તે મિટ છે કે ખારો છે, એ જ ન્નણુવાનું 
હતું. મહાત્મા ડયારે થયા, શું કર્યુ, કેમ કર્યું, કેઈ પાઠશાળામાં, કીયા ગુર પાસૅ જ્ઞાન મેળવ્યું, તે જણાવવાનું 
નિરર્થક માનીને, તેએો માત્ર પોતાનું કવેવ્ય જ આલેકમાં શેષ રાખી ગયા છે. તેઓને પાંચભોૌતિક પિડ 
તેમના પઇતિહાસની સાથે આ જગતમાંથી અદશ્ય થયો! છે, પરંતુ તેઆ અફ્ઠેકી એવી વસ્તુ અહીં મૂકી ગયા 
છે કે, તેમાંથા આપણે પ્રયત્ન કરીએ તો, ઘતિહાસ કરતાં પણુ વધારે શ્રેઇ, લેકેત્તર્‌ વસ્તુ મેળવવાને ભાગ્ય- 
શાળી થઈ શષ્ીએ. 

શુંગેરીમઠની શંકરપાદતી પીઠિંકાપર્‌ વિરાજનારા જે જે મહાત્માઓ શંકર્‌ાચાર્યને નામે થયા છે, તેમાંની 
એક પદાવળી પ્રમાણે ૩૩ માને બીજી અંકાવલિ પ્રમાણે ૧૨ મા, પંચદશીના કર્ત્તા વિધારણ્યસ્વામી હતા. 
ગરપરંપર્‌ાની જે પટ્ટાવળી મળે છે તે આ પ્રમાણે છે:- 


નામ. સન્યાસ ત્રહણકાળ. સમાધિ કાળ. અસ્તિત્વ. 
શ્રીશંકર્‌ાચાર્ય -..- રર વિ. શક. ૪૬ શ્રીશંકર્‌ાચાર્ય ... ૧૦૭ વિ. ૩૨ 
સુરેશ્વરાચાર્ટ ... ૩૦ $૯પ પૂથ્વીધરાચાર્ય ... ૩૭ શાલિ. ૬૫ 
બોધધનાચાર્ય ... ૬૮૦ શ્ઞાલિ. ૮૮૦ વિકશ્ચવરૂપભારતી ... ૧૧૨ છપ 


સ્ઞાનધ્રનાચાર્ય ... ૭૬૮ ૮૩૨ ચિદ્રપભારતી ... ૧૬૪ પર 


૧૬ મહાત્મા શ્રી !વદ્યારણ્યસ્વાસીનું જીવન 








નામ. સંન્યાસ ગ્રહુણ્કાળ. સમાધિ કાળ. અસ્તિત્વ. 
જ્ઞાનોત્તમ જિવાચાર્ય. ૮૨૭ ૮૭૫ ડગાધરભારતી ... ર૩૪ ૭૦ 
સ્ઞાનગિરિઆચાર્ય ... ૮૭૧ ૯૬૦ ચિદ્ધનભારતી ... ર૨૮૯ પપ 
સિંહગિરિઆચાર્ય ... «૫૮ ૧૦૨૦ ખેોધત્તભાર્તી ... ૩૩૫ ૪૬ 
અશ્વરતીર્થ “૦૦ ૧૦૧૯ ૧૦૬૮ જ્ઞાનોત્તમભ્રારતી .... ૩૮૦ ૪પ 
નરસિહ્તીશે ... ૧૦૬૭ ૧૧૫૦ શિવાનંદભારતી **૪ ૪૨૦ ૪૦ 
વિદ્યાતીર્થ-વિદ્યાશંકર. ૧૧૫૦ ૧૨૫૫ જ્ઞાનોત્તમભાર્તી .... ૪૫૭ ૩૭ 
ભારતીકૃષ્ણુતીર્થ ... ૧૨૫૦ ૧૩૦૨ નૃસિહભારતી ... ૪૯૮ ૪૧ 
વિધારણ્ય "૦ ૧૨૫૩ ૧૩૧૧ ઈઇંશ્વરભારતી ..- પર૮ ૩૦ 
જૃસિહુભારતી ... ૫૫૦ ર્ર 

વિદ્યાશંકરજ્નાર્તી ... ૫૭૮ ૨૮ 

કુષ્ણુભાર્તી *.*..* ૫૯૮ ર૦ 

શકરભાર્તી ... દર્‌૦ ર્‌ર્‌ 

ચન્દ્રશેખરભારતી ... ૬૪૪ ર૪ 

ચિદાનંદભારતી ... ૬૬૭ ર૩ 

ધ્રહ્માનંદભારતી ... દૃહપ “૨૮ 

ચિદ્રપભાર્તી ... ૪૨૦ ૨પ 

પુરષોત્તમભારતી **. ૭૫૫ ૩૫ 

મધુસૂદનભારતી ... ૭૯૩ ૭૮ 

જગન્નાથભારતી ... ૮૨૧ ર૮ 

વિશ્વાનંદભારતી ... ૮૫૩ ૩ર 

વિમલાનંદભારતી. ૮૮૮ ૩૫ 

વિદ્યારણ્યભારતી. ૯૨૮ ૪૦ 

વિશ્વરૂપભાર્તી ... ૪૪૮ ર્‌૦ 

ખેો।ધત્તભાર્તી ... ૯૭૪ ર૬ 

સ્ાનાત્તમભાર્‌તી. ૧૦૦૪ ૩૦ 

ઇશરભાર્તી ... ૧૦૫૪ ૫૦ 

ભારતીતીર્થસ્વા(મિ ૧૦૮૪ ૩પ 

વિધાતીર્થ "૦૦ ૧૧૨૪૭ ૩૮ 

વિધારણ્યભારતીસ્વામિ. ૧૧૬૯ ૪૨ 


આખધશ્ને ગુસ્પરંપરાની અંકાવલિ પરસ્પર વિરેધવાળી છે. તેનું એકય કરવું એ મહાકઠિન છે. શંગેરી- 
મઠની જે પ્રથમ અંકાવલિ છે, તેમાં જણાવ્યા પ્રમાણે વિઘારણ્યસ્વામી શકે ૧૨૫૨ માં વિદ્યમાન હતા અને 
શાકે ૧૩૦૮ માં ચૈત્ર સુદ ૧૩ને દિને હ્ષયનામ સંવત્સરમાં સમાધિ લીધી હતી. ખીજ અંકાવલિમાં શાકે ૧૧૬૯માં 
વિદ્માન હતા અને જે ૪ર વર્ષ આપ્યાં છે તે આચાર્યપદના કાળનાં છે એમ જણાય છે, એટલે શાકે ૧૨૧૧ માં 
સમાધિસ્થ થયા હતા. અંક બીજની પરંપરા બહ્ધા વિશ્રસનીય નથી. અઢોં એ રાંકા ઉભી ચાય છે કે, 
શ્રીમાન્‌ શંકર્‌ વિક્રમ શક રર માં વિદ્મમાન હતા, અને તેમના પછી સુરેશ્વરાચાર્ય, જે પૂર્વાશ્રમમાં મંડનમિશ્રને 
નામે સુપ્રસિદ્ધ હતા તે ૬૦૦ થી વધારે વષ સૃધી શંકર્‌ાચાર્યપદે વિરાજ્યા છે, તે શું? એમ જણાવવામાં આવે 
છે કે સુરૅશ્વર્‌ાચાર્યે, પોતાના કાળનું સમાધિ લેઈ લેધને વારણુ જીધું હતું, તેથી તેઆ શાલીવાહન શાકે ૩૦ થી 
તે ૬૮૦ ચૃધી શંકરાચાર્યના પદપર્‌ હતા. તે પછી પણુ કેટલાક આચાર્યોના આચાર્યકાળ બહુ જ લાંખો જાય 
છે, જે હાલના સમયમાં સય માનતાં સંક્રોચ થાય છે. એમ ધારીએ કે, શંગેરીમડના આ આચાર્યોમાં જે 
ખછુ વિખ્યાત હતા, તેમનાં જ નામે! પૂર્વ કાલમાં સાચવી રખાયાં હશે, અને બીજનઓનાં નામોનો લેપ થમે 
હશે. આ અનમાન પ્રથમ અંકાવલિ માટે કંઇક સય કલ્પના છે, અખાષ્ય તો નહિ જ. 
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માધવ કિંવા વિધારણ્યસ્વામિ, કિવા વિદ્યારણ્યભારતીસ્વામિ પ્રથમ ચગરુપરંપરામાં ગણાવેલા છે, તેમ 
તેરમા શૈકામાં વિદ્માન હતા. એના સંબંધમાં ખીર્ના પણુ પ્રમાણા મળે છે. માધવનોા એક ભાઈ સાયણુ 
દક્ષિણુના એક રાજા સંગમને મંત્રી હતો; સાયણુ પોતાની વિદ્યાના ખળથી સાયણાચાર્યના નામથી સુવિખ્યાત 
છે; એ સ્ાયણે ધાતુશત્તિ નામને ગ્રંથ લખ્યો છે; તેના અંતમાં આ પ્રમાણું લખેલું છે:- 

(તિ પૂષૅટક્ષિળપશ્રિમલસુત્રાધીત્્યસ્વય્ય રાઝહુતલનતરાસનમઇામાંત્રળા સાયળવુત્રેળ સતાખવસણો- 
ટ્રેળ સાચનાચાર્ચેળ વિર્ચિતા માધવીયા ધાલુયૃસ્તિઃ । 

પૂર્વ, દક્ષિષુ, પશ્ચિમ સમુદ્રના અધીશ્વર, રાજસુત સંગમરાજ મહારાજના મહામંત્રી સાયણુના પુત્ર અને 
માધવના સહે।દર સાયનાચાર્ય વિરચિત માધવીય ધાતુભૃત્તિ સમાપન. 

આમાં દર્શાવેલા સંગમર્‌ાજને ખે પુત્રો હુતાઃ હરિહર અતે બ્ુકવરાય અથવા વીરબક્ક. એએએ વિજય- 
નગર વસાવ્યું હતું. ચિત્રદૂગિમાંથી મળેલા પિત્તલપત્રપરથી જણાય છે કે, હુરિઠર રાજ્નએ જમીનતું દાન કીધું 
. ઉતું. તેના પિત્તલપત્રમાં આ પ્રમાણે લખ્યું છે:- 

શ્દવિસુવજ્નિંચંદ્રે તુ રાળિતે ઘ્ાસવલ્લરે | તાઘમાલે શુજીપક્ે વોળતાસ્યાં મણાતિશો ॥ નક્ષખે વિતરે- 
વત્યે માગુવાસ્ળ સસુતે । ે 

એટલે શાકે ૧૩૧૭ ના ધાત સંવત્સરના માધ શુદ પુનેમ અને રવિવારે, મધા નક્ષત્રમાં, આ દાનપત્ર આપ્યું છે. 

છેદ્ેલગોલ પવતના એક ફ્ષિલાલેખપર્થી જણાય છે કે, સંગમરાજના ખીન્ન પુત્ર જુકવરાજે, શાકે 
૧૨૯૦ માં, જેન સૈષ્યુવાની તકર્‌ાર દૂર કરી હતી. આુકવરાજ ૧૨૯૦ માં ને હુરિહરરાજ ૧૩૧૭ માં હુયાત 
હુતા, ને તે પહેલાં એટલે સંગમરાજના સમયમાં માધવનો ભાઈ સાયણુ મહામંત્રી હુતો-જે કાલ ૧૨૬૦ ને 
લઇએ તો, શાકે ૧૨૬૦ માં માધવાચાર્ય વિઘ્માન હતો, અને જે વેળાએ સાયણાચાર્યે પોતાના મ્રન્થમાં, 
પોતાના સહેદરનું નામ યોજવું યોગ્ય ધાર્યું છે, તે વેળા કંઈ નહિ તો, માત્ર અતુમાન પ્રમાણુથી, એ સાયણા- 
ચાર્ય ૫૦ વર્ષનો હોવે! જઇએ અને માધવ ૩૦ વર્ષને હોવા જેઇએ તથા તેની વિધાથી પંકાતો હોવે! 
જેઇએ; અર્થાત્‌ શિલાલેખ અને પિત્તલપત્રના પ્રમાણુથી એમ સિદ્ધ થાય છે કે, શકાખ્દ ૧૨૩૦ માં, વિક્રમ 
સંવત ૧૩૬૫ ને ઈ. સ. ૧૩૦૯ માં માધવ જીવતો હતો, અતે શંગેરીમઠની પરંપરાથી જણાય છે કે, શાકે 
૧૨૫૩ માં માધવને સર્વશાસ્રવિશારદની નિપુખુતાથી ભારતીકૃષ્ણુતીર્થ પછી આચાર્યપદ મળ્યું છે, તે સંભવિત 
છે. શંકા એટલી જ રહે છે કે, માત્ર ૨૩ વર્ષેની વયે, આવું મહત્વવાળું પદ કેમ મળે? પણુ દશેક વષેને। ફ્રેર 
કાઢીએ ને માધવને જન્મ શકાખ્દ ૧૨૨૦ માં માનીએ તે।, આ સર્વ શંકાનો પરિહાર થઈ નય છે અને 
હર વર્ષની વયે એ સમાધિસ્થ થાય, એ પણુ સંભવિત ગણાય.* 

* મી૦ રેપ્બર્ટ સિવેલ, વિજયનગરના ઇતિહાસમાં હુરિહરરાય, અશ્કા અને તેના પિતા સંગમરાજના સંબંધમાં બહુ 
અગથને વૃત્તાંત આપે છે; અને તેમાંથી સપ્ધવનું જૃત્તાંત વિશેષ અગલનું મળી આવે છે. તે જણાવે છે કે, વિજયનગરની 
સ્થાપના ૬૩૩૫-૩૬ માં થઈ છે, પણુ વાં સંગમરાજે રાજ્ય ૪ીણું નથી, પરંતુ હરિહર જ પ્રથમ રાન્ન હતો, ને તેનું ઉપનામ 
રેવરાય હતું. એ ઉપનામ વિજયનગરના સર્વે રાનનનું હતું. વિજયનગરની સ્થાપના કરનારનું નામ હુરિહરરાચ અથવા હૃરિઅપ્પા 
હતું-જેના રાજ્યની સીમા કન્યાકુમારી સૂધી હતી. માધવ એ હરિહરરાયનો ગુરુ હતો ને તેના આશ્રયથી રાજ્ય સ્થપાયું 
હતું. હુરિહરે ૧૩૩૧ થી ૧૩૪૩ સુધી રાજ્ય કીધું હતું, ને તેના પછી તેનો ભાઈ અકારાય ગાદીપતિ થયો હતો. તેણે 
13૩૪૩ થી ને ૬૩૭૯ સૂધી રાજ્યં કીધું કહેવાચ છે, પણુ કેટલાક રિલાલેખોપરથી જણાય છે કે, ૬૩૪૩ થી તે ૧૩૫૫ સૂધી 
કૅમ્પા નામના રાન્નએ રાન્ન્ય કીધું હવું. 

“ઇડિયન એન્ટીકવેરી”ના ૪ થા પુસ્તકને ૨૦૧ ડે પૃષ્ઠે જણાવ્યું છે કે, વિજયનગરમાંથી પ્રાપ્ત થયલા એક રિલા- 
લેખપરથી જણુ।ય છે કે, રાકે ૨૨૯૦, એટલે ઇ. સ. ૬૩૬૮-૬૯ માં સપ્ધવાચાર્ય વિધ્લારણ્ય વિઘમાન હતા. જ્યારે વિજયનગરની 
સ્થાપના થઈ હારે (૨૩૩૧૬ માં), વિદ્યારણયે સંસારયાગ કરીને સંન્યાસ લીધો હતે, ત્યારે જે એમ કહેવામાં આવે છે કે, 
સપધવે હુરિહરરાયને બક્કારાયની દિવાનગીરી કીધી હતી, તેની સત્યતાને માટે રાંકા જ રહે છે, તેમ કેઈ સાલમાં એણે સંસાર- 
ત્યાગ છીધો, તે નકી કરવું પણુ મુશ્કેલ થઈ પડૅ છે. ષૂરૃનિયો નંઝ નામનો પોર્ટુગીઝ સુસાફર, જેણું વિજયનગરના રાન્યને। 
સત્તાવાર વૃત્તાંત ((૫૩૬ અથવા ૬૫૩૭ માં) લખ્યા છે, તેમાં વિજયનગરની સ્થાપના સંખંધે જે વૃત્તાંત તેણે લખ્યો છે, તેપરથી 
જણાય છે કે ૧૩૩૭૬ માં વિલારષ્યે સંસારત્યાગ જીધો. હતો. એ મુસાફર લખે છે કે, વિજયનગરને। રાન્ન હુરિહિર, પોતાના 
હંમેશના રો।ખ પ્રમાણું એક દિવસે નગુમદ્દામ નદીની પડોસમાં આવેલા પર્વત તરક શિકારે ગયો હતેો-ક્યાં હાલનું જિસ- 


નગર ત્યાં આવેછું છે જે તે કાલે અરણ્ય જેવું હતું ને ત્યાં પુષ્કળ શિકાર કરવાનાં ન્નનવરે વસતાં હતાં. તે અરણ્ય રાનનએ ખાસ પોતાના 
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પંચદશીના રચનાર વિવ્વારણ્યસ્વામી કિવા માધવાચાર્યનો જન્મ શાકે ૧૨૨૦માં દક્ષિણુ દેશાંતર્ગત 
કર્ણાટકમાં આવેલી તુંગભદ્રા નદીના તટપર, પવિત્ર પંપાક્ષેત્રમાં આવેલા વિજયનગરમાં થયો હતો. એ નગરને 
પ્રાચીનકાલમાં કેટલાકે! કિષ્કિધાપુરી પણુ કહેતા હતા, પરંતુ તેને માટે પ્રમાણા નથી. એ નગરમાં વિજપાક્ષ 
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રિકારની જગ્યા માટે રાખ્યું હતું. ત્યાં કેટલાક શિકારી કુતરા અને શિકારનાં ખીન્ન સાહિત્ય સાથે તે ગથો. તેવામાં એક સસલું 
નિકળી આવ્યું ને તે કુતરાઓથી ડરીને નાસી ન્ત્વાને બદલે સામું થયું ને તેઓને કરડ્યું, તેથી કોઈ પણુ તે સસલા સામે 
જવાની હામ ભીડી શકયું નહિ. આ ન્ેઇને રાજ આશ્રવે પામ્યો કે આવું નાજાક સસલું, એક કુતરાને કરડ્યું એ શું?એ સિહ 
કે વાધ જેવું બળવાન્‌ કેમ ? તેણે નિશ્ષય કીધો કે આ સસલું નથી, પણુ કંઈ કોતક છે; આવે! વિચાર કર્યા પછી તે તુરત જ 
પોતાના નગર તરક્‌ પાછે ફર્યો. ન્યારે તે નગર સમીપની નદીપર આવ્યો ત્યારે તેને એક મહાત્મા સાધુ મળ્યો (એ રંચ- 
દશીનોા કત્તા ભાધવ ઉપનામે વિદારષ્ય હતે). તે બહુ પવિત્ર ગણાતો હતે. તેને આ જત્તાંત તેણે નિવેદન છીધે.. તે સાધુ પણુ 
આશ્ચર્ય પામ્યો. તેણે રાજને કહ્યું કે મારી સાથે આવીને તે સ્થળ બતાવો. રાન્નએ પાછા ફરીને તે સ્થળ તેને બતાવ્યું; તે નેઈ 
સાધુએ કહ્યું કે, અહીં મહેલ ખંધાવી નગર વસાવ. કેમકે આ અદૂભુતાશ્રવેના અર્થ એ જ છે કે, અહીં જે નગર ખંધાશે તે 
જગતમાં અજિત થશે; ને તેનો રાતુથી કદી વિજય કરી શકારે નહિ. રાન્તએ તે સાધુની આજ્ઞા પ્રમાણે ત્યાં નગર વસાવ્યું 
ને નગુમદામને છોડી તે નગરને પાટનગર ઠરાજું. તે સાધુનું નામ વિધારખ્ય હતું. તેના નામપરથી એ નગરનું તામ પાડવામાં 
આવ્યું હતું. પણુ પાછળથી તે નામ અજીદ્ધ થઇને હાલનું (૨૫૩૫ માં) “વિસનગા' નામથી સુવિખ્યાત છે. તે સાધુના મરણ 
પછી તેના સ્મશણ્‌ માટે રાનએ એક મોટું દેવાલય બંધાવ્યું હતું. વવિસનગા'ના રાન્તએ તે સાધુના સ્મરણાર્થે, જ્યારે ગાદી- 
પતિ થાય છે ત્યારે પ્રથમ એ દેવાલયમાં દર્શનાર્થ ન્નય છે, ને પછી પોતાના મહેલમાં પ્રવેરા કરે છે. આ દેવલ તે ણેમ્પીમાં 
આવેકું વિરૂપાક્ષ(મહાદેવ)તું દેવલ છે. 

આપર્થી એવા નિકશ્ષયપર આવવું વળી સંશયવાળું પણ્‌ છે કે, સાધવ હરિહરનો મંત્રી હતો, તેમ સાયણે વ્ણુંલો 
સંગમરાજ બીને તે ઝુકવ અથવા બુકારાયનેો પુત્ર હતો. પણુ બ્ુકવરાયના પિતા સંગમરાજનેો મંત્રી સાયણ ન હતો 
અંમ મીટ સિવેલ જણાવે છે. એ ખીનતે સંગમરાજ, હુરિહરનાો ભાઈ કંસ્પા, કે જેના રાજકાળનો એક લેખ નેલેરમાંથી 
મળ્યો “છે તેનો પુત્ર થાય છે; પણુ “એપીમાટ્ી ઇન્ડીકા'ના ત્રીનન ગ્રન્થને કપ મે પૃષ્ડે આપેલી વરાવળી પ્રમાણે, વિજયનગરની 
ગાદીપર કૌઈ પણ સંગમરાજ બેડલો જણાતો નથી; માત્ર વંશાવળીમાં નામજ આપેલ છે; અને તેમ «તાં સાયણ જેને 
મંતો હતો તે સંગમરાજ ખીને હતો એ સંશય ભરેલું જ રહે છે. 

૧૮૦૬ માં ખુચનાન નામનો એક અંસેજ બેડુરમાં ગયો હતો, ત્યારે તેને ૨ામાપ્પા વરમિકા નામના એક બ્રાહ્મણે 
« વિધારણ્યશિખા ' નામનો એક સંસ્કૃત ઞન્થ ખતાવ્યો હતે. તેમાં લખ્યું છે કે, ભરન્ઝુલના રાન્ન '્રતાપરુટ્તા કોશાધ્યક્ષ 
હક ને બકા, શંગેરીના પોતાના ગુરુ વિદ્યાર્ષય પાસે ગયા ને તેની આજ્ઞાનુસાર વિજયનગર વસાવ્યું (૨૦૩૬). પણુ આ 
નત્તાંત સંશયવાળું છે. પ્રશ્ન છે કે, એક મોડું રાજ્ય સ્થાપવાના ખીન્ત સાધને! તેએ ક્યાંથી લાવ્યા? એમ પણ્‌ જણાવવામાં 
આવે છે કે તેઓની સાથે કેટલાક વોડેસ્વાર હતા, ને કઈ પણ્‌ યુક્તિથી મોટા રાજયના ધણી થયા હતા 8, જે યુક્તિ વગંવેલી 
નથી. બીજી હકીકતપરથી જણ્‌ાય છે કે, એ બે ભાઇઓ વરન્ગુલના મુસલમાન નવાખની નોકરીમાં હતા ને તેઓના હાથમાં 
ઇટલાક લશ્કરનું વડાપણું હતું. તેઆ અલ્લાઉદ્દીન 'ખીલજના સરદ્રાર સલેક કાક્રની સામા થયા, પણ્‌ તેનાથી પરાજય પામી 
(૨૩૧૦) અનુગુંડી જે વિજયનગરની પડોસમાં આવેલું છે ત્યાં નાસી ગયા, ને પછી સાધવની યુક્તિથી રાજનગર વસાવ્યું-- 
એટલે મપ્ધવાચાય ૨૩૨૦ માં હેયાત હતો એમ જણાય છે. ચોથે ભત્તાત એવો પણ્‌ જણાવાયો છે કે, સાધવને ઈશ્વરી 
દપાથી જમીનમાંથી પુષ્કળ દ્રવ્ય મળ્યું હતું. તેના ખળથી તેણે વિજયનગર વસાવીને, પંડે જ તેપર રાજ્ય કીધું હતું, ને તેના 
મરણ પછી ઝુરુભાના વંશમાં એ રાન્ય ગયું હતું. એ કુરભાના કુળના હરિહર ને અક્કા-અકવ હતા. 

ઝુન્ટા નામનો એક ખીજ મુસાક્ર જણાવે છે કૈ, વિજયનગર ૧૨૨૦ માં સ્થપાયું છે. તે જણાવે છે કે, સાધવાચાયે 
અ સાધ્રુપગામાં રહેતો હતે, તેવામાં ખકા નામને કોઈ ભરવાડ તેને રોજ ભોજન આપતો હતો. તેથી પ્રસન્ન થઈ એક 
દિવસે સાધવે કથં કે, “ન, તું આખા ભરતખંડને ચક્રવર્તી થશે !? ખીન્નત ભરવાડો તે પછી તેને માન આપવા લાગ્યા; ને 
ત્તેને ખુકારાવના નામથી બોલાવવા લાગ્યા. તેનાપર દિલીના શાહેનશાહના સરદારોએ ચઢાઈ કીધી, પણા તેઓને હરાવીને તેણે 
એક નગર વસાવી વ્યાં શજ કરવા માંડ્યું કે જે નગરનું નામ વિરાન છે. ઝુન્ટાએ જે સાલ આપી છે, તે રાલિવાહન શાકની 
હેપ્ય તે! ખરાખર છે. 

આ સર્વ જૃત્તાંતપરથી આટલું સિદ્ધ થાય છે કે, વિજયનગરની સ્થાપનામાં સપ્ધવની મોટી સહાયતા હતી; તે 
ઇ. સ. ૧૩૭૬ થી તે ૧૩૭૦ સૂધી હયાત હતે, ને ૬૧3૭૬ માં સંસારયાગ કરી સાધુશત્તિમાં રહેતો હતે; અથાત્‌ શાકે 
૧૨૫૭ માં તે હેયાત હતે।. ને તેના જન્મ શાકે ૬૨૨૦ માં માનીએ તે! એણે સાડત્રીસ વર્ષની વયે અથવા તે લગભગ 
સંસારલાગ કીધો હશે ને શાકે ૬૧૨૯૦ માં હયાત હોવો જોઇયે. અકારાયના મરણુ પછી એમનું મરણુ થયું કે પૂર્વે, તે માટે 
કશે। પણ્‌ આધાર નથી. પરંતુ દેતકથા છે કે, એણે બહુ લાંખધું આયુષ્ય ભોગવ્યું છે. પણુ ઉપલા આધારપરથી સિદ્ધ થાય છે 
8, લગભગ પોખાસે। વરસની એમની હૈયાતી તે હતી જ. 
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નામના મહાદેવનું મંદિર્‌ છે. તેની સમીપમાં એમના ધરનું અતુમાન થાય છે. પૂર્વાશ્રમમાં એમનાં નામે 
સાયણુ-માધવ, માધવાર્ય, માધવાચાર્ય, માધવામાય વગેરે ભજેવામાં આવે છે. મહાત્માએનાં જીવનમાં હંમેશાં 
કંઈ ને કંઈ અદ્ભુત દંતકથાએ સમાયલી હેય છે, માધવના સંબંધમાં પણુ તેવું ધણું છે. તામીલ ભાષામાં 
લખાયલા થગ્રસુષ્રા નામના એ મ્રંથમાં, એ માધવના પૂર્વ જન્મની કથા આપી છે, અને ગીતાજીના છઠ્ઠા અપ્યાયમાં 
શ્રીકૃષ્ણે કહયું છે કે, “્રાવ્ય વુળ્યજીતાંછોજાઝુવિત્વા શાશ્વતીઃ સમાઃ । શુચ્રીનાં બ્રીમલાં રછે ચોમમ્રછોડસિસાયતે ॥ 
પુણ્યે કરી પ્રાતત કરેલા લોકમાં જઈ, લાં ચિર્કાલ વસી, જે યેગભ્રટ્ટ છે તે શુચિ અથવા શ્રીમાનતે ઘેર 
જન્મે છે,' તેમ મહાત્મા માધવ પણુ પૂર્વ જન્મનો યોગભ્રટ્ટ હતો, તે આ જન્મે, પોતાના પ્રારખ્ધને। હ્ય 
થતાં સૂધી, લેોકવ્યવહાર્‌માં રહી, યોગ પૂર્ણ કરી મોક્ષ પામવા અવતર્યો હતો. '“વજમુદ્રા'માં લખ્યું છે ક, 
દક્ષિણુ દેશમાં આવેલા સહીસુર પ્રાંતમાં, તાલપટ્ટ નામના શહેરમાં, ચેદીનંદ નામના એક શ્રીમાન્‌ , વિદ્દાન, 
કુળવાન્‌ અને ધર્મનિઇ ભાહ્મણુને લાં એક પુત્ર જન્મ્યો હતે. તે ખાળપણુમાંથી શૈકરની ઉપાસના કરતો હતો 
તથા અનેક સંતગુરુઓની સેવા કરતો હતે. એના પૂર્વજન્મના સંસ્કારતા થોગથી એક પ્રસંગે ગુરુ દત્તાત્રય 
તેને યાં પધાર્યા, યારે એ બાળકે પૂર્ણ શ્રદ્ધાથી તેની સેવા કરી. તે ઉપરથી પ્રસન્ન થઈ મહાત્માએ મંત્રોપદેશ 
કરીને તે બાળકને સમાધિપર્યત ત્તાન આપ્યું, તે પછી માધવ જેનું પૂર્વ જન્મનું નામ રૃપ્મપદ્ટ કતું તેણે, 
કુંભક ચૂધી સમાધિતું જ્ાન મેળવ્યું; અને લેકે।માં ઈશ્વર પેઠે તે પૂન્નવા લાગ્યો. ધણાં ધણાં મનુષ્યો તેનાં 
દર્શને આવવા લાગ્યાં, અને એની ખ્યાતિ થવાથી ધણાએ વરદાન માંગવા લાગ્યાં. આ સેવા, પૂન્ન તથા 
લેોકભક્તિથી આનંદ પામી, શ્‌ામપદ્દે, પિતાની ઇચ્છા છતાં, સૈસારમાં પડવાની ના પાડી, થારે તેના પિતાના 
હૃદયમાં ધણો! જ સંતાપ થયે, અને પોતાના વંશને નાશ થશે, એમ વિચારીને તેણે પુત્રને કેટલાંક કઠોર વચન 
કહ્યાં, તેથી ખેદ પામી, ર્‌ામપટ્ટ લસ કરીને, પિતાની ઇચ્છાને અનુસર્યો. આ વિદ્ય નડવાથી એના ચેગમાં 
ધણી ખામી આવી, અને મરણુ ટાંણે જે શુશ્ગતિની પ્રા॥્તિ માટે શ્રમ લીધો હતો તે નિરર્થક ગયે; અને તેને 
ખીજે જન્મ લેવે। પક્યો હતો. માધવ વિદ્યા, એશ્વર્ય, યશ, લટ્ટમી વગેરેથી સંપન્ન હતો, અને ગુરુ દત્તાત્રેયે 
ભાખેલા ભવિષ્ય પ્રમાણે તેના આ જન્મ છેવટનો હતો. 


પારાશર્‌ સ્મૃતિ, કે જેનાપર્‌ માધવે સર્વ ધર્મ શાસ્ત્રના દોહુનરૂપ મે(ટી ટીકા રચી છે, તેના ઉપોદ્‌- 
ઘાતપરથી જણાય છે કે, એની માતાનું નામ શ્રીમતી હતું, એના પિતાનું નામ ભાયણુ હતું અને તેની કીત્તિ 
ઘણી જ ઉજ્જ્વળ હતી; ખ્રુદ્ધિ અતે મન જેવા સાયણુ અને લોકનાથ* નામે ખે ભાઇએ હતા, જે મહા- 
ખુદ્ધિમાન્‌ હતા. એમનું સૂત્ર બેધાયન, શાખા યજુર્વેદની, ને ગોત્ર ભારદ્દાજ હતું. પર્‌ાશરીમાં સાયણુને 
માધવને ભાઈ કલો છે, પણુ સર્વદરીનસંત્રહુમાં સાયણુ એ ભાઈ જણાતા નથી, પણુ સાયણુ એ ફુળનું 

અથવા પ્રવરતું નામ જણાય છે છે. તેમાં લખ્યું છે કે, 'સાયણુરૂપ દુગ્ધાખ્ધિમાં કોસ્તુભમણિરૂપ થયેલા માધવાર્ય, 

આ સર્વદર્શનસંત્રહ રચે છે.' અને માધવીય ધાતુરત્તિમાં “અસ્તિ થ્રીતંમતફ્માવઃ પૃચ્ત્રીતજવુરન્ટર: તસ્ય 
મગિશિયચરત્તમસ્તિ માયળ સાથળ ॥? એમાં માયણુને પણુ સાયણુપદ આપ્યું છે. તેમ તેત્તરીયભાષ્યમાં 
સાયણુને માધવના નાતા ભાઈ તરીકે ગણાવ્યો! છે; તેથી કુળનામાનુકૂળ સાયણુ નામ હશે, એમ ધારી 
શષીએ છીએ. 

એના સંબંધમાં જે લેકકથા ચાલે છે તે બહુ વિચિત્ર છે, કેમકે જ્યારે આપણે ઉપર્‌ લખી ગયા તેમ 
૩૩ વર્ષની વયે એણે સંન્યાસ લીધેલો જણાય છે, યારે લોકકથાથી જણુય છે કે, ચાલીશ વર્ષની વય 
સધી એ સંસારના ર્‌ગડામાં રગડોળાતેો હતો. જાતે ધણુ। નિધન હતો; અને ન્યાં ધનના વાંધા હોય છે 
યાં ખાનારાં ઝાઝાં હેય છે, તેમ માધવ પણુ પુત્રપુત્રીથી એટલે! બધો તો પીડાતા હતો કે, એ હંમેશાં જ 
ઉદાસીન રહેતો હતો. કહેછે કે, એને સાત પુત્ર અને અગિયાર પુત્રીએ હતી. તે સર્વતું એ ભિક્ષાથી પોષણ 
કરતો હતો, તે વિસપાક્ષ ક્ષેત્રમાં રહીને, મહાદેવનું તિય સેવન કરતો હતેો।. તેવામાં એક સમયે કોઈ મહાત્મા 
યાં પધાર્યા, અને એની સંસારપીડા નણી, ગાયત્રીના મંત્ર આપી જણાવ્યું કે, એ તું નિય જપજે, એથા 
તને પણપ્રાપ્તિ થશે. પૂર્ણ શ્રદ્ધાવાન્‌ માધવે તે મંત્રનો જપ કરવા માંડ્યો ને ગાયત્રીનું આરાધન કરવા માંડ્યું, 
પણુ ઇશપ્રાત્તિ ન થવાથી, પૂર્ણ વૈરાગ્ય વ્યાપ્યો, અને તેથી કંટાળોને ગામત્રીનું. પુરશ્રણુ છેડી દીધું, સારે 

* એક પ્રતમાં '“સેોમનાથ' પાઠ છે, 


૨૦ મહાત્મા શ્રી વિદ્યારણયસ્વામીનું જીવન 
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ગાયત્રીના સાક્ષાત્કાર થયે, ને કહ્યું કે, “વર્‌ માગ.' માધવે કહ્યું કે, 'હવે તને શું કરું? જ્યારે અપેક્ષા હતી 
યારે તેં સંકટ સોષાવ્યું. હુવે તો થયં શોવશવતં તાઃ? આવે અનાદર છતાં, ગાયત્રીએ પ્રસન્ન થઇને એને ચોદ 
વિદ્યાનું સાન આપ્યું, અને એના સંતોષ માટે હેન નામના સોનાના સિક્કાનો વરસાદ વરસાવ્યો. જે હેને 
આજ પણુ વિજયનગરમાં કેઈ કોઈ ઠેકાણેથી મળી આવતા કહેવાય છે. ગાયત્રીએ જ એનું નામ વિધારણ્ય 
રાખ્યું હતું. . 

માધવના પ્રતાપથી વિજયનગરની પ્રે્ન ધનાઢય થઈ પડવાથી લાંના રાન હુરિહર્રાયે એનો બધણેા 
સત્કાર્‌ જીધો, ને અમાલની પદવી આપવા માંડી, પણુ માધવ સર્વથી નિઃસ્પૃહ રહલો હતે. છતાં તે સમયે! 
ચિત પોતાની સલાહ રાન્નને આપ્યા કરતો, તેથી રાજની સંપત્તિમાં ઘણા વધારે થયો હતે, અને પ્રન્ન 
માધવને જ પ્રધાન માનતી હતી. કાવ્યમાળામાં, પ્રાચીન લેખમાલાના ૪૪ મા અંકમાં એક તામ્નલેખ છપાયે। 
છે, તેમાં માધવે માધવપુર નામતું અત્રહાર બાહાણુાને અર્પ્યધું હતું એમ જણાય છે, તેથી એમ પણુ શંકા 
યાય છે કે, એણે થોડો કાળ અમાત્યપદ સ્વીકાર્યું હશે. 

કટલાક વર્ષ-આશરૅ પાંચસાત વર્ષ સૃધી હશે-એ વિજ્યનગરમાં રલો હોય, પણુ ગાયત્રીના પ્રતાપથી 
જે વિધા ઉત્પન્ન થઈ હતી, અને સંસારમાં જે અસાર્તા સમજ હતી, તેથી સંન્યાસ લઈ, એ તીર્થયાત્રાએ 
નિકળ્યો ને ધણે સ્થળે વાદવિવાદ કરી, અદ્દેત માગતું સ્થાપન કરી, અનેકને પોતાના જ્ઞિષ્યો બનાવી, પાછો 
પંપામાં આવ્યો, લારે એનું વય ૫૦ વર્ષનું હતું એમ કહેવાય છે. સાઠ વર્ષની વચે વેદો ઉપર્‌ તેણે ભાષ્ય 
કીધાં છે, જે ધણાં મોટા વિસ્તારવાળાં ને અનુપમ છે. 


બ 


એના હૃદયમાં જે આત્માને પ્રકાર ઝળહળી રલો હતે, તેથી એ પંપા ને વિજયતગરથી થેડે દૂર 
આવેલા શુંગેરીમઠમાં ગયેલો ધારી શકીએ કિયે, અને ત્યાં ગયા પછી, કેટલોક કાળ ગાળ્યા પછી, સંન્યસ્ત 
તો લીધું હતું, એટલે એની વિદ્યાને! પ્રતાપ જેઇને એને ભારતીકૃષ્ણુના-વિદ્યાતીર્થના આસનપર્‌ ખેસાક્યા હોય 
તો તેમાં પણુ કંઈ આશ્ચર્ય થવા જેવું નથી; કેમકે એને પ્રથમથી જ અદ્દેતનું જ્ઞાત હતું, ગાયત્રીના પ્રતાપથી સર્વ 
વિદાવિશાર્‌દ હતે, અને પૂર્વજન્મનેો યોગભ્રટ્ટ હોવાથી, આ જન્મે પ્રારખ્ધતા ભોગ પૂર્ણું થવા અવતર્યો હતો, 
એટલે જે શેષ હતું તે સ્વરૂપનું અનુસંધાન હતું, અને તે આચાર્યપદ ઉપર્‌ આવીને ઉપદેશાદિકઠ્ારા 
જવન ગાળવાથા થાય એમ પણુ હતું. તે પૂર્ણ કરી, શાકે ૧૩૦૮ થી ૧૩૧૧ સધીમાં એ કૈવલ્યગતિને પામ્યે। 
જણાય છે. પરન્તુ કાવ્યમાળાતા તામ્રલેખથી તેણે ૧૩૧૩ માં અમ્રહારનું દાન દીધું છે. એટલે અહિયાં એક 
ખીજે પણુ મશ્ ઉભો થાય છે. પૂર્વે કહ્યું છે કે, ૧૨૨૦ માં એનો જન્મ હશે અને ૧૨૫૩ માં તે શંકર્‌ા- 
ચાર્યના પદ ઉપર બિરાન્ત્યા હશે. પણુ ખીજ હકીકત પ્રમાણે શાકે ૧૨૮૦ સૂધી એ શુગેરીમાં ગયો નથી. 
માધવપુરના દાન પત્રમાં ૧૩૧૩ ની સાલ છે, તો ૧૨૫૩ માં શંકરપદે કેમ વિરાછ શકે, આ ગુંચવાડાનું નિર્‌ા- 
કર્‌ણુ થવું કઠિન છે. 

એને ખહજ્ાન સર્વાગપૂર્ણ હતું, તે એટલાપરથી જણાય છે કે, કોઇક સમે એ દીર્ધશંકાએ જતો હુતો, 
તેવામાં માર્ગમાં, રાજાની પડેલી સુવર્ણ ઈટ એતા નજેવામાં આવી. એને મન તો સુવર્ણ ને માટી એક જ 
હતી, તેથી એક પગ નીચે સુવર્ણ્તી ને એક પગ નીચે માટીની ઇંટ મૂકી, દીધ્શેકા કરી ને તે ઇટ ત્યાં જ 
મૃ ચાલ્યો ગયો. એ વતમાન રાનનને જણાતાં, તેને ધણે। સંતોષ થવાથી, પુષ્કળ ધનમાનાદિક આપવાની ઇચ્છા 
દર્શાવી, પણુ તે સર્વના એણે અનાદર કર્યો. તે ઉપરથી તે સ્થળની પ્રજ્નમાં એના વિષે બહુ જ ભક્તિ થવા માંડી. 

એનું રચેલું વેદભાષ્ય સંપૂણું કહેવાય છે અને તે સંબંધે એક વાત લેકકે।માં ચાલે છે કે, એ યાત્રા કરતાં 
કાશીક્ષેત્રમાં આવ્યો ત્યારે ચિરંજીવી વેદવ્યાસજતાં એને દર્શન થયાં. તે સમયે પોતાના ભાષ્યમાં કંઈ દોષ 
હોય તે! તે નણુવાની ઇચ્છાથી, પોતાને મ્રન્થ બતાવ્યો; બ્યાસજ, લક્ષપૂવક અવલોકન કરતાં પણુ તેમાં દોષ 
કાઢી શક્યા નહિ; અને તે ઉપરથી વેદવ્યાસજએ જ એનું નામ વિઘારણ્ય રાખ્યું હતું. 

એનું વિદ્યારણ્ય નામ સાર્થક હતું. એ સર્વશાઅવિશારદ હતે। એ પણુ સાર્થક હતું. એણે સર્વ વિદ્યાના 
ત્રન્થો, જ્યોતિષ, વૈદક, વેદાન્ત, એ ત્રણે વિષયમાં રચ્યા છે. એના મ્રન્થેો આ પ્રમાણે છે:- 

નિદાનમાધવ અથવા માધવનિદાનઃ-એમાં રગ શા કારણુથી ઉત્પન્ન થાય છે, તે સાધ્ય છે કે અસાધ્ય 
છે, તેના કેટલા પ્રકાર છે તેનું વર્ણુન સમાવ્યું છે. એપર્‌ નારસિંહ તથા વિજયરક્ષિત નામની ટીકા છે. 


મહાત્મા થ્રી વિદ્યારણ્યસ્વામીનું જીવન ૨૧ 


કાલમાધવઃ-એ ગ્રન્થમાં ધર્મશાસ્ર સંબંધે વિચારે દર્શાવ્યા છે. 

સંક્ષેપશંકરજય અથવા શંકર્દિગ્વિજયઃ-આ એક રસિક કાવ્ય છે. તેની કવિતા પ્રૌઢ અને તેમાં પ્રસાદગુણુ 
બહુધા નેવામાં આવે છે. એમાં શંકરભગવાનનું ચરિત્ર છે. 

પંચદશીઃ-આ વેદાંત પ્રક્રિયાના અતુપમ ગ્રન્થ છે. એ ઉપર્‌ શ્‌ામપૃષ્ણુની ટીકા છે. 

ખહાગીતા:-એમાં મધ્વ, શંકર અને ર્‌ામાતુજ મતોનું પ્રતિપાદન કરી, શ્રુતિસંમત અદ્દેતમતતું સમર્થન 
કર્યું છે. એ ઉપર્‌ પ્રકાશિકા નામતી ટીકા છે. 

શતપ્રશ્ષકલ્પલતિકાઃ-આ ગ્રંથ પ્રશ્નોત્તરરૂપ છે. એના એક શ્લોકમાં પ્રશ્ન અને દશ *લેકમાં તેનું ઉત્તર, 
એવા શતદશક છે. તેમાં કેટલીક જાતો સંબંધી નિસૂપણુ છે. 

સર્વદર્રાનસંત્રહઃ-એમાં ન્યાય, વેદાન્ત, મિમાંસા, સાંખ્ય, કડણાદ, વગેરે શાસ્તોનું વર્ણુત છે. 

વિદારણ્યકાલસ્ઞાનઃ-તેલંગણુ યવનેને સ્વાધીન થતાં સૂધીની રાજમર્યાદા તથા રાજાઓનું વર્ણન છે. 

માધવદત્તિઃ-એ વ્યાકરણુનો એક ગ્રંથ છે 

જીવન્મુક્તિવિવેકઃ-તેમાં જીવતી સ્ુક્તિ સંબંધે વિવેચન કરવામાં આવ્યું જે. 

ન્યાયમાલાઃ-જેમિનીસૂત્રપર્‌ વ્યાખ્યા. 

વેદાંતાધિકરણુમાલા:-વેદાન્તસૂત્રપર્‌ ટીકા કરતાં શાંકર્ભાખ્યતો સિદ્ધાંત સંક્ષેપમાં જણાવ્યો છે. 

પારાશર્માધવીયઃ -પાર્‌ાશર્‌ સૃત્ર-સ્ટમ્તિપર્‌ ટીકા. 

વિવરણુ પ્રેમસંગ્રહુ. 

દૃગ્દસ્ય વિવેક:-એમાં વેદાન્તદર્શનની મર્મસ્તતાના અવધિનું અવિસ્કાર્‌ કરેલું છે. 

વેદનાં ભ્ાષ્યોઃ-ચારે વેદની સંહિતા ઉપર્‌ તથા ચારે વેદના બ્રાહ્મણે ઉપર્‌ અપૂર્વ ભાષ્યો છે. 


વિદ્યારણ્ય પાછલા કાળમાં રિખષ્યેને ભણાવતા હતા. જ્યારે વૃદ્ધાવસ્થામાં ગ્રંથો લખવાનું સામર્થ ધરી 
ગયું ત્યારે પૂર્વે કરેલા ગ્રંથોનું શોધન કરીને તાડપત્રપર સંખ્યાબંધ પ્રતો લખાવી, કેટલીક જમીનમાં દટાવી, 
કેટલીક ગુફાએમાં મૂકાવી, અને કે?લીક મઠ્ઠોમાં તથા પાઠંશાળાઓમાં આપી દતી. આ ગ્રંથે કર્નલ કે।લિન 
મેકેઝીએ ૧૮૧૧ માં વિજયનગરની પાસેના હેરોમાં જમીન ખોદવાથી મેળવ્યા હતા. તેની લીપી ઘણી 
કઠિન છતાં, એ વિદ્દાન્‌ કતેલે તે સમજ, તેમાંના કૈટ્લાકનાં અંગ્રેજીમાં ભાષાંતર કીધાં છે. આવા મહાસમર્થ 
સ્વામીએ જ્ઞાનની પરિપકવ ૬શામાં જે ત્રંથ રચ્યો છે તે પંચદશી છે, ને એનાં દશ પ્રકરણુ પૂર્ણ થયાં, તેટલામાં 
એ કેવલ્યગતિતે પામવાથી, એ ગ્રંથ અપૂર્ણ રહ્યો હતો, પણ એમના ગૃસતા ગુર, ભારતીતીથ મુનિએ, એ મ્રંથ 
પૂણું કીધો છે. જે સ્વામિને હામે આ ત્રંથ પૂર્ણ થયો હેત તો વધારે સર્સ થાત એમ કહેવામાં કંઈ અતિ- 
શયોકિત નથી; કેમકે ગાયત્રીનાં પુરશ્રણુથી પ્રસશ્ન થયેલી ગાયત્રીદેવીએ વરદાન દેતાં કું હતું કે, “ઉત્તર્‌- 
શ્રમમાં તું જે ત્રંથ રચશે, તે સર્વ માન્ય, સવૉત્તમ, તેમ જ સર્વપ્રિય થશે.' પંચદશી સંબંધે પણુ તેમ જ થયું 
છે. વેદાંત સિવાય ખી” મ્રંથે! પૂર્વાત્રમમાં ર્ચાયલા છે અને વેદાન્ત ગ્રંથો! ઉત્તરાશ્રમમાં ર્ચાયલા છે. એ મ્રંથોમાં 
અદ્દેતસિદ્ધાંતનું એવી સરસ રીતિએ નિરૂપણુ કીધું છે કે, શંકરાચાર્યથી ન્યૂન કાર્ય જે કેઇઈએ પણુ ફીધું હોય 
અને શંકરાચાર્યની મહત્તાને જે કે!ઇઇએ પણુ જાળવી ર્‌ાખી હોય તો તે વિદ્યારણ્ય છે. એના વિચાર ગૂઢ, 
પ્રોહ વાદવાળા, સતે થોડા પણુ જ્તાતવાળાને સંપૂર્ણ રીતે સમક્નય તેવા છે * એમણે પંડે ખહ્મદર્શનના મંદિરમાં 
પેશી, પર્‌મ પ્રસાદી પ્રાપ્ત કરી હતી. એમની ગંગાના પ્રવાહ જેવી નિર્મળ વાણીએ અદૈતદર્શનનાં ગૂઢ તત્ત્વો 
દર્શાવીને તથા પ્રસ્‍ૃત્તિમમ જીવનને નિરૃત્તિપરાયણુ કરવા માટે યુક્તિ, અનુભવ, અને શ્રુતિઓનાં દષ્ટાંતા તથા 
સિદ્ધાંતો દર્શાવીને, અમૂલ્ય લાભ આપ્યો છે. સરળ જીવન એવું હોઈ શકે ! જે ગૅભીર્તાથી વેદાન્ત દર્શાવી, અગાધ 
લાભ આપ્યા છે તે અહો! એ જ કતવ્ય ! એ જ સાફલ્યતા ! એ જ જીવન ! એ જ આત્મોન્નતિ ! અહે ! 











કડ) કે 





ધાાાાબાબળામાનમાક 


અભિપ્રાય 


આ શ્રંથ સંબંધે મુંબઈના સુપ્રસિદ્ધ, વેદાન્તને ઉપદેશ કરનાર બહ્મનિ8 પંડિત શ્રી જયયૃષ્ણુ 
જીવનરામજએ જે અભિપ્રાય આપ્યે! છે, તેને લેકેઈની ન્નણુ માટે યોગ્ય ધારી અત્ર સ્થાન 
આપવું આવશ્યક ધાર્યું છે. 

રા. ઇચ્છારામ સૂર્યરાસે જેવા માટે મોકલેલા 'પંચદશીનાં ગુજરાતી ભાષાંતરમાંથી મેં 
કેટલાંએક સ્થળે વાંચી ન્યાં છે. ભાષાંતરમાં પ્રથમ અવતરણિકા, પછી મૂળ શ્લેકને શખ્દાર્થ, 
અને પછી તેના ઉપર ચન્દ્રકાન્ત નામનું વિસ્તારથી વિવરણુ છે. અસલ પંચદશીના ટીકાકારે 
મૂળ શ્લોકની ટીકા કરતાં વાદી તથા સિદ્ધાંતી કલ્પીને ગ્રંથના આશય સ્કૂટ કરવાનો પ્રયત્ન 
કર્યો છે, ત્યારે આ ગ્રંથમાં તેને ઠેકાણે ગુરુશ્િષ્યનો સંવાદ કલ્પવામાં આવ્યો છે, અને કોઈ 


કોઈ ઠેકાણુ વાતોનાં દષટાંતો આપીને મૂળ વસ્તુનો ખહુ જ ખુલાસો કરવામાં આવ્યો છે, તેથી 


સુમુલ્રુજનાને આ વિવરણ, વેદાંતના વિષય સમજવા માટે ખુ ઉપયોગી થઈ પડે તેવું લાગે 
છે. વિવરણે।માં શ્રતિએ અને સ્મૃતિઓના અર્થો પણુ આપ્યા છે અને તેનાં સ્થળે પણુ 
આપ્યાં છે, તે પણુ મૂળ ગ્રંથ જેવા માટે ઉપયોગી થઈ પડે તેમ છે. એક ઠેકાણું મત "ત 
મતુષ્યાળાં એ ગીતાને। શ્લેક છે આમ લખેલું છે, પણુ તે શ્લેક ગીતામાં નથી, પણુ અમૃતખિરુની 
તે શ્રતિ છે. કોઈ કોઈ ઠેકાણુ અક્ષરોના દોષો પણુ જવામાં આવે છે, આવા દોષો ખીજી 
આવૃત્તિમાં સુધારી લેશે એવી આશા છે. 
જયકૃષ્ણુ જીવનરામ 
ચંત્ર રદ ૧૦ ને સૈમવાર 
સંવત ૧૯૫૬. 
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અનુક્રમણિકા 


-કાટડ૩4૩-- 


પ્રકરણુ ૧ લું-પ્રત્યકુ તત્ત્વવિવેકુ 


વિષય પૃઇ 
મંગલાચરણ રૃ 
ગુરતું માહાત્મ્ય... ફે ક રમ ૧ 
એક રાન્નની વાત જ ક જ ૨ 
તોઢકાચાયૅનો વૃત્તાંત ... ક કે કર 
અધિકારીનું સ્વરૂપ ... હ ક 


યુક્તિથી જીવ બ્રહ્મની એકતાનું પ્રતિપાદન 
નિય તથા સ્વર્ષપ્રકાશ જ્તાનને। જમ્રતાદિક અવ- 


સ્થામાં અભેદ ક કા "૭ 
નાન તેજ આત્મા છે અને તે જ પરમાનંદ છી, ૧૧ 
એક વાૉદરરીતું દૃષ્ટાંત લ ૧૨ 
આત્મા પરમ પ્રિય છે તે સંબંધે યાફવકયતો 
ઉપદેરા ... ર પ ક ૧૨ 
પ્રકૃતિતું નિરૂપણ ક ક "૦ ૧પ 
પંચમહાભૂતની ઉત્પત્તિ ... નડ જ કજ 
લિંગ શરીરનું નિર્ૂપણુ .... ... ૦૦ ૧૪૭ 
પૈચીકરણુનું નિઝ્પણુ ... કા કઃ, 
વિશ્વજવનું નિરૂપણુ ... ક **:* શે્‌૦ 
પચકાશનિરપણુ ---* નેવ 
અન્વય વ્યતિરૅકવડે આત્માનું પર્બ્રહરૂપ .-- ૨૬૩ 


મહાવાકયોવડે જીવ અને પરબ્રહ્મની 
એકતાનું પ્રતિપાદન 


તત્તમસિ એ મહાવા3યને અર્થ ... ટિ * "5૧% 
શ્રવણુ, મનન અને નિદિધ્યાસન ... ક: “જમ 
નિવિકલ્પ સમાધિનું નિરૂપણુ પા ૩2 
પ્રકરણુ ૨ જું-પંચમહાભૂત વિવેક 
પાંચ મહાભૂતના વિવેકની પ્રતિના... .-- ૩૭૪ 
અર્પચીકૃત મહાભૂતના યુશેનું અ અને કાર્યોનું 
વર્ણુન પ. ૫ **૦ 3૩૮ 
પાંચ જ્ઞાનેન્ટ્રિય .. છ ક ફેશ 3૯ 
ગુણથી મનનું વિકારીપણું ... ૪૨ 


જગત્‌ અને ફે પંચમહાભૂતનાં કાર્યો છે... ૪૫ 
સરવ સોમ્ય'ને અર્થ 


અર્દ્દત સતતું પ્રતિપાદન.... ... ... »ઝ$ 
માયાશક્તિનું વણન 
માયાનું લક્ષણુ .. કેર મ "૦-૦ પછ 
અદના એક રશમાં માયા ક ૬૦ 
બ્રહ્મ અતે પંચમહાભતને। વિવેક 
શકિતિનિસ્પણુ ... ક ક ક * 


સત્‌ અને આકાશનો વિવેક ... ૦૦ દપ 


વિષય 
સત્‌ અને વાયુને વિવેક.. 
સત્‌ અને તેજને। વિવેક... 
સત્‌ અને જળને વિવેક... 
સત્‌ અને પૃથ્વીને વિવેક... 


ખથહ્માણ્ડાદિકતે! વિચાર્‌ *** ન સ 
દ્દેતના અનાદરનું કૂળ ... ક પ 


પ્રકરણુ ૩ જું-પંચકોશ વિવેક 
પંચકેશશનો વિવેક કરવાની પ્રતિજ્ઞા 


અન્નમયકેોશ વિવેક ... ન 
પ્રાણુમયક્રેશ વિવેક 


મને।0મયકોશ વિવેક ... ડે ન 
વિત્ઞાનમયકે।શ વિવેક ... ક ર 
આનંદમયકેશ વિવેક ... પ ફુ 


પૃઇ 


૫૧૪૦ 
19૧ 
૫૪ જ્‌ 
૫92 
19૪ 


૭૯ 
૮૦ 
૮૦ 
૮૧ 
૮૨ 


શૂત્યમતનું ખંડન અને આત્માના સ્વપ્રકાશનું પ્રતિપાદન ૮૭ 


આત્માનું સત્ય સ્વરૂપ 
આત્માનું આનંદરૂપ .., મે 
આત્માનું સ્તાનરૂપ સટ કકે 
આત્માનું શૂન્યરૂપ કક મમ 
આત્માનું સયરૂપ કકે સ 
આત્માની અનંતતા 


જીવ અને બ્રહ્મની એકતાનું પ્રતિપાદન 


ઉપાધિમોગે ખહાનો જીવભ્નાવ તથા ઈશ્ચિરભાવ. 
ખહાને જવજ્ાવ તથા ઈશ્વરભાવનેો। અભાવ 
પ્રકેરણુ ૪ થું-ટ્રેત વિવેક 
ટ ગળાચરણુ 
ઈશ્વરકૃત દ્વેત તથા જીવકૃત હેત 
£શ્વિરરચિત દત ર પ 


૬વર્‌ચિત દૈત... કે મક મા 
જગતને જવ અને ઈશ્વિરતી સાથે સંબંધ ... 


જવરૃટટ દત બંધનકતાં છે, કકે જન 
જવસૃષ્ટ દ્વેતતા ભેદતું નિરૂપણ 
જવસછ દેતની વ્યવસ્થા... ક 


દૂતનો ભેદ તથા સ્વરૂપ રિ 

દૈતના થાગની આવશ્યકતા ... ક 

લોક ગતાનુગત જનારા છે તે ઉપર એક ખ્રાહ્માણ- 
ની કથા 

મંદ અશ્ાસ્રીય દ્વૈતના ત્યાગની આવશ્યકતા કક 


૯૧ 
૯૧ 
૯૧ 
હ 
ત્ઝ 


લ્પ 
7પ 


કરિ 
૧૦૨ 
૧૦૩ 
૧૦૯ 


૧૧૪ 
૧1૧૪ 
૧૧૫ 


૬૨? 
૧૨૭ 


૨૪ અનુકેમાંણુકા 





પ્રક્રણુ પ શું-મહાવાકેય વિવેક 


વિષય પૃઇ 

ી પ્રજ્ઞાનં ખ્રદ્દા ૧૩૧ 
“પ્રજ્ઞાન' એટલે જું? ... ર .*« ૨3૨ 
“મહા એટલે શું? ક ક ક. કરે 
અહે ખ્રહ્ધાસ્મિ ૧૩૩ 

ડ' એટલે શું? ર ક "ન ૨3૩૩ 
યા એટલે જશું ? ક ક ૧૩૩ 
“અસ્મિ' પટની સાથે સમમ વાક્યોર્શ ... ૧૬૩ 
તત્ત્તમસિ ૧૩૪ 

તત્‌? એટલે રુ? ર પ .** ૧૩૪ 
'ત્વં' એટલે જું ? ર પ .** ૧૩૪ 
ઉદ્દાલક અનં શતેતકેતુનો સંવાદ સ .“* ૧35૫ 
“અસિ' પટ્ટ સાથે વાક્યાર્થ 2 *-૦મ ર૨૪૦ 
અયમાત્મા ષ્રછ ૧૪૦ 

“અયં' અને “આત્મા એટલે જું? ... હેૂ 98 
'ભભહા' એટલે શું? તે વાક્યની એકતા... ત ભ 


પ્રકરણ ૬ ડૈં-ચિત્રદીપ 
ખારેપિત જગતની સ્થિતિ અને જ્ઞાનથી 


તેની નિવૃત્તિ 
ચિત્રચેતતની અવસ્ષા ... રદ .-* ૧૪૨ 
ચતનમાં આરેપેલાં ચિત્રતું વર્ણત.. ... 1૪૩ 


અવિધાનું સ્વરૂપ અને તેની નિ ઇત્તિનો ઉપાય. 1૪૫ 
આત્મતત્ત્વ વિવેચન 


કૃટસ્થ અને જવનું નિજ્પણુ ... .“* ૧૪૮ 
જીવ અને ફૂટસ્થના ભેદનું નિસ્પણ ** 1૫૫ 
આત્માના સ્વરૂપ વિરે વિવાદ 

ચાર્વાકનો મત.. કઈ ક. ડક 
વિરેચન ને ઇદ પ્રાપ્ત કરેલાં જ્ઞાનમાં ટ “ન ૧૧૪ 
ઇદ્યિયાત્મવાદીનું મત ... ર .-* ૧૬૭ 
ચાર્વાક અને ઇદ્રિયાત્મવાદીને સંવાદ.. ...* ૧૬૭ 
પ્રાણાત્મવાદી અથવા હેરણ્યમભનું મત ... 1૧૪૭૦ 
ઇંદ્રિયોને સંવાદ.. હ દ .** %૭૦ 
મનાત્મવાદીનું મત ક ૧૭૧ 


વિઝ્તાનાત્મવાદી અથવા ક્ષાણુકવાદી । બોદ્ધું મત. ૧૪૭૨ 
શૂન્યાત્માવાદી અથવા માષ્યમિકતું મત ... ૧૭૪ 


આત્માના પરિમાણુના મતભેદ ... --* ૧૪૬ 
અણૃપરિમાણુવાદી અથવા આંતર્‌ાલનું મત... ૧૭૬ 
દિગંબરનું મત ... પ રે **૦ ૧૮ 
વેદાંતવાદીનું મત પે પ --- 5૭૯ 
આત્માના વિપય સ્વસ્પને। ભૈદ ... *** હહ 
અચિત્વાદીનું મત ... ર --- ૧૮૦ 
ચિદચિદ્વાદીનું મત ... ન ૦ ૪ 
ચિદ્વાદી સાંખ્યનું મત ... ર "-- ૧૮૪ 


વિષય 
ઈશ્વરના સ્વરૂપ વિશે વિવાદ 
અંતર્યામીથી તે વિરાટ સુધી પશ્વિર વિષે વિવાદ 
પતંજલિનું મત 
નેયાયિકનું મત... ર 
હિરણ્યગર્ભના ઉપાસકનું મત ..., * 
વિરાટના ઉપાસકે।નું મત... ને ક 
ખ્હ્માના ઉપાસકે।નું મત... 
વિષ્ણભકતોનું મત મ ક 
શ્ઞિવભકતોનું મત ર ર દા 
ગણુપતિભકતોતું મત ક ટ 
ભૈર્વાદિકતા ઉપાસકેોનું મત પ કા 
સર્વ મતથી અવિસ્ૂઠ્દ ઈશ્ચિરનો નિર્ગય ... * 
માયાના સ્વરૂપનું નિરૂપણ 
માયાનાં સ્વરૂપનું વર્ણન... 
ઇશ્વરનું સ્વરૂપ-આનંદમયકરાશ 
ઈચરતના સર્વેશ્વર્ત્વાદિક ગુણે 
થકા અતે ઉશ્ચરતું વિવેચન ... લ 
ઈશ્વરથી જગતની ઉત્પત્તિના પ્રકાર ક 
જગતમાં સર્વત્ર ઈશ્વર્તી ઉપાસના અને તેનું ફળ 
બ્રહ્મજ્ઞાનથી સુક્તિની પ્રાસિ 
ઈશ્વર, જવ અને જગતનું મિથ્યાપણું અને 
અદ્દેતનું સયપણું ... ઉ ખૂ 
માની અને અત્તાનીનેા નિશ્રય પા જ 
અદ્દેતનું અપરેોક્ષપણું અને દ્ેતનું મિથ્યાપણું... 
તત્તજ્ઞાનથી હૃદયત્રંથિના ભેદતું નિરૂપણુ 
હૈદ્યમ્રંથિનું સ્વરૂપ અતે જ્તાની અનજ્ઞાનીતે। ભેદ 
વૈરાગ્ય, બોધ અને ઉપરતિનું વર્ણન ક 
પ્રક્રણુ ૭ સું-તૃસિદ્દીપ 
“આત્માનં ચેત્‌' એ શ્રુતિનો અર્થ ક 
ઉપોાદ્ધાત-સૃષિતું લે 
ઈશ્વર રચિત સૃષ્ટિ... 
પુરૂષ એટલે રું 
અહેપદના અર્થનું 'નિશ્પણુ 
“અહં'તો ફટસ્થ સાથે સખંધ 
શ્રુતિ ગત અર્યપદને। અભિપ્રાય 
દશમ નામના દષ્રાંતતી અવસ્થાએ હ 
દૃશમનું દષ્ટાંત વિચારના ભ્રમણુના સંબંધમાં 
જવની સાત અવસ્થાઓ રાઉ 
પરોક્ષ અને અપરેક્ષ જાન ફે 
શેોકનાશ અને નિરેમુશ તૃપ્તિ *** કટ 
આત્માને વિશે પરોક્ષ જ્ાનનો સંભવ *#.* 
આત્માને અપરેક્ષત્તાન કેમ થાય ?... ક 
દરામની કથા ચાલુ 


પૃછ 


૧૮૫ 
૧૮૬ 
૧૮૭ 
૧૮૮ 
૧૮૮ 
૧૮૯ 
૧૮૯ 
૧૯૦ 
૧૯૦ 
૧૯૦ 
૧૯૧ 


૧૯ 


2 લલ 


ર્મ્હ 
૨૧૧ 
૨૧૩ 


#૬' /૬ઃ 
રે 
લઝ ૦૮ 


રશ 
લદ 


ન્ન 


૬ 
6## («ઇળ /:૬ /,૬! ,૬ 
“45 ૫૧૨” 


નરા 


ડ્હ્‌ 


દ્ર? 
ર૬? 
હ” 


૨૪૦ 
૨૪? 
ર૪૨ 
૨૪૨ 
૨૪૫ 
ર૪5 
૨૪૧૬ 
૧૪૮ 
ર્‌ષર 
ટ્પર્‌ 
જ્‌પડ 
જ૫પ 
૨૫૬ 


ગમનુક્ુમણિકા 


વિષય પૃછ 
શ્રવણુ અને મનન આદિની આવશ્યકતા ... ૨૭ 
“ઈશ્વર થોગક્ષેમનો નિર્વાહક છે તે ઉપર ક્યા ... ૨૭૧ 
( કિમિચ્છન્‌? પદને અભિપ્રાય 
ભોગ્યમાં દોષ દૃષ્ટિ તથા ભેોગેચ્છાના અભાવ. ૨૮૧ 
સંસારની અસારતામાં ભચ્છુની કથા... * ૨૮૩ 
સાનીને પ્રીતિ વિના પ્રારબ્ધ કર્મનો ભોગ... ૨૮૬ 
ત્રિવિધ પ્રારખ્ધ કર્મનું નિરૂપણુ ... ર૮૯ 
તાનીને ભાગથી વ્યસનનો અભાવ "૦૦ ૨€રે 
અપરેક્ષ વિઘાનું સ્વરૂપ કકે ૩૦૦ 
કસ્ય કામાય'નો અર્થ 
આત્માની અસંગતા ૩૦૨ 
ભોગ્યમાં પ્રેમનો ત્યાગ અને માતામાં પ્રેમની 
કર્તન્યતા ક ૭૦૫ 
ભોક્તાના વિવેકની સિદ્ધિને કાર ૩૦૬ 
ભોક્તાના વિવેકનું ફળ ... ૩૦૭ 
ભાક્તાનું માયિકપણું ... મ ૩૦૮ 
ત્રણ શરીરમાં રહેલે જવર. 
ત્રણુ શરીરના જ્વરતનું વર્ણન કસ *૦૦ ૩3૧1૦ 
ચિદાભાસમાં વાસ્તવ જ્વર્નો અભાવ ૩૧૨ 
સાક્ષીમાં ચિદાભાસની તત્પરતાનું સ્વરૂપ ૩૧૩ 
સાની ચિદાભાસના વ્યવહારનું પ્રતિપાદન ૩૧૬ 
નિરંકુશતૃસતિરૂપ જીવની સાતમી 
અવસ્થાનું નિરૂપણ 
સાનીની મૃતકૃત્યતા અને પ્રાપ્ય પ્રાપ્યતાનું વર્ણન. ૩૧૮ 
નાનીને કઃ નિણુય ૩ર્‌ર્‌ 
તૃપ્તિનું સ્વરૂપ.. ક ૩૨૮ 


પ્રકરણુ ૮ સું-ફ્ટસ્થદીપ_ 
શરીરની બહાર તથા અંદર્‌ ચિદ્દાભાસનું, 
ખ્રહ્મ તથા ક્ટસ્થથી ભેદ 
દેહની બહાર્‌ ફરૂટસ્થ અને ચિદાભાસનો ભેદ... ૩૭૩૧ 


દેહુમાં ચિદાભાસ અને કૂટસ્થને ભેદ ન 52 

ચિદાભાસતું નિરૂપણુ ર ૩૩૯ 

બ્રહ્મની સાથે એકતા કરવામાં ફૂટ્સ્થતું. 
નિરૂપણુ 

ફૂટસ્થતું ધાહ્મની સાથે એકય ૩૪૫ 

ફૂટ્સ્થનું અદ્દિતીયપણું અને જગતનું મિશ્યાપણું. ૩૪૫9 


પ્રકેરણુ ૯ સું-ધ્યાનટ્ીપ 
બહ્મતત્વની ઉપાસનાથી મુક્તિની પ્રાસિ 


સંવાદિ બહ્મ ... ક ૩૫૪ 
સંવાદિ ખ્રહાથી મુક્તિ થાય છે પરે અનન્‍્તમી- 
લની કથા કે ૩૫૬ 


૪ 


૨૫ 
વિષય પૃછ 
પરોક્ષસ્રાનપૂર્વક ઉપાસનાને। પ્રકાર... ૩૫૮ 
વિચારથી અપરોક્ષ જ્ઞાનની ઉત્પત્તિ ૩૬ર્‌ 
અપરેક્ષસ્ાનની ઉત્પત્તિમાં' ત્રિવિધ પ્રતિબંધ... ૩૬૪ 
ભંસરૂપ બ્રહ્મ બ્રાહ્મણુની કથા ૩૬૬ 
જ્ઞાન તથા ઉપાસનાની વિલક્ષણુતા 
નિ્ગુણુ બ્રહ્મની ઉપાસના ** ૩$૯ 
નિર્ગુણુ બહ્મની ઉપાસનાને। પ્રેકાર્‌... ૩૭ર્‌ 
સાન અને ઉપાસનાના ભેદતું પ્રતિપાદન ૩૭૪ 
નિગુણુ ઉપાસના, ઉપાસક અને તત્તવવેત્તાના 
વ્યવહારને ભેદ ૩૭૮ 
તત્તવેત્તા વ્યવહાર કરે તો હરકત નથી ૩૮૦ 
નિર્ગુણુની ઉપાસનાની શ્રેઇતા ... -૦- ૩૮૬ 
અધિકારીના ભેદથી ઉપાસના અને જ્ઞાન ... ૩૮૯ 
ઉપાસનાનું ફળ જ્તાનદ્દારા મો।ક્ષ છે ૩૯૦ 


પ્રકરણ ૧૦ સું-નાય્કર્રીપ 
બંધની નિવૃત્તિ 
બંધની નિભૃત્તિનો ઉપાય.. 
જવ તથા પરમાત્માના સ્વસ્પનું નિરૂપણુ... 
પરમાત્માના યથાર્થ સ્વરૂપને! તિષયથે 
સાક્ષીમાં ખુદ્ધટિતી ચંચળતા 


હૈ#૮૫9 
૩0૯ 


૪૦ર્‌ 
સાક્ષીની વ્યાપકતા કે --૦ ૪૦૩ 
પરમાત્માના અનુભવનો ઉપાય ... ૪૦૪ 


પ્રક્રણુ ૧૧ સું-બ્રહ્માનંદ ગત ચોગાનંદ 
ખ્રહ્મની આનંદતા, અદ્રિતીયતા અને 
સ્વપ્રકાશતા. ૪૦૬ 
બથહ્મસ્ઞાનથી સંસારની નિજૃત્તિ અને આનંદની પ્રાપ્તિ. ૪૦૭ 
ખની આનંદરૂપતા 


૪૧૩ 
ઠખ્હ્મની સ્વપ્રકાશતા ૪૧૭ 
આનંદનું સ્વરૂપ 
સુષુપ્તિમાં સુખની સિહ્ધિ .. *-- ૪૧૪ 
ખહ્માનંદના સાક્ષાત્કારથી રા "૦૦ ૪૩૦ 


અર્થ ન સમજનાર એક પંડિતના પુછડાની કથા. ૪૩૧ 


જાઞદ્‌ અવસ્થામાં બ્રહ્માનેદના અનુભવની સિદ્ધિ 
વાસનાનંદનું નિરૂપણુ *.. 


ટ "૦૦ ૪૩૪ 
વિશેષ અભ્યાસથી વિશેષ ન્‍ાનિદાનલધ "૦-૦ ૪૩૭ 
કેતનું કારણુ મન છે તે ઉપર શ્રીકૃષ્ણે અજન 
મતિ કીધેલો ઉપદેરા ... ૪૩૮ 
મુહૂતે માત્રમાં આત્મશ્રેય કરી રાકાય છે તે ઉપર 
ખૂટ્ૂવાંગ રાન્નની કથા ... કરકે ૪૩૯ 
સ્વરૂપભૂતમાં આત્મતત્ત્વના જા પ્રહ્ા 
દની કથા ૪૪૨ 
નિરંતરના અભ્યાસથી સ થઈ શકે છઠ ત્તે હપર 
ઢીંટાડાની કથા ર --- ૪૪૪૨ 
ખ્રહ્માજ્ઞાનીની બહ્યજ્ઞાનમાં સર્વદ્દા તત્પરતા *-- ૪૪૪૬ 


૨૬ 


મકેરણુ ૧૨ સું-બ્રહ્માનંદગતઆત્માનંદ 


આત્માનંદના અધિકારીને આત્માનંદનું 


ત્રિવિધપણું 
વિષય ' પૃઇ 
મેદણુહ્િવાળા માટે આત્માનંદનો ખોધ જપ॥્‌ 
આત્માર્યે જ સર્વ વસ્તુમાં પ્રીતિ છે. --* ૪૫૨ 
આત્મામાં પર્મપ્રીતિ 


આત્મામાં રહેલી પ્રીતિનું સ્વરૂપ... ૦૦ છજપદ 
આત્મામાં પ્રીતિની નિવતા ... .* ૪૫૬ 
પુત્ર સ્રી કરતાં આત્મા જ પ્રિય છે તે ઉપર મ 
રાળની કથા.. ક પ ૪૫૯ 
આત્માની સ્રી પુત્રાદિ પ્રત્યે રેતા *** ૪30 
આત્માના ભેદ... ન ૪૬2 
ત્રિવિધ આત્માની મોગ્યતાનુસાર યવહારમાં 
પ્રધાનતા ૪૫૩ 
આત્માની પ્રિયતમતા ૪૬૫ 
પુત્રાદિકમાં પ્રીતિનું તાર્તમ્ય ૪૬૭ 
શિષ્ય અને પ્રતિવાદીને યળભેદ ૪૬૯ 
પુત્રપ્રાપ્તિ કેટલી સંકઢવાળી છે તે ઉપર દીલી- 
પની કથા ન ૪૭૦ 
કુપુર્ત્ર કેટલો! પીડાકારક છે જ ઉપર્‌ અગામી 
કથા.. ક ૪૭૪ 
આત્માની પરમાનંદસૂપતા ૪૭૬ 
યોગ અને વિવેકની સમાનતા ૪૭૮ 


ગ્રકરણુ ૧૩ સું-બ્રહ્માનંદગત અરેતાનંદ 
બ્રહ્મમાં જગતનું વિવતેપણું 

ભહ્મમાં જગતની અભિન્નતા ** ૪૮૧ 

ઉપાદાન કારણુના ભંદ ... ૪૮૩ 


શક્તિ તથા તેની અનિર્વચનીયતાનું નિસ્પણુ... ૪૮૪ 
ભહ્મથી માયાશક્તિનું વિવર્તપણું છે તેમાં રામ 
અને વસિકછ્ને। સંવાદ પી ૪૮૬ 
ખાળકાખ્યાયિકા ક દા ૪૮૮ 
કાર્યની અનિર્વેચનીયતા ,... ... ૪૯૦ 


કાર્ણ જાનવડેૅ કાર્ય સમૂહુનું જ્ઞાન અને બ્રહમા 
તથા જગતનું સ્વરૂપ 
ઉપાદાન કારૃણુનાં સાનથા કાર્યના સ્વસૂપનું સાત ૪૯૬ 


અનુક્રમણિકા 


વિષય પૃછ 

થઉા અને જગતનું સ્વસૂપ ક **ક ૪૯૮ 
સંપૂર્ણ જગતમાં સચ્ચિદાનંદની સમાનતા ... ૪૯૯ 
નામ સૂપાત્મક જગતને! અનાદર... ** પૅ૦ર્‌ 
અહાતું અતેકાકાર્પણું અને નિર્જગતપણું 
એક જ બ્રહ્માને માયાથી અનેક કાર્યનો સંભવ ૫૦૪ 


માયાતી અચિત્ય રચના .... ... ન... પનપ 
સાનીને। વ્યવહાર મ ન્ટ ન પ૦ 
ભહ્મમાં જગતની પ્રેતીતિને પ્રકાર.. ૫૦૪ 
પ્રક્રણુ ૧૪ સું-ખ્રહ્માનંદગત વિધાનંદ 
વિદ્યાનંદથી નિભૃત્તિ કર્વાયોગ્ય દુ:ખના વિભાગ 
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અનુછુવ્‌ 
 જરયગશ્ં વસમાનન્ટ્મનાટ્િનિષનં દરમ । 
અહે ટેલસર્વામ વન્રેડન્સયોમિન વસુમ્‌ । ૨ ।। 
સ્રસ્ષધરા 
અટ્રેતં તેવ તસજદ્દિ મવતિ મિટ તેષજોષશ્ર થર્મા- 
ન્મૂર્તિઃ તેશ્ળો (તો યસ્સ્વનુષમપરમાનટલવશ્વાર | 
મોપીસ્લંવાયાયિલ્વાડ્કલરસમમજં માવિલાન્તફેજ$ ત્રી- 
રાધાયુસ્દ ત જળઃ વાળયતુ જીશઇં ગોમિવર્યો ઝનાનાશ્‌ ॥ ૨ 
શ્રીજ્નુભ્ળઃ વરમેશ્વરો વિતયતાં નિત્યં તઇુન્ગુજયન્‌ 
તાપાન સસ્યણુરવેવિળાં સ વિવિષાં ત્રીટાં વણણાસયન । 
ભ*્યોદં વજયન્‌ સતાધવિ ૨૯1 માયાનટીનશેસૈ- 
રસ્યન્વેટ્શિર્સ્વમેમમઇં ર્ત્યુર્મદારેશિવ 1 ૨ ॥ 
યારી ય્યંજટાગજ# 
અથ-પ્રાણીઓના ઘટ ઘટમાં વ્યાપી રહેલા, પરમ આનંદમૂત્તિ; આદિ, મધ્ય તથા અંતથી 
રહિત, પાપને હરનારા, અદ્વેત છતે દ્વેતની પેઠે ભાસનારા અને સર્વના પ્રેરક શ્રીપરમાત્માને 
પ્રણામ કરું છીં.૧ “ક 
અદ્વેત એ જ પ્રેમ છે, તેમાં જરા પણુ ભેદ નથી; અને તે પ્રેમનું જેથી પોષણુ થાય છે, 
જે પ્રેમની મૂત્તિ છે, જે રસરૂપ છે, જે અનુપમ પરમાનંદરૂપ છે; અને જેમણે ગોપીઓને 
અદ્વેતામૃતનું પાન કરાવીને, તેઓનાં હૃદયોને ભક્તિભાવવાળાં કર્યા છે, તે રાધામાં લીન થચેલા 
ચોગીંદ્ર શ્રીમૃષ્ણુ મતુષ્યોનું કલ્યાણુ કરો. ૨ 
જે પરમેશ્વર વિવિધ પ્રકારની કીડાએ કરતા થતા, સત્ય સુખની આશાવાળાઓના ત્રણુ 
પ્રકારના તાપને નિત્ય ટાળે છે, જે માયારૂપી નટીનાં નૃત્યોદ્રારા સદા મોટા મહાત્માઓને પણુ 
મહામોહુ ઉપજાવે છે, તથા જે ઉષનિષદોને વિષે નૃત્ય કરતા થકા નિર્મળ એવા અભેદનોા 
ઉપદેશ કરતા મોટા આચાર્યજ્પ છે, તે શ્રીૃષ્સુ નિત્ય વિજયવંતા થાવ. ૩ 
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છ ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 


“પ૫ 


રિ ખે પ્રકારની ચિત્તશૃત્તિવાળા મનુષ્ય હેય છે: કાર્યકુશળજૃત્તિવાળા અને વિચારકુશળજત્તિવાળા. 
જ કાર્યકુશળશૃત્તિવાળા મનુષ્ય, રાજનીતિમાં, પરાક્રમમાં, મંત્રીનું કાર્ય કરવામાં, વીલ ખબારીસ્ટરના 


હ ર કુ ક ૭ ક ક ૦ ફર 
જર ધંધામાં, ધારા બાંધવામાં, વ્યાપારાદિકમાં, લેક્ોપયોગી 'ે સ્વાર્થી કાર્યમાં, #્યાઆડંબરમાં, 
૬ 2 ક ક ક ફ ક્ર ક ૧૧ 

ઝે કીતિ સંપાદન કરવામાં, કોઇનું હિત અને કોઇનું અણુહિત કરવામાં, સદા મંશ્વો રહી, જીવિત 
રર ગાળે છે. વિચારકુશ્ળજૃત્તિવાળા મનુષ્ય, કતેવ્યની પૂર્ણુતામાં, અભ્યાસમાં, તત્ત્વસાનસંપાદન કર- 


જટ વામાં, સૃદિના નિયમનું સૂટ્્મતાથી અવલોકન અને ચિતન કરવામાં, મનુષ્યનું અને પરખહ્ાનું 
જફ રહસ્ય જાણુવામાં જ જીવિત નિર્ગમન કરે છે. કાર્યકુશળ મતુષ્ય આ લોકની શ્રેકતા શોધે છે, 
ર વિચારકુશળ પર્લોકની; કાર્યકુશળનો સંતોષ ક્ષણિક પદાર્થતી પ્રાશ્િમાં છે અને તેમાં જ તે આનંદે 
હ છે, વિચારકૃશળ પરમાનંદમાં જ મસ રહે છે ને તે પ્રાતત થયા વગર સંતોષ પામતે। નથી; કાર્ય- 
ક કુશળને વ્યાવહારિક માનમાં સંતોષ છે, વિચારકુશળને તો ધન, ધાન્ય, સંપત્તિ, રાજ્ય, કીત્તિ, 
કેજ માજમઝા, સંસાર એ કશામાં પ્રીતિ નથી-તે સારા નરતાની, સંપત્તિ વિપત્તિની દરકાર કરતે 
શે નથી; દરિયો ખાર્‌ છે કે મીઠો, છાળકા છે ઉંડે, તેની પણુ તેને દરકાર નથી; તેનું ચક્રવર્તિના 
ફે વૈભવમાં કે રાંકની ઝુંપડીની વિટંબણુમાં લક્્ય જ નથી; મતુષ્ય ન્નતિનાં સુખ વિષે, તેની %હિ 
ફં વિષે, પડતી વિષે, કીત્તિ વિષે-કશામાં તેનું લદ્્ય નથી. તે આ દેહના સુખને, તેના કર્તવ્યને, લેખ- 
વતો! નથી; કર્મથી, નાશવંત સ્વર્ગ સુખ ઇચ્છતો કે શોધતો નથી, પરન્તુ ચિત્તતા સંતોષને જ શોધે છે. 


આવે કાઈ વિચારકુશળ મનુષ્ય, પૂર્વજન્મના સંસ્કારને થોગે, ગંગા તીરે રહેતા કોઈ મહા- 
«માની પર્ણકફૂટીમાં જઈ ચઢ્યો અને તે મહાત્માને સાષ્ટાંગ દંડવત્‌ કરીને ખબોલ્યો,-“હે ગુરુ દેવ ! 
આ સંસારદાવાનળની ન્વાળામાં બળીજળી રહેલા મને, બહ્માનંદના રસથી ભરેલા, પવિત્ર, 
અને શીતળ અમૃતથી નવરાવીને શ્ઞાંત કરે ! કહે મને, આ સંસારસમુદ્રને કેમ તર ? મારી 
ગતિ શી? સદ્દગતિને માગે શો ? તે કૃપા કરી, હે મહાત્મન્‌! આપ તે કહો ! દિવ્ય રસાસ્વાદની 
તૃષ્ણા-તૃષાથી-આધિથી-તપતા અધિકારી જીવને જેધ્ને, તે મહાત્મા, જે કરુણાથી ભરપૂર હતા, 
તેને આને સચ્છિષ્ય માન્યો, ને આત્મોન્નતિને। માર્ગ દર્શાવવા આ પંચદશીની કથા કહી. એ કથા 
તે ચન્દ્રકાન્ત વિવરણુ છે. ચન્દ્રિકાના સમાગમથી, ચન્દ્રકાન્ત મણિ, જે પાષાણુ છે, તે જેમ 
દ્રવે છે, તેમ હૃદય પાષાણુ પણુ, પંચદશીની કથારૂપ ચન્દ્રિકાથી કોમળ થપને દ્રવે છે; ચન્દ્રિકા, 
હંદયપર પડવાથી મતુષ્યતે શાતા આપે છે, તેમ આ ચન્દ્રકાન્ત મણિ પણુ હદયપર્‌ પડવાથી 
હુદયમાં ઠંસવાથી-શાતા આપે છે; ચન્દ્રિકાથી મનુષ્ય પ્રષ્ઠુહ્લિત થાય છે, તેમ જ આ ચન્દ્રકાન્તથી 
અધિકારી જવ પ્રષ્ઠહિલત થાય છે-તેથી આ ટીકાનું નામ ચન્દ્રકાન્ત ધર્યું છે. એ મણિના ધાર- 
ણુથી, “વિશુદ્ધિ' પ્રાપ્ત થાય છે અને શુદ્ધ ધ્યાનયોગથી જવનું “અહં' અને “મમ' નાશ પામે છે 
અને સ્વસૂપને પ્રાત કરી ઉત્તમ ગતિને પાસે છે. 
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પમ્રકરણુ ૧ લું 


જ 
ફર 


પ્રત્યફૂ-તત્ત્વનવિવેક 


*-*--છ49ો/(જી*ન9/બન્ડ-ડઝથ-૭* 
સંગલાચરણુ 


અવતરણિકા-આરભેલે! ગ્રંથ નિર્વિઘ્ને સમાસ થાય; અધ્યયન, અધ્યાપનના વિરેષ પ્રચારથી તે ગ્રંથ 
વિશ્વવિખ્યાત થાય; માટે વાલ્મીકિ, વેદવ્યાસ આદિ પ્રાચીન ગ્રંથકારા પણુ પોતપોતાના ૨ચેલા ગ્રંથોના 
આર્ભમાં મંગલ કરી ગયા છે, તેમ ગ્રંથના આરંભમાં મંગલાચરણુ ફેરવું, આવે! શિણ લે।કેને। સંપ્રદાય પણુ 
છે, અને તેમ કરવાથી ઉત્તરોત્તર થનારા શિષ્યવર્ગને પણુ બાધ થાય કે ગ્રંથના આરંભમાં મંગલાચરણુ 
કરવાનો સંપ્રદાય છે, ઇત્યાદિ હેતુથી, આ ગ્રંથના રચનાર શ્રીવિદ્યારરયસ્વામી, આ પંચદશી નામના 
ગ્રન્થના આરંભમાં, પ્રથમ શ્લોકવડે ધંષદ્વેવ એવા થ્રીગુરુને નમસ્કાર કરવાર્પ મંગલાચરણુ કરે છે. 


સમ શ્રીશજુરાનન્ટગુર્વાટ્ામ્યુઝન્મને । સવિજાલમફામોઇાણાશેવરમેળે ॥ ૨ ॥ 


શખ્દાર્થશ-વિલાસ સહિત ( *ગ્યણ્ટિસમણષ્ટિસિપ કાર્યવર્ગે સાથે ) મહામેોહુ (સૂલઅન્ઞાન)સપી ગ્રાહુના 
ગ્રાસ (કેોલિયો) કરી જવો, આજ જેનું એક (સખ્ય ) કામ છે એવા શ્રીશંફરાનંહ ગુરુના પાદાંછુજ 


(ચરણારવિન્દ)ને હું નમસ્કાર કરું છું. ૧ 


ચંદ્રકાન્ત વિવરણ 


શંકર “શમ્‌ જશોલિ દલિ ૬૧૬: જે સર્વ જગતને 
સુખ આપે છે તેને શંકર્‌ કહે છે, તેવા શંકર્‌ એક 
પરમાત્મા છે. આનંદ એટલે સર્વોત્તમ પ્રેમપાત્ર શ્રી 
પર્માનંદરૂપ પ્રયગાત્મા અથવા જીવાત્મા. ક્ંકર્‌ અને 
ખાનંદ એ ખે પદને! સમાસ થતાં શંકર્‌ાનંદ થાય 
છે. તેનો! અર્થ પ્રેત્યમાત્મા-જીવાત્માથી અભિન્ન 
પરમાત્મા એવે! થાય છે, અતે તે જ શ્રીશકર્‌ાનદ 
ગુરુ છે. 
શંકરાતદ એ જ ગુરુ એમ મૂળ શ્લોકમાં કહું છે, તેને 
અભિપ્રાય એ છે કે, પરમાત્મા પોતે ગુરુમાં અંતયા- 
મીરૂપે રહી, ઉપદેશથી મતના મેલ દૂર કરી, પર્માત્મ- 
રૂપી તત્ત્વ (આત્મતત્ત્વ) માં યોજે છે. શાસ્ત્રમાં કહું છે કેઃ 
“વર્વપિફમજા મે સાતસ્ણાદ્મશેહશાશિવાસેમ । 
મોળયસિ પરે થળે લ ક્ીથયાશાર્યમર્સિસ્ય: ॥ 


નિષ્કામ વ્રત, જપ, તપ આદિ સાધનેોવડે જેએના 
રાગદ્દેષાદિક મતના મેલ પરિપકવ થયા હોય, અર્યાત્‌ 
નાશેોન્સુખ થયા હોય-નાશ થવાની અણીપર્‌ . આવ્યા 
હેય, તેવા અધિકારીઓને આત્મતત્ત્વતા ઉપદેશરૂપી 
દીક્ષા આપીને, ત્તાનમાં પ્રતિબંધ કરનારા આવ- 
રણાદિક મલેના નાશ કરવારૂપ શક્તિ આપીને જે ગુરુ, 
પરમાત્માના સ્વરૂપમાં જેડે છે, તે સાનોપદેશ કરનારા 
આચાર્ય-ગુસ્મૂર્તિમાં પરમાત્મા રહે છે. માટે, ગુરુને જ 
શ્રીપર્માત્મારૂપ શ્રીશૅકરાનંદરૂપ જણુવા.” ગુરુ, શાસ 
અને પરમાત્માની ઉપર્‌ ત્રદ્ધા-ભક્તિ રાખવાથી જ્ઞાન 
મળે છે, અને “શક્તિએ કરીને સાન થાય છે,' એવું શ્રુતિ- 
વચન છે. ચુરુ શ્રદ્ધાળુ! ભક્તિમાન્‌ અને વિનયવાળા 
શિષ્યને સાનોપદેશ કરે છે, પરંતુ ભ્રક્તિ, ત્રદ્ધા અને વિનય- 
હીન રિષ્યને ઉપદેશ કરતા નથી. સંપૂર્ણ ગીતાજને। ઉપ- 


* પ્રત્યેક વ્યક્તિ તે બ્યષ્િ અને ન્તૂડ્ટી «ડી વ્યક્તિઓનો જથ્થો તે સમછિ, ગાય, પાડો, હાથી, પુરૃષ વગેરે પ્રેવેક વ્યક્તિ 


ભિ કહેવાય છે, અને તેઓમાં રહેલી જતિ સમણિ કહેવાય છેઃ 


૨ શ્રી પંચદશી 


દેશ થઈ રહ્યા પછી “આ ઉપદેશ સર્વને કરવો કે નહિ' 
એવાં વચનથી અર્જુનને શંકા થઈ, લારે શ્રીકૃખ્ણુ પરમા- 
ત્માએ કહું કે, . 

દર સે નાતપર્જાય નામજાય વરાશન । 

ન શાજુષ્રયવે વાચ્યું ન વ માં શોડન્યશયસે ॥ 

“જેણે કષ્ટ ચાંદ્રાયણાદિ તપ કર્યા ન હોય, જે ચુરુ 
શાસ્ર અને પરશૈશ્વરતી ઉપર ભક્તિમાન્‌ ન હોય, જે 
શાસ્ર સાંભળવાને ₹ઇચ્છતો ન હોય, અને જે મારી 
(પરમાત્માની) અસૂયા કરતો હોય, તેને તારે આ જ્ઞાન 
જાઈ દિવસ આપવું નહિ.” 

એવી રીતે ભક્તિઆદિથી હીત, એટલે અધિકાર 
વગરના જ્ઞાનના ઉપદેશના નિષેધ કરીને આગળના 
શ્હ્ષોકમાં પોતાના ભ્રકતોને એ જ્તાનાપદેશ કરવાનું ફળ 
કહ્યું છે. તેમજ ગુરુ ઉપર્‌ ભક્તિ રાખનારને શ્રુતિમાં 
કહેલા અર્યો-ધર્મ, અર્થ, કામ અને મોક્ષ, એ ચાર 
પુસ્ષાર્થ, અથવા શ્રુતિમાં વર્ણવેલા અર્થસ્વરૂપ શ્રીપર્‌- 
માત્મા સિદ્ધ થાય છે. 

ચદ્થ વેવે વરા મશિષેથા ફેવે સપા ગરો । 
સેસ જપિસા છર્ષા: પ્રજાશન્સે મફાસમન; ॥ 

“જે મહાત્માને પર્‌માત્માવિષે પરમ ભકિત હેય અને 
પરમાત્માના જેવી જ ચુરુ ઉપર્‌ પણુ પર્‌મ ભક્તિ હોય, 
તે મહાત્માને શાસ્રમાં કહેલા ધર્મ, અર્થ, કામ અને 
મોક્ષરૂપ અર્થો અયવા તે શ્ુતિના અર્થો પોતાની 
મેળે સૂઝે છે,” અર્થાત્‌ સિદ્ધ થાય છે એમ શ્રુતિમાં 
કહેલું છે. પોતાની મેળે વાંચવાથી અથવા તો ૬થાવાદ 
કરવાથી જ્ઞાન મળતું નથી, પણુ બ્હ્મવેત્તા ગુસતી પાસે 
શ્રવણુ કરવાથી જ જ્ઞાન મળે છે. શ્રુતિમાં કહ્યું છે કે, 
'આશાર્યવાન્‌ શુશ્યો વેદ્‌। “આચાર્યવાળા પુસ્ષને સાન થાય 
છે,' અર્થાત્‌ ચુસ વિના જ્તાન મળતું નથી. જ્યારે વિવિ- 
દિષા-આત્માને જણુવાની ઇચ્છા-થાય લારૅ, સુંડકની 
શ્રુતિમાં, પ્રથમ ગુરૂપસત્તિ-ગુરને શરણે જવાનું કહું 
છે, માટે ગુરુને શરણે જવું. સટ્િશમાયં લ શુશ્મેવામિ- 
મચ્છેસ્લનિત્વાળિ: બળ્રિયં ત્રજાનિઇણ ॥ જિત્તાસુએ આત્માનું 
નાન મેળવવા માટે હાથમાં સમિધૂ લઈ, વેદના પારં- 
ગત અતે બ્રહ્માનિઇ એવા સદ્દગુરૂને શરણે જવું. 

અહીં શંકર્‌ાનંદ પદતી પાસે “શ્રી' એવું પદ છે, તે 
એવે! અર્થ સૂચવે છે કે, અણિમા, ગરિમા, લધિમા, 
મહિમા, પ્રાપ્તિ, પ્રાોકામ્ય, ઇશિત્વ, અતે વશિત્વ, એ 
આઠ પ્રકારની સિહ્ધિથી સંપન્ન અતે જ્તાનસંપન્ન ગુરુ 
હોવા જઇએ. શ્રીનતો ખીજે અર્થ લદ્દમી થાય છે. 
લદ્ટમીએ કરીને જે સુખ કરે, તે શ્રીશંકર્‌ કહેવાય છે. 
રાંકરાનંદ ગુરુ પણુ તેવા છે. શકરાનેદ પદની પાસે શ્રી 


એવું જે પદ છે, તેના અર્થ સંપત્તિ લટ્એ તો તે પણુ 


યોગ્ય છે. 


[ પ્રકરણુ 


શ્રુતિમાં પણુ કહું છે કે, શહેશ્ઉુઃ વસતતથળથ્‌॥ ગુરુ 
કર્મનાં આપનારા ભહ્માનાં પરમસ્માનરૂપ છે; અર્થાત્‌ 
આ કશ્રુતિવચનવડે થ્ીશંકરાનંદ ભકતોની ઇચ્છા પૂર્ણુ 
કર્વમા સમર્થ છે એવી સૂચના કરી છે. જે ગુરુ 
પોતે જ્તાનસંપન્ન અને મુક્ત હોય, તેવા ગુરને શરણે 
જવાથી ત્ઞાન થાય છે, અને મોક્ષ પણુ પ્રાપ્ત થાય છે. 
દરિદ્રી ધનવાનની પાસે જાય તે। તેતું દરિદ્રપણું દૂર 
થાય. છૂટો માણુસ બંધાયલાને છેડે છે. પણુ જેમ 
દરિદ્રી દરિદ્રીની પાસે જય તો તેનું દારિદ્રય દૂર થતું 
નથી, અને બંધાયલે! બંધાયલાને છોડી શકતો નથી, 
તેમ અજ્ઞાની અને બંધાયલે। ગુરુ, શિષ્યનું અજ્ઞાન કેમ 
દૂર કરી શકે અને સંસારરૂપી બંધનમાંથી તેને કેમ છેડી 
શકે ? કદી પણુ નહિ. એ ઉપર્‌ આ પ્રમાણે એક કથા છે. 


એક રાજાની વાત 

કાઈ એક રાજ સુશીલ અને શાન્ત હતે. તેને 
વેદાંતશાસ્ત્ર ઉપર પ્રીતિ હતી. તે એક વિદ્દાનની પાસે 
નિય વેદાંતશાસ્ત્રનું શ્રવણુ કરતે હતો. તે વિદ્દાન્‌ શાષ્રમાં 
પ્રવીણુ હતો, તથાપિ અતુભવમાં કાચો! હતો. પ્રતિદિન 
તે રાજના સાંભળવામાં આવે ક, વેદાંતશાસ્નું શ્રવણુ 
કરે તો જ્ઞાન થાય, અને જ્ઞાન થાય તે! મોક્ષ મળે. રાજ 
મુમુક્ષુ હતો, તેથી મોક્ષને માટે અતિ આતુર રહેતે! હતે, 
અને વિદ્દાનને નિય પૂછતો કે, ર્‌ાગદ્દેષાદિક કયારે નિશ્ત્ત 
થાય અને મોક્ષ ક્યારે મળે? તેનું ઉત્તર વિદ્દાન્‌ આપતો ક, 
વિશેષ શ્રવણુ કરવાથી સર્વ સિદ્ધ થાય છે. એમ કહેતાં- 
સાંભળતાં ઘણાં વર્ષો નિકળી ગયાં, પણુ ફળ થયું નહિ, 
અને શ્રવણુ નિષ્ફળ નીવડવા જેવું રાજનને જણાયું. 

પછી એક દિવસે રાજાએ વિદ્દાનને પૂછ્યું કે, “પંડિ- 
તજ! શ્રવણુ કરતાં કરતાં તો આયુષ્ય પણુ વીતી ગયું, 
પરંતુ તેતું ફળ કશું જણાતું નથી, માટે જે આવતી કાલે 
શાસ્રમાંથી મોક્ષનો ખરેખરો શોધ નહિ કરી લાવો તો 
તમને પૂરેપૂરી શિક્ષા કરવામાં આવશે.” આવાં વચન' 
સાંભળીને પંડિતજી ચિતામાં પશ્યા. તે ઘેર આવ્યો, અને 
જમવા બેઠ, પણુ તે રાત્રિએ ભોજન પણુ લાવ્યું નહિ, 
તેમ નિદ્રા પણુ આવી નહિ. ખીજે દિવસે ઉઠી સ્નાન- 
સંપ્યા વગેરે નિયકર્મ કર્યુ, પરંતુ રાજાને શે! ઉત્તર્‌ 
આપવે, એ વિચારમાં પંડિતજી ગુંચવાઈ ગયા. 

એટલામાં ઇશ્ચરેચ્કઠાથી ક્રેઈ મહાત્મા-બહાવેત્તા 
સંન્યાસી યાં આવી ચડ્યા, અને પંડિતજીએ માન્યું 
કે, પરમાત્માએ જ આ મહાત્માને મારું દુ:ખ દૂર્‌ 
કરવાને મોકલી આપ્યા છે. પછી પંડિતજીએ સત્વર 
તેની સામે જઈ પ્રણામ કરીને તે મહાત્માને ધરમાં 
લઈ આવી આસન ઉપર ખેસાય્યા, અને ખે હાથ તથા 
ત્રોજું મસ્તક તેમનાં ચરણુમાં મૂકી, મ્રણામ કરી, 
હાથ જેડી, તેની સન્મુખ પૃથ્વી ઉપર્‌ બેઠો, તેની મુખ- 
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મુદ્રાપરથી મહાત્માએ નણ્યું કે, આ કેઈ આજે ચિન્તામાં 
છે; તેથી તેને પૂછ્યું કે, “પંડિતજી | કેમ ચિતાતુર 
જણાએ છે?” એટલે પંડિતજીએ વિનયપૂર્વક, રાજન 
પાસે પૂર્વ દિવસે જે *ત્તાંત બન્યો! હતે, તે સધળે। કહી 
સંભળાવ્યો. તે સાંભળીને મહાત્માએ મનમાં વિચાર 
કરીને તેને કહ્યું કે, “મને રાન્ન પાસે લઈ જ, હું પોતે 
તેના મનનું સમાધાન કરીશ.' પછી ભોજન કરી મહાત્મા- 
એ આરામ લીધો, અતે સમય થયે કે, તે પંડિતજની 
સાથે રાજની પાસે ગયે. 

મહાત્માનાં દર્શન કરીને રાન્ન ખહુ આનંદ પામ્યો, 
અતે તેનો! યોગ્ય સત્કાર કરી, નિલ નિયમ પ્રમાણે 
શ્રવણુ કરવા ખેઠો એટલે, પંડિતજને આગલે દિવસે 
પૃણેલા પ્રશ્નના ઉત્તર્‌ સાંભળવા ઇચ્છા દર્શાવી. તે 
સાંભળી પંડિતજી કહ્યું કે, “તેનો ઉત્તર આ મહાત્મા 
આપશે.” જ્યારે ર્‌ાજએ મહાત્મા તરફ સુખ કર્યું, 
તારે મહાત્માએ રાજને કહ્યું કે, “હું જે કહીશ 
અને જેમ કરીક્ષ તેમ તારે તથા આ પંડિતને માન્ય 
છે?” ર્‌ાજળએ તેને! સ્વીકાર્‌ કર્યો, ક તત્ક્ષણે મહા- 
તમાએ ખે દોરડાં મંગાવ્યાં, અને એક દોરડાંવતી એક 
સ્તંભની સાથે ર્‌ાન્નને ખબાંપ્યો, અને ખીન દોરડાંવતી 
ખીજા સ્તંભની સાથે પંડિતજને બાંધ્યા. પછી રાન્નને 
કહું ક, “તું રહ્મણુ કરવાવાળો છે તથા બળવાન્‌ છે, 
તેથી આ પંડિતને બંધનમાંથી મુક્ત કર.' મહાત્માનાં 
એવાં વચન સાંભળીને રાજળએ કલ્ું કે, “હું બંધાયલે 
છું તેથી આ પંડિતને કેમ છેડી શકું ?' એટ્લે મહા- 
ત્માએ કલ્યું:-“હે રાજન્‌! જેવી રીતે તું બંધાયલે। છે 
તેથી આ પંડિતને છેડી શકતો નથી, તેવી રીતે આ 
પંડિત પણુ સંસારરૂપી રજ્જુથી બંધાયલે। છે તેથી તને 
સંસારબંધનથી કેમ મુક્ત કરી શકે ? તે સાંભળીને ર્‌ાન્ન 
પાતાના પ્રશ્નનો ઉત્તર સમજી ગયે।, અને ત્યારથી તે 
પવિત્ર મતે તે મહાત્માની પાસે વેદાંતશાસ્ર શ્રવણુ 
કરવા લાગ્યે।. 

તાત્પર્ય કે જે માણુસની પાસે જે વસ્તુ ન હેય, તે 
માણુસ તે વસ્તુ બીજને કેવી રીતે અને કયાંથી આપી 
શકે ? જે માણુસ જે રસ્તો ન જણુતો હોય તે માણુસ 
તે રસ્તો ખીન્નને કેમ બતાવી શક્રે આંધળા આંધ- 
ળાને દોરે તે દોર્નાર્‌ અને દોર્‌ાનાર બન્ને ખાડામાં 
પડે. એમ જ અન્તાની ગુરુ, શિષ્યતે પોતાના જેવું જ 
સાન આપે, વિશેષ તે ડયાંથી આપી શકે ? 

આ જગતમાં હુમણાંતા ગુરુઓ તો આ શ્લોકમાં 
દર્શાવેલા ઝુણુવાળા છે, 

“મુર્લો ૫૨૧: શસ્તસિ જ્િષ્યાવિશાવદારજા: । 
મુર્વો વિર્કા: વસ્તિ શિષ્યલંતાવરાર્માઃ ॥ 
શિષ્યનું ધન હરવાવાળા ધણુ ગુરુએ છે; પરંતુ શિ- 


પ્રત્યેક-તત્ત્લ-વિવેક ૩ 


ષ્યના આધિભૌતિક, આધિદેવિક અને આધ્યાત્મિક એવા 
ત્રિવિધ તાપને દૂર્‌ કરવાવાળા ગુરુએ તે। વિરલા જ 
છે.” ધન એકડું કરવા માટે, પોતે મોટા થઈ પૂન્નવા 
માટે, અને ફ્િષ્યની સંખ્યા વધારવા માટે ઉપદેશ કર્‌- 
નારા ગુરુઓના ઢગલેઢગલા છે, પણુ ત્રિવિધ તાપને દૂર 
કરી, શિષ્યને સંસારમાંથી છોડાવનાર્‌ા ગુરુ બહુ જ થોડા 
હોય છે. માટે, પ્રત્યેક જિજ્ઞાસુએ વિચાર્‌ કરીને ગુસ્તે 
શરણે જવું યોગ્ય છે. 

જેમ ત્રાહું પોતાના સપાટામાં આવેલા પ્રાણીને ખળા- 
ત્કારથી જળમાં ધસડી નય છે, અને પછી તેને અતિ 
દુઃખ આપે છે; તેમ મહામેોહુ કે જેને અનાદિકાળતું 
અન્તાન માનવામાં આવે છે, તે પણુ માયાવશ થયેલા 
જીવને ચોરાસી લાખ યોનિમાં ધસડી જપ્તતે તેને અત્યંત 
દુઃખ આપે છે. તેથી મહુામેોહુને ગ્રાહુનું રૂપક 
આપ્યું છે. 

શિષ્ય પૂછે છેઃ-જેમ મહામેહને ત્રાહનું રૂપક આપ્યું 
છે, તેમ ચુરનાં પાદને-ચર્‌ણુને અંણ્ુજ એટલે કમળનું 
રૂપક આપ્યું છે. અહોં મહામોહું અને ગ્રાહ(ઝૂડ)ના 
ધર્મો સમાન હોવાથી તે સપક તો સંભ્રવિત છે, પણુ 
કમળમાં મ્રાહ(ઝૂડ)તે ગળવાની શક્તિ નથી; કારણુ કે 
મ્રાહુ (મધર)ચેતન તથા મહાખળવાન્‌ જળજંતુ છે અને 
કમળ તો જડ તથા અતિ કોમળ છે. 

ગુરુ કહે છે:-તારી શંકા યોગ્ય છે. અંજુ એટલે 
જી, અને તેથી જન્મેલ તે મંશુગન્જ કહેવાય છે. ત્રાહથી 
પણુ બળવાન્‌ અને તેને પણુ ગળી ન્નય તેવું એક જળ- 
જંતુ, આવો અંશુઝન્મના અર્થ થાય છે. મોટા જળ- 
જંતુઓ નાના જળજંતુઓને ખાય છે, એ વાત જગતમાં 
પ્રસિદ્ધ છે, આ તો એક સાહિય રીતે સમાધાન કર્યું, 
પરંતુ એનું ખીજ રીતે પણુ સમાધાન થઈ શકે છે, 
યદ્*પિ કમળ ગ્રાહતે ગળી નાય, એ વાત અસંભવિત 
છે, તથાપિ ને ગુરનાં ચરણુની સૈવા કરી હોય અને 
તેની પૂણુ કૃપા થાય તો પછી અસંભ્રવિત પણુ સંભ- 
વિત થઈ પડે છે. તે જણુવવામાટે મ્રાહને કમળ ગળા 
જય છે આમ કહું છે. તે સંબંધે તોટકાચાર્યતો એક 
ઈતિહાસ ખહુ ન્નણુવા યોગ્ય છે. 

તેપ્ટકાચાર્યને જૃત્તાંત 

શ્રીમદ્‌ શૈકરાચાર્યના ચાર સુખ્ય શિષ્ય હતાઃ પદ્મપાદા- 
ચાર્ય, વિશ્વરૂપાચાર્ય, હુસ્તામલક, અને તો।ટકાચાર્ય. એ 
ચારે રિષ્યમાંથી પહેલા ત્રણુ શિષ્યો સાર્‌ વિઠ્દાન્‌ હતા, 
પણુ ત્તે।ટકાચાર્યે વિધાભ્યાસ કર્યો ન હેતે. શ્રીમદ્‌ શંકરા- 
ચાર્ય સાથે ધણુ શિષ્યો રહેતા હતા, અને તેની સાથે 
જ વિચરતા હતા. વિચરતાં વિચરતાં ન્યાં નિવાસ કરતા, 
યાં શ્રીશૅકરાચાર્ય પોતે વેદાન્તશ્રવણુ કરાવતા હતા, 
અને શ્રોતાઓ તથા શિષ્યો શ્રવણુ ફરતા હુતા. એક 
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વખત તેોટક, શ્રીશૅકરાચાર્યનાં વત્ત ધોવા ગયો 
હતો, અતે વસ્ત્ર સ્વચ્છ કરતાં તેને વિશેષ વિલંબ થયે।. 
શંકરની સભામાં શ્રોતા સર્વ આવી ગયા, સર્વ શિષ્યે 
નિયના નિયમ પ્રમાણે બેસી ગયા, શ્રવણુના વખત 
થવા આવ્યે, અને સધળા મંગલપાઠ કરવા તત્પર થઈ 
રલા યારે, શ્રીશંકરાચાર્યે કહું કે, હછી તોટક આવ્યે 
નથી, માટે ક્ષણુભર તેની વાટ જુઓ. તે સાંભળીને 
પકાપાદાચાર્યે કહું કે, “ગુસ્મહારાજ |! તે।ટકની શા 
મારે પ્રતીક્ષા કરે। છો-રાહ જીએ છે।? તે વિઠ્દાન્‌ નથી, 
તેમ જેધઃએ તેવું શ્રવણુમાં સમજતોએ નથી.” તે સાંભ- 
ળીને શ્રી શંકર્‌ાચાર્યના મનમાં થયું ક, “ તેપ્ટક ધણાં વર્ષ 
થયાં પર્‌મશ્રદ્ધા ને ભક્તિથી મારી સેવા કરે છે, તથાપિ 
અવિદ્દત્તાનું કલંક હજી તેના ઉપરથી ઉતર્યું નથી તો હવે 
મારે એ કલંક ઉતારવું.' શ્રીશંકરાચાર્યતી આવી ઇચ્છા 
થતાં જ, તેાટકાચાર્યને યાવત્વિદ્યા સ્વર્ય સ્જ્૪રાયમાન 
થઈ, અતે તે માર્ડીમાં જ તે।ટક નામને। ત્રેથ બનાવતો 
બનાવતે। શ્રોતાઓની સભામાં આવી પહોંચ્યો, આ વેળા 
તેના મુખમાંથી શ્લ્લેકાને શુદ્ધોર્ચાર્‌ સાંભળી, સર્વ 
શ્રોતાઓએ આશ્ચર્ય પામ્યા, અને યારથી અદ્દેત મતમાં 
'તોટટફ' એવા નામથી તેો।ટકાચાર્યની કૃતિ પ્રસિદ્ધ થઈ છે. 
એ તોટક, 'તોટકાચાર્યે'તે નામે પ્રખ્યાત થયે, અને 
તે ઉત્તમ વિઠ્દાનમાં ગણાય છે. 

આમ જ જે ગુસ્મૃપા પૂર્ણ હોય તો અસંભ્રવિત વાત 
પણુ સંભવિત થઈ શક્ક છે. 

ત્રીજ રીતે પણુ આનું સમાધાન થઈ શકે છે. “ાફ્ેડ્શ્ય 
લવામૂવાનિ।| સર્વ પ્રાણીએ પરમાત્માના ચરણુરૂપ જ 
છે,' એ શ્રુતિના પ્રમાણુથી, પરમાત્મારૂપ ગુરુનાં સર્વ 
પ્રાણીરૂપ ચરણુકમળમાં, પ્રાહ પણુ આવી જય છે; એટલે 
તેને ગળવું એ ગુસ્ચરણુકમળને સહજ છે. ગ્રાહુને ગળી 
જવાની કમળમાં શક્તિ નથી, તેથી કમળ ગુસુપાદસૂપે 
પર્ણ્‌ા।મ પામશે અને પ્રાહ મહામોહરૂપે પરિણામ પામશે, 
એટલે ગુસુપાદ મહામોહને ગળી ન્નય-તેને। નાશ કરે, એ 
વાત અસંભવિત અને અશકય નથી. આવા વિષયને 
અલંકાર્શાસ્રમાં પરિણામાલંકાર્‌ કહે છે. જેમ, પિતાને 
'પિતૃચરણુ, પિતૃપાદ,' એવી રીતે કહેવાને! કાવ્યમાં 
પ્રચાર છે, તેવી જ રીતે અહોં પણુ ગુરપાદ એટલે 
ગુરુ એવો અર્થ સમજવે।. 

રિષ્ય પૂછે છેઃ-ગુસનાં ચરણુ તો ખે છે, તેથી 'શુદ- 
વાટ્‌સ્યુઝન્મમ્યાં એમ કહેવું જોઇએ, પણુ મૂળમાં તે 
જુરવારટાસ્યઝ્ન્મને' એમ એકવચન કહું છે, તે કેમ? 

ગુરુ કહે છેઃ-ઝાસિલ્વાટ્યવશનશૂ? “નતિપણાથી એક- 
વચન' કહેવું બેધ્એ એ ન્યાયથી, અહીં પણુ નનતિ 
સમજને, એકવચન કહ્યું છે. લોકમાં પણુ ધણુ માણુસો 
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આવતાં હોય થારૅ, “માણુસો આવે છે,” એમ પણુ 


| પ્રકરણું 


કહેવાની રીતિ છે; તેમ “માણુસ આવે છે” એમ 
પણુ કહેવાની રીતિ છે. અત્રે વેદાન્તના ગ્રંથમાં જવ અને 
બઅઉની એકતા પ્રતિપાદન કરવી છે તેથી પ્રથમ શ્લે।કમાં 
જ એ વિષય સૂચન કરવા માટે 'જાટાસ્શઝળામે? એમ એક- 
વચન કહ્યું છે. જેમ ગ્રાહે (ઝૂડે) મ્રહેલો ગજરાજ, 
વિષ્યુ ભગવાનને શરણે ગયો, યારે વિષ્યુએ ગરુડ 
ઉપર ખેસી, લાં આવી ચક્રવડે ત્રાહનો નાશ કરી, ગજ- 
રાજને! ઉદ્ધાર કર્યો હતો, તેમ ચુરુ પણુ ચરણુને શરણે 
આવેલાને।, મહામોહજૂપી મ્રાહુનો આત્મતત્વોાપદેશરૂપી 
ચક્રવડે નાશ કરીને તેને ઉદ્ધાર કરે છે. આ વાત 
મહામોહૃને, મ્રાહતી ઉપમા આપવાથી સમન્નય છે. 

દરેક ગ્રેથના આદિશ્લોકમાં અનુબંધચતુણ્ય જણુ- 
વવાં નેધ્એ, આવે શિર લોકોને સંપ્રદાય છે, અને તે 
આરંભને। શ્લોક વાંચવાથી જ વાંચનાર્‌ તથા અધ્યયન 
કરનારની જિજ્ઞાસા પૂરી પાડે છે. વિષય, સંબંધ, પ્રયે- 
જન અને અધિકારી, એ ચારનેો અતુ જે સંબંધ તે 
અનુખબંધચતુષ્ટય કહેવાય છે, અને તે પ્રત્યેક ગ્રંથમાં 
હેય છે. અસ્તુક મંથમાં વ્યાકરણુનો વિષય છે જે વેદાં- 
તનો વિષય છે, અને હું તેનો અધિકારી છું કે નથી, 
એ જિત્તાસા પૂરી પાડવા માટે, આદિ શ્લોકમાં જ 
અતુબંધચતુષ્ટ, અને તેમાં પણુ મુખ્ય વિષય, જણુ- 
વવાતી બહુ જજર છે. 

પ્રંથમાં જે વાત સિદ્ધ કરવાની હોય, તે તેનો વિષય 
કહેવાય. જેનાથી જે પદાર્થ નનણુવામાં આવે તે તેને। વિષય 
કહેવાય. જેમકે, નેત્રથી રપ જણાય છે, તો રૂપ નેત્રને 
વિષય છે; શખ્દ કાનથી સંભળાય છે, તો શખ્દ કાનને 
વિષય છે. એવી રીતે જવ અને બહ્મની એકતા આ 
ગ્રંથથી જણુવામાં આવે છે માટે એડક્તાએ આ ગ્રંથને 
વિષય છે, અને ગ્રંથકર્ત્તા શ્રીવિદ્ારણ્યસ્વામી આ શ્લોકમાં 
“શંકર અને “બનંદ' એ બંને પદના સામાના- 
ધિકરણ્યને* લીધે, જીવ અને બ્રહ્મની એકતાના વિષયની 
સૂચના કરે છે, અને જીવ ભૂમા (દેશકાળ વગેરેથી 
માપમાં આવે નહિ તેવા) ખહારૂપ થવાથી તેને પરિ- 
પૂર્ણ સુખનો આવિર્ભાવ યાય છે એમ કહે છે. ' 

સર્વ ગ્રંથમાં પ્રતિપાઘયપ્રતિપાદક ભાવને। સંબંધ હેય 
છે, ગ્રંથમાં જે વિષય હેય તે પ્રતિપાઘ, અને ગ્રંથ તેને 
પ્રતિપાદક કહેવાય છે. આ ગ્રંથમાં જીવલહાની એકતા 
પ્રતિપાઘ છે, અને ગ્રંથ પોતે પ્રતિપાદક છે. માટે અહીં 
સંબંધ પણુ છે. 

સર્વ મનુષ્યની પ્રભૃત્તિ સુખતી પ્રાપ્તિ ને દુઃખતી 
નિવૃત્તિ અર્થે હોય છે, જે આ ગ્રંથના શ્રવણુથી પ્રાપ્ત 
થાય છે; કેમકે, આ ગ્રંથનું પણુ એજ પ્રચોાજન 

* જુદાજુદા અર્થવાળાં પદો એક પદમાં આવી નય 
તેવું નામ સામાનાધિકરણ્ય, 
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એટલે સુખ્ય ફળ છે. આ શ્લેકના પૂર્વાધથી, જીવને 
પર્‌માત્માસ્ૂપ થવાથી પરમ સુખની પ્રાપ્તિ થાય છે 
એમ સૂચવ્યું છે, અને ઉત્તરાર્ધથી મહામોહની નિભૃત્તિ 
થવાથી “જન્મમરણુરૂપ' દુઃખતી નિભ્ંત્ત થાય છે 
એમ સપણ રીતે કહ્યું છે. પર્‌માતંદતી પ્રાપ્તિ અને 
સર્વ દુઃખતી નિ્ણત્તિ, એમ આ ગ્રંથના શ્રવણાદિકનાં 
ખે ફળ છે. 

ચોથે અનુબંધ જે અધિકારી છે, તેનું વર્ણન નીચેના 
શ્લોકથી કહે છે. 


અધિકારીનું સ્વરૂપ 


ગઅવતરણિકા-હવે ગ્રંથનાં બીજાં પ્રચાજને। કહેતાં 
ગ્રંથના આરંભની પ્રતિજ્ઞા કરે છેઃ-- 


તત્યારામ્યુરરટ્ન્ટ્લેવાસિમેઝગેસલાર્‌ | 
શુરવોધાય તર્વસ્ય વિવેવોડય વિષીયતે ॥૨।। 


શખ્ટાર્થ-તેનાં પાદર્‌પ પહનાં દ્વન્દ્રની સેવાથી 
નિર્મળ ચિત્તવાળાઓને સુખેથી બોધ થવા માટે 
તત્ત્તતો આ વિવેક હું રચું છું. 

ચંદ્રકાંત વિવરણ 

'ણ'-તેતા. એ સર્વનામ છે, સંસ્કૃત, ચુજરાતી 
અને ખીજી યાવત્‌ ભાષામાં સર્વનામ શખ્દ વપરાય છે; 
જેમકે સંસ્કૃતમાં લૂ વપરાય છે, ગુજરાતીમાં તે વપ- 
રાય છે, અને હિદુસ્તાની ભાષામાં “લો? વપરાય છે. 
એ “શવૂ' શખ્દ પૂર્વપરામર્શક એટલે પ્રથમ આવી 
ગયેલાનો અને પ્રસિદ્ધનનો વાચક છે. પહેલા શ્લેકમાં 
ગુસ્નું વર્ણન આવી ગયું છે; તેથી અહીં “તેનાં' શખ્દે 
કરીને “શંકર્‌ાનંદ ગુરનાં' જણુવા. 

શ્લોકમાં કંજ એટલે ખે-ન્નેડલું એવું પદ લખવામાં 
આવ્યું છે, તે ચુર્નાં ચરણુરરવિદની સેવા કરવાથી 
પરમ સુખની પ્રાપ્તિ અને સાંસારિક દુઃખની નિજવત્તિ, 
એમ ખે ફૂળ થવાની ચૂચના કરી છે. ઉદાહરણુમાં જણાવે 
છે કે, જેમ કમળની સેવા કરવાથી શૈયની (શીતળતાની) 
અને સુગંધની પ્રાપ્તિ થાય છે, તેમ ગુરુનાં ચરણુારવિદની 
સેવા કરવાથી શૈત્યતી ( મનની શાન્તિ ) પ્રાપ્તિ થા્‌ય છે; 
એટલે આધિભૌતિક, આધ્યાત્મિક અને આધિદેવિક 
એમ ત્રિવિધ તાપની નિજૃત્તિ થાય છે, અને પરમાત્માને 
“સુ' એટલે સારી રીતને ગંધ અર્થાત્‌ સંબંધ થાય છે, 
એમ પાદ-ચરણુને, અંણુર્હ-કમલની ઉપમા આપવાથી 
સૂચવ્યું છે, અહીં પરમાત્માનો “સુગંધ'-સારી રીતે 
સંબંધ-થાય છે, એટલે પર્‌માત્માતું સંપૂર્ણું સાન થાય 
છે, તેમાં ગંધ શખ્દ સંબંધવાચક છે. તેને માટે મેદિની 
કોશમાં કહ્યું છે ફે-“મંષો મંષજ મોરે છેશે લથંષમરવયો; 
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ગંધક, સુગંધી, લેશ, સંબંધ અને ગર્વ એટલા અર્થમાં 
મંષ શખ્દ ગ્રેદૃત્ત ચાય છે.” 

ગુરુનાં ચરણુાર્વિદની સેવા કહી છે, તેથી એમ ન 
સમજવું કે ચરણુને છેડી ખીન્ન અંગની સેવા ફરવી 
નહિ, પણુ કૈસુતિકન્યાયથી ચરણુની સૈવા ઉપરથી 
સધળા શરીરની સેવા પણુ સિદ્ધ થાય છે. શરીરના 
સર્વ અવયવોમાં ચર્‌ષુને અધમ અવયવમાં ગણ્યે છે. 
અહીં ચરણુની ન્યારે સેવા ફહી, ત્યારે તેથી ઉત્તમ 
અવયવતી સેવા કરવી, એ તો સ્વતઃ સિદ્ધ થાય છે. 
ઉદાહરણુ-જેમ, “તીચ ન્નતિને અન્ન આપવાથી પુણ્ય 
થાય છે' એમ કહ્યું, એટલે ઉત્તમ જાતિ બાહાણાદિકને 
અન્ન આપવાથી પુણ્ય શા માટે ન થાય? આમ લે।ક- 
વ્યવહારમાં પણુ એ કેસુતિક ન્યાય પ્રખ્યાત છે. 

સેવા ત્રણુ પ્રકારતી કહી છૈઃ-કાયિક, વાચિક અને 
માતસિક. ગુરુની પગચંપી કરવી, વસ્ત ધોવાં તથા 
ખીજું જે કાંઈ તેનું કામકાજ હેય તે કરવું તે કાવિક 
સેવા છે. ગુસ્તી સ્તુતિ કરવી, તેના ગુણુ ગાવા વગેરે જે 
વાણીથી સેવા કરવી, તે વાચિક સેવા છે. કેઈ દિવસે 
પણુ ગુરુ ઉપર્‌ અભાવ આણુવો નહિ, તેની નિંદા 
કરવી નહિ, પરંતુ પ્રતિદિન શ્રદ્ધા, સ્નેઠુ અને ભ્રકિત 
વધતાં જય તેવો ભાવ રાખવો, સદ્ગુરુ વિષે કોઈ 
વખતે પણુ પ્રાકૃત મતુષ્યતો ભાવ ન રાખતાં નિરંતર 
પરમાત્માનો ભાવ રાખવે।, એવી રીતે મતથી જે સેવા 
કરવી તે માનસિક સેવા છે. ધન આદિ સર્વસ્વ અર્પણુ 
કરવારૂપ ચોથી સેવા કેટલાક ગણે છે, પણુ તે સેવા 
નૂદી ગણુવાની કાંઈ જજર્‌ નથી; કારણુ કે એ સર્વ 
કાયિક સેવામાં સમાઈ નય છે. ધન વગેરે સર્વ શરી- 
રથી મેળવાય છે, તેથી એ સર્વ શરીરની પછવાડે છે. 
જેમ વસ્તને ધોધને મેલ દૂર્‌ કરે સારે તેની ઉપર ખીન્ને 
રંગ ચડે, પણુ રંગેલાં વસ્રો વા મેલાં વસ્રો ઉપર રંગ 
ચડતો નથી, તેમ વિષયરૂપી રંગયી રંગાયેલાં અથવા 
રાગ, દ્રેષ, પષ્યોં આદિ મેલથી વ્યાપ્ત થયેલાં મનની 
ઉપર્‌ ગુરુએ આપેલે પરમાત્માના ખાધરૂપી રંગ ચડતો 
નથી, તેથી મનના વિષયે[રૂપી રંગ અને ર્‌ાગ દેષાદિક 
મેલને ધોવા માટે ઉપર્‌ કલા પ્રમાણે શ્રદ્ધાથી કરેલી 
ગુર્સેવારૂપ જળ, ઉત્તમ સાધન છે. વસન ધોવાપ્તતે 
સ્વચ્ઠ થયું હેય તો તેની ઉપર અધિક રંગ ચડે છે 
અને તે વિશેષ શેભે છે, તેમ ગુરુ પ્રસન્ન થાય તેવી 
રીતે તેતી સેવા કરી મનના મેલ દૂર્‌ કર્યા હેય તે, 
ગુરુ પરમાત્માના ખોધરૂપી જેટલે! રંગ ચડાવે તેટલે 
ચડે ને તે અધિક એપી તીફળૅ. એ ચૂચન કરવા 
માટે “સિર્મજ્ચેસણાથ્ર' એમ મૂળમાં કહું છે. 

શિષ્ય પૂછે છેઃ-હે દેવ | ગીતાજી, ઉપનિષદ્‌ અને 
ભહ્ાસૂત્ર કે જેની ઉપર્‌ શ્રીશંકરાચાર્યજીએ ભાષ્ય કરેલાં 


ટ્‌ શ્રો પંચદશી 
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છે તે, તથા ખીન્ન અનેક ગ્રંથોનો સમૂહ છે, તો પછી 
આ નવીન ગ્રંથ કરવાનું રું પ્રયાજન છે ? 

ગુરુ કહે છેઃ-હે વત્સ ! ભાષ્ય અને ઉપનિષદાદિ 
ગ્રંથ સમૂહ છે એ વાત ખરી, પણુ તે ગ્રંથો ગંભીર્‌।- 
ર્થવાળા અને મોટા છે. તે ગ્રંથાનાં અધ્યયન અતે 
શ્રવણુને માટે ઉત્તમ બુદ્ધિની અને વિશેષ સમયની 
અતુરૂલતા હેવી જેઇએ, તેમ વિશેષ પરિશ્રમની પણુ 
અપેક્ષા હેવી નેઇએ. માટે, જેમાં અધ્યયન, શ્રવણુ 
તથા મનન માટે થોડો સમય જેઇએ, જેમાં સ્વલ્પ 
પરિશ્રમ પડે, અને ભેદ છુદ્દધિવાળાઓ પણુ જેનું અષ્ય- 
યન અને શ્રવણુ કરીને સમજી શકે તેવા ગ્રંથની જરૂર 
છે. એમ સૂચવવા માટે જ, મૂળમાં ગ્રંથકારે 'જલયોષાય 
એટલે સરળતાથી-કંઈ પણુ પરિશ્રમ વગર-ખોધ પ્રાપ્ 
થવા માટે,' એ વાક્ય વાપર્યું છે. 

હુવે પ્રયક્‌ તત્ત્વવિવેક વિષે સમન્નવું છું. તત્ત્વ, 
એટલે આરેપ વગરતું શુદ્ધ સ્વરૂપ; જે દેશ, કાલ અને 
વસ્તુના પરિચ્છેદરહિત અખંડ સચ્ચિદાનંદ સ્વરૂપ છે 
તે; અને તેનો વિલેક એટલે પંચક્રાશરૂપ આ જગત- 
થી તેને જૂદું પાડવું તે. અન્નમય, પ્રાણુમય, મને।મય, 
વિજ્ઞાનમય, અને આનંદમય એવા પાંચ પ્રકારના કે।શ 
છે. આ પાંચ કોશાત્મક જગતથી રહિત આત્માનું જે 
વિવેચન કરવું, અર્થાત્‌ તેનાથી આત્માને જૂદો નનણી 
તેનું સ્વરૂપ નજણુવું તેનું નામ તત્ત્વવિવેક સમજવે।. 
જેમ વ્યવહારમાં વિવેકની જજ્ર્‌ છે, તેમ પર્‌માર્થમાં 
પણુ તત્ત્વના વિવેકની જજર્‌ છે. આ પ્રથમ પ્રકર્‌ણુમાં 
તત્ત્વવિવેક કહેતાં આત્માના શુદ્ધ સ્વરૂપને વિવેક કહે- 
વાને છે. તેથી આ પ્રકરણુનું નામ તલ્વવિવે% રાખ્યું છે. 

પુર્વે કહેલા અનુબંધચતુણ્યમાંથી અધિકારી સમન્ન- 
વવા ખાષ્ઠી રલ્યો છે, તે હવે કહેવામાં આવે છે. 
શાસ્રવિધિથી વેદ તથા વેદાંગનો અભ્યાસ કરી વેદાર્થ 
પણુ નણુતોા હેય, તપઆદિ કર્મથી જેનાં સધળાં પાપ 
નાશ પામ્યાં હેય, અને જે સાધનચતુષ્ટય સહિત હોય, 
તે અધિકારી કહેવાય છે. 

નિર્ાનિય વસ્તુને વિવેક, વેરાગ્ય, શમાદિષટ્‌ સંપત્તિ, 
અને મુમુક્ષા આ ચાર સાધનચતુષ્ય કહેવાય છે. 

બહમ નિય છે, અને તેથી અતિરિક્ત (જૂદા) સ્રી, 
પુત્ર, ધત, સ્વર્ગ, અને બ્રહ્મલોક પર્યત સધળા લેક 
અનિય છે એવા પ્રકારતું જે જ્ઞાન, તેને નિયાનિય 
વરતુનો વિવેક કહે છે. 

સ્રીપુત્રાદિક યાવત્‌ પદાર્થમાં અનિત્યતાનેો નિશ્ચય 
થવાથી તેઓમાં એસક્તિ રહે નહિ, અને તેઓનું સુખ 
ગાસ્ડીએ બતાવેલા આંબાના જેવું માયિક ભાસે; સ્ત- 
ગૈમાં જઈ નંદનવનમાં અપ્સરાઓની સાથે વિહાર કરી 
સુખને લેવા જેવું જણાય, અને બ્રહ્મલેોકનું સુખ પણુ 


તૃણુ જેવું તુચ્છ ભાસે, એવી રીતે નિત્યાનિત્ય પદાર્થને 
વિવેક થવાથી, સંસારના કેઈપણુ પદાર્થમાં આસક્તિ 
ન રહે, તેને વેર્‌ાગ્ય કહે છે. 

શમ, દમ, ઉપરતિ, તિતિક્ષા, સમાધાન અને શ્રદ્ધા 
એ ૭ શમાદિષિટ્ક સંપત્તિ છે. શમ એટલે વેદાંતશ્રવણુ 
સિવાય ખીન્ કાઈ પણુ વિષયમાં પ્રર્ણત્ત ન થાય એવી 
રીતે મનને વશ રાખવું તે. ત્વક્‌ (ચર્મ), નેત્ર, નાસિકા, 
કાન અને રસના (જભ) એ પાંચ જ્તાનેદ્રિયા; વાણિ, 
હાથ, પગ, ગુદા અને લિગ એ પાંચ કર્મેદ્રિય મળી દશ 
ઈદ્રિયાને વશ રાખવી, તે્‌તું નામ દમ છે. દશ ઇપદ્રિય 
અને મન એ સધળાને વશ કર્યા પછી ખ્રહ્માતિરિકત એટલે 
બહમ સિવાયના ખીન સર્વ પદાર્થથી તેની નિભૃત્તિ કરવી 
તે ઉપર્‌તિ છે. તાઢ, તડકે, વરસાદ, સુખ, દુઃખ, માન 
જ% અપમાન જે પ્રામ થાય તે સહન કરવું, અને સ્થિર્‌ 
થયેલું મત વિકાર પામે નહિ, અને ધૈર્ય હટે નહિ એનું 
નામ તિતિક્ષા છે. ગુરતાં અને વેદાંતનાં વાકચે। ઉપર 
આલસ્ય તજી સાવધાન થઈ એકામ્રચિત્ત કરવું એતું નામ 
સમાધાન છે. ગુરુ અને વેદાંતવાક્ય ઉપર્‌ ભાવ 
રાખવે।, અર્થાત્‌ મારા ગુસ્દેવ જે કહે છે તે, અને જે 
વૈદાંતશાસ્ત્રમાં કહ્યું છે તે, યથાર્થ છે, એમ સમજવું, 
તેતું નામ શ્રદ્ધા છે. 

હવે હું ચોરાશી લાખ યોનિમાં ભટકયે, તેમાં નિર- 
વધિ દુઃખ ભોગવ્યું. હવે જે પરમાત્મા કૃપા કરે અને 
આ ચોરાશી લાખ ફેરાનું દુઃખ દૂર્‌ થાય તો સારું, એવી 
રીતને। સંસારમાં કટાળે। થવાથી તેનું દુઃખ દૂર્‌ થાય તેવા 
ઉપાયે! યોજવા, એતું નામ સુમુક્ષા (મોક્ષતી ૪૨૭1) છે. 

શિષ્ય પૂછે છેઃ-હે ગુસ્દેવ ! આપના કલ્યા પ્રમાણે સર્વ 
પાપથી મુક્ત અને સાધનચતુષ્યસંપન્ન હોય, તેોપણુ 
જે વેદવેદાંગાદિકનો અભ્યાસ ન કર્યો હોય તો તે અધિ- 
કારી કહેવાય નહિ, ત્યારે વિદુરછી તો વેદાંત અને 
વેદ ભણ્યા નહુતા તથાપિ તે અધિકારી તે! હતા. શ્રી 
મુષ્ણુ પરમાત્મા સ્વધામમાં પધારતી વખતે વિદુરજી પાસે 
નહિ હોવાથી તેને ઉપદેશ કરવા માટે આત્નેય ત્રષિને 
કહી ગયા, એ વાત ઉદ્દવજ પાસેથી સાંભળી, વિદુરજી, 
આત્રેય ત્રકષિ પાસે ગયા, ત્યારે વિદુરજને તેમને ઉપદેશ 
કર્યો છે, એ સધળું કેમ સંભવે ? 

શુરુ કહે છે-હે વત્સ ! નને કે વિદુરૂછ આ જન્મમાં 
વેદવેદાંગ ભણેલા નહેતા, તોપણુ તે પૂર્વજન્મમાં યમના- 
સ્વરૂપમાં ભણ્યા હતા એવું અનુમાન થઈ શકે છે; 
કારણુ કે વેદવેદાંગ ભણ્યાથી જે ફળ થવું જેધએ, તે 
તેને વિના ભણ્યે પણુ થયું હતું. જો તેમ ન માનિયે 
તો આવી ગડબડ થાય અને તે યુક્ત નથી. વિના સાધને 
જે ફેળ પ્રાપ્તિ થાય તો પછી સાધનની શું જરૂર્‌ છે? 
ગ્રંથકર્તાએ નિર્મળ ચિત્તવાળા આ ગ્રંથનો અધિકારી છે, 


૧ લું] 





આમ સૂચવીને આ શ્લેકમાં તત્ત્વતે વિવેક કરવાની 
પ્રતિજ્ઞા કરી છે. 


ચુસ્તિથી જીવ-ખ્રહમાની એરૂતાતું પ્રતિપાદન. 


નિત્ય તથા સ્વયંપ્રકાશ ર્ઞાનતો જામતાદિક અવ- 
સ્થામાં અભેદ અને વિષયનો ભેદ? 

અવતરણિકા:-જીવ તથા ખ્રહ્માના એકત્ત્વ સંબંધી 
વિષયને। વિચાર કરવા માટે, જીવનાં સત્ય, જ્ઞાન, 
તથા અનેતાઠદિકે સ્વરુપ દેખાડવા માટે, ગ્રંથકર્ત્સા જાગ્રદૂ 
આદિઢ ત્રણુ અવસ્થાઓને। ભેદ, અને તે તે અવસ્થા- 
એપમાં થયેલા જ્ઞાનના અભેદ સિદ્ધ કરીને તેનું 
નિત્યપણું સિદ્ધ કરે છેઃ- 


શય્ટ્સ્યશોટ્યો વેયા વૈચિશ્યાત્તામરે જ્યજ | 
તતો વિમસ્ત્તાય્તસ્લવિરવસ્પ્યાશ મિયતે ।૨।। 


શખ્દરાર્થ-સ્પણ વ્યવહારવાળી જાગ્રદવસ્થામાં જ્ઞા- 
નના વિષયભૂત શખ્ઠ, સ્પર્શ આદિક વિષચે। જૂડા 
ભ્નૂદા પર્મવાળા હોવાથી, તેએ એક ખીજાથી ન્નૂદા 
જૂદા છે; પરંતુ તેઓથી નૂદુ રહેલું તેએનું જ્ઞાન 
એકસર્પ હોવાથી ભેદ* પામતું નથી. ૩ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

નત્રત્‌ , સ્વમ અને સુષુપ્તિ એ ત્રણુ અવસ્થા છે. જે 
અવસ્થામાં ઈદ્રિયાથી વિષયોનું ત્તાન થાય તે ન્નત્રદવસ્થા; 
જે અવસ્થામાં પંદ્રિયાને। લય થયા છતાં પણુ જમ્રદવસ્થામાં 
થયેલા સંસ્કારથી વિષયોનું સાન થાય તે સ્વમાવસ્થા 
અને જે અવસ્થામાં ઇંદ્રિયા તથા મન લીન થાય અને 
વિષયોનું સાન થાય નહિ તે સુષુપ્તિ અવસ્થા, 

આ ત્રણે અવસ્થામાં તાન એક છે એમ સિદ્ધ કરવા 
માટે, પ્રથમ જેમાં સપણ રીતે વ્યવહાર થઈ શકે છે 
એવી જમ્રદવસ્થામાં જ્ઞાનની એકતા કેવી રીતે છે તે 
સાંભળ. શખ્દ, સ્પર્શ, રૂપ, રસ અને ગંધ એ પાંચ 


* ભેદ એટલે અન્યાન્યાભાવ. જેમ ધટથી પટ ભિન્ન છે ને 
પટથી ધટ ભિન્ન છે, આને ભેદ્ટ કહેવામાં આવે છે. એ ભેટ 
સનતીચ, વિન્તતીય અને સ્વગત એમ ત્રણુ પ્રકારનો છે. એક 
રક્ષ ખીન્ન વૃક્ષથી ન્તૂ દું તે સનનતીય ભેદ નણુવોા, બન્ને વૃક્ષે 
નદા «તૂડ્રાં છે પણુ તેઓમાં વૃક્ષત્તરૂપ જાતિ એક છે તેથી તે 
સજતીય ભેટ્ટ કહેવાય છે. જૃક્ષ પર્વતથી «હૂ દું અને પર્વત વૃક્ષથી 
તરો, આ વિન્તતીય ભેદ કહેવાય છે. અહીં વૃક્ષ અને પર્વત 
ખને તૂટ્યા ન્તૂડ્ટૉ છે, અને વૃક્ષમાં જૃક્ષત્વન્નતતિ અને પર્વતમાં 
પર્વતત્વનતિ રહેલી છે તે પણુ ભિન્ન બિત્ન છે તેથી તે વિન્ન- 
લીય ભેદ ગણાય છે; અને એક જ વૃક્ષમાં પાન, ફલ, જૂલ વગે- 
રનો જે ભેદ છે, તે ભેદ પોતાના અવચવોમાં હોવાથી સ્વગત 
ભટ્ટ કહેવાય છે. 


પ્રત્યકૂ-તત્ત્વ-વિવેકુ છ 


વિષયો કહેવાય છે. જેનાથી જેનું ત્તાન ચાય તે તેને 
વિષય કહેવાય છે. કર્ણુન્દ્રિયયી શખ્દનું જ્તાન થાય છે, 
માટે શખ્દ કર્ણુન્દ્રિયતો વિષય છે; ત્વગિન્દ્રિય(ચામડી)થી 
સ્પરીનું સાન થાય છે, માટે સ્પર્શ ત્વગિદ્ષિને1 વિષય છે; 
નેત્રથી રૂપનું સાન થાય છે, માટે સૂપ નેત્રને વિષય 
છે; ર્સનેદ્રિય(જિહ્દા)થી રસનું ત્તાન થાય છે, માટે રસ 
જિહ્દાનો વિષય છે; અને નાસિકાથી ગંધતું જ્ઞાન થાય 
છે,માટે ગંધ નાસિકાને। વિષય છે. એવી રીતે જમ્રદ- 
વસ્થામાં પાંચ વિષયનું ત્તાન થાય છે. 

આકાશને ગુણુ શખ્દ, વાયુને। ગુણુ સ્પર્શ, તેજને ગુણુ 
રૂપ, જળને ગુણુ રસ, અને પથ્વીને ગુણુ ગંધ છે. તેમ 
શખ્દના આધાર આકાશ, સ્પરીનો આધાર વાયુ, 
રૂપનો આધાર્‌ તેજ, રસને આધાર્‌ જળ, અને ગંધનેા 
આધાર પૃથ્વી છે. એવી રીતે શખ્દ આદિ વિષયોને 
આધાર આકાશાદિક છે, અને કર્ણું આદિ ઇંદ્રિયો તેના 
ત્રાહુક છે. એ વિષયે।, ગાય, વેડા વગેરેની પેઠે પર્‌- 
સ્પર્‌ ભિન્નભિન્ન ધર્મનાળા હોવાથી નૂદાજૂદા ભાસે 
છે. શખ્દજ્ઞાન, સ્પર્શજ્ઞાન, રૂપન્ઞાન, ર્સન્તાન, ગંધજ્તાન 
એ પ્રમાણે શખ્દાદિ વિષયો જૂદા હોવા છતાં પણુ 
તેઓવું જ્તાન જૂદું નથી, પરંતુ એક જ છે, શખ્દનઞાવ્રમાં 
પણુ જ્ઞાન રહું છે, સ્પર્શજ્ઞાનમાં પણુ જ્ઞાન રહ્યું છે, 
રૂપસ્ાનમાં પણુ જ્ઞાન રહ્યું છે, એવી રીતે સર્વ વિષ- 
ચેનની સાથે જાન એકજ રહ્યું છે; માટે તાન એકફૂપ 
જ છે, અતે જે ભેદ ભાસે છે, તે વિષયના ઉપાધિના 
ભેદને લીધે ભાસે છે. દૃજ્ાંતમાં, જેમ આકાશ એકજ 
છે, પણુ ધટની ઉપાધિને લીધે ધટાકાશ કહેવાય છે, 
મઠની ઉપાધિને લીધે મઠાકાશ કહેવાય છે, અને ગૃહની 
ઉપાધિને લીધે ગૃહાકાશ કહેવાય છે. પણુ ધટાકાશમાંથી 
ધ્રટ કાઢી નાંખીએ તો આકાશ રહી જય અને ગૃહા- 
કાશમાંથી ઝૃહે કાઢી નાંખીએ, તોપણુ છેવટે આકાશ 
રહી નનય છે. એટલે ધટ, મઠ અને ગૃહુરૂપ ઉપાધિ 
દૂર થવાથી આકાશ એકલું જ રહે છે, માટે જેમ આકાશ 
એક જ છે એવી રીતે જ જ્ઞાન પણુ આકાશની પેઠે એક 
છે, પરંતુ શખ્દતી ઉપાધિ લાગવાથી શખ્તજ્ઞાન, 
સ્પર્શની ઉપાધિ લાગવાધી સ્પર્શસ્ઞાન, જ્પની ઉપાધિ 
લાગવાથી જૂપજ્ઞાન, રસની ઉપાધિ લાગવાથી રસન્ઞાન, 
અને ગંધની ઉપાધિ લાગવાથી ગંધત્તાન, એવા રીતે 
ઉપાધિના ભેદથી જ્ઞાનમાં ભેદ જણાય છે; પરંતુ શખ્દ 
તાનમાંથી શખ્દ કાઢી નાંખીએ તે જ્ઞાન જ રહે છે, 
સ્પર્ચજ્ઞાનમાંથી સ્પ કાઢી નાંખીએ તે! જ્ઞાન જ રહે 
છે, રૂપત્તાનમાંથી રૂપ કાઢી નાંખીએ તે જ્ઞાન જ રહે 
છે, રસજ્ઞાનમાંથી રસ કાઢી નાંખીએ તે સાન જ રહે 
છે, અને ગંધજ્તાનમાંથી ગંધ કાઢી નાંખીએ તો ત્તાન 
જ રહે છે, અર્થાત્‌ શખ્દ, સપર, રૂપ, રસ, અતે ગંધ એ 


૮ શ્રો પચદશી 


ઉપાધિએ। છે તે દૂર્‌ થવાથી, કૈવળ જ્ઞાન, અને જ્ઞાન 
એવી રીતે એકાકારની પ્રતીતિ થાય છે. માટે સાન એક 
જ છે, પરંતુ જૂદું નૂદું નથી, અને તે નૂદું નથી તેથી 
તે નિય છે. 

જે વસ્તુ પ્રયક્ષ ન હેય, તેને સિદ્ધ કરવા માટે અનુ- 
માન પ્રમાણુની જરૂર પડે છે. વેદાંતશાસ્માં પ્રત્યક્ષ, 
અનુમાન, ઉપમાન, શાખ્દ, અર્થાપત્તિ, અને અતુપલબ્ધિ 
એવાં ૭ પ્રમાણા મનાય છે. અહીં અતુમાન પ્રમાણુથી 
તાનની નિયતા આ પ્રમાણે સિદ્ધ થાય છેઃ-વિવાદતું 
સ્થાનભૂત જ્ઞાન સર્વત્ર એકરૂપ હોવું જેણએ, અર્થાત્‌ 
સ્વાભાવિક ભેદર્હિત હોવું જેઈએ; કારણુ કે, કેઇઇપણુ 
ઉપાધિના સંબંધ વિના જ્ઞાનમાં ભેદતી પ્રતીતિ થતી નથી. 
દણાંતમાં આકાશ લઇએ. આકાશમાં મઠ, ઝૃહ, ધટ 
વગેરેની ઉપાધિ વિના ભેદ ળ્નેવામાં આવતે! નથી, 
તેમજ જ્ઞાનમાં પણુ શખ્દાદિકની ઉપાધિ વિના ભેદ 
જવામાં આવતો નથી. નેયાયિકે। અતુમાન પ્રમાણુના 
પ્રતિત્ા, હેતુ, દણાંત, ઉપનયન અને નિગમન આવા 
પાંચ પેટા અવયવે। માને છે; અને તે પાંચ અવયવે।- 
વાળું વાકય જ પ્રમાણુભૂત ગણાય છે. અહીં વિવાદને 
વિષમ જ્ઞાન પક્ષ છે, તેનું સ્વાભાવિક ભેદરહિતપણું 
સાષ્ય છે એટલે સાધવાનું છે; અર્થાત્‌ તાન સ્વાભાવિક 
અને ભેદરહિત છે, આટલી પ્રતિજ્ઞા છે. ઉપાધિના સંબંધ 
વિના ભેદ પ્રતીત થાય નહિ, આ એને હેતુ છે, અને તે 
હેતુમાં, જ્યાં જ્યાં ઉપાધિના સંબેધ વિના ભેદ પ્રતીત 
થતો નથી, લાં લાં સ્વાભાવિક ભેદ હેતો નથી, આ 
વ્યાપ્તિ છે. આકાશ આનું ઉદાહરણુ છે. જેમ આકાશમાં 
ધટાકાશ, મઠાકાશ, વગેરે ભિન્નલિન્ન ઉપાધિ છે, પરંતુ 
તે સર્વમાં “આકાશ,' “આકાશ' એમ એક જ સ્વરૂપે જે 
અનુંગત છે, તે કંઈ ભિન્ન નથી પણુ એક જ છે, તેમ જ 
જ્ઞાનમાં પણુ શખ્દનજ્ઞાન, સ્પર્શજ્ઞાન વગેરે ઉપાધિ ભિન્ન- 
ભિન્ન છે, પણુ એ સર્વમાં “જ્તાન' “ત્તાન,' એમ એક જ 
સ્વરૂપે જે અનુગત છે, તે જ્ઞાન નિય છે; અર્થાત્‌ 
ઉપાધિના સંબંધ વિના જ્ઞાનમાં ભેદ જણાતે। નથી. 
આતે ઉપનય કહે છે; અને તેથી જ જ્ઞાનમાં સ્વાભા- 
વિક ભેદ સર્વથા નથી એ સિદ્ધ થવું, તેને નિગમન કહે 
છે. આવી રીતે પંચ અવયવવાળાં વાડયથી જ્ઞાનનો અભેદ 
સિદ્ધ કરવામાં આવે છે. આમ સર્વ ઠેકાણે અતુમાન 
કરી લેવું. વ્યવહારમાં જે જાનને ભેદ પ્રતીત થાય છે 
તે, આકાશની પેઠે, ઉપાધિને લપ્ને જ થાય છે; તેથી 
વાસ્તવિક જ્ઞાનમાં નને ભેદ માનીશું તો ગૌરવ દોષ આવી 
પડશે. જ્યાં થોડાથી નિર્વાહ થતો હેય લાં અધિક 
માનવું તેનું નામ ગૌરવ. ઉપાધિના ભેદથી વ્યવહારને 
નિર્વાહ થાય છે, માટે અનેક તાન માનવાની કંઈ આવ- 
સ્યકતા નથી. 


[ ગ્રકરણુ 





અવતરલિકા-જાગ્રદવસ્થામાં જ્ઞાનનો અભેદ સિદ્ધ 
કરવામાટે ચોજેલી યુક્તિનો સ્વસાવસ્થામાં પણુ 
ઉપચેગ કેમ થાય છે તે ખતાવે છેઃ- 


તથા સ્ય્ેડ્ત્ર વેયં જુ ન સ્થિર નામે સ્થિરર્‌ । 
તર્ેટોડતસ્સયો$ બંવિેજાફ્યા ન મિઘતે । ૪ ।॥। 


શબ્દાર્થ-તેમ સ્વમાવસ્થામાં પણુ જાણવું. આ 
સ્વમાવસ્થામાં વિષચે। સ્થિર રહેતા નથી, પણુ જાગ્ર- 
દવસ્થામાં સ્થિર રહે છે, માટે તે બે અવસ્થાને ભેદ 
છે, પણુ તે બે અવસ્થાનું જ્ઞાન એકરૂપ છે (એટલા 
માટે) ભેદ પામતું નથી. ૪ 

ચન્દ્રન્કાત વિવરણ 

જમત્રદવસ્થામાં જેમ શખ્દ સ્પર્શ, ઇત્યાદિ વિષયે 
પરસ્પર વિલક્ષણુ હોવાથી ભિન્નભિન્ન છે અને જ્ઞાન 
એકરૂપ હોવાથી અભિન્ન-એક જ છે, તેવી જ રીતે 
સ્વમાવસ્થામાં પણુ વિષયો પરસ્પર વિલક્ષણુ હોવાથી 
ભિન્નભિન્ત છે, પરન્તુ તે બંને અવસ્થાનું ત્તાન એક જ છે. 

શિષ્ય-હે દેવ ! જ્યારે ન્નગ્રદવસ્થા અતે સ્વમાવસ્થા 
એમ બે અવસ્થામાં વિષયો લિન્નભિન્ન છે અને જ્ઞાન 
અભિન્ન છે, તો પછી જાગ્રદવસ્થા અને સ્વમાવસ્થા, 
એમ અવસ્થામાં ભેદ થવાનું કારણુ રું? 

ગુજશ-સ્વમાવસ્થામાં હાથી, ધોડા વગેરે જે જે પદાથો 
જેવામાં આવે છે, તે સધળા જાગૃત અવસ્થાની વાસ- 
નાથી ઉત્પન્ન થયેલા હોવાથી તે વાસનાત્મક છે, એટલા 
માટે તે અસ્થિર એટલે થોડે વખત જ અર્થાત્‌ સ્વમ 
હેય ત્યાં સૂધી જ રહેનારા છે; અર્થાત્‌ સ્વમાવસ્થામાં 
જે પદાથ જેવામાં આવે છે તે પાછા જમ્રદવસ્થામાં 
ન્નેવામાં આવતા નથી, તેમ ખીજ સ્વમાવસ્થામાં પણુ 
તેના તે પદાર્થ જેવામાં આવતા નથી, પણુ ખીનના જ 
જોવામાં આવે છે. પણુ જમ્રદવસ્થામાં જે પદાર્થ જેવામાં 
આવે છે તે સ્થિર હેય છે એટલે ખીજ જ્મ્રદવસ્થામાં 
પણુ તેના તે અને તેવા ને તેવા જ પદાર્થો જેવામાં 
આવે છે. ૨, એક માસ પછી, વર્ષ પછી ઝે ખે વર્ષ 
પછી પણુ તેના તે અને તેવા ને તેવા જ પદાર્થ નનેવામાં 
આવે છે, માટે જેમાં વિષયો સ્થિર્‌ રહે તે ન્નત્રદવસ્થા, 
અને જેમાં વિષયો અસ્થિર રહે તે સ્વમાવસ્થા. આટલે! 
સ્વમાવસ્થામાં અને જમ્રદવસ્થામાં ભેદ છે. 

શિષ્ય-જે નત્રદવસ્થા અને સ્વમાવસ્થા ભિત્ભિન 
છે તો પછી તે બન્ને અવસ્થાનાં ત્તાન પણુ ભિન્તભિન્ 
હોવાં જેઇએ. 

ગુર્-જેકે જગ્રત્‌ અને સ્વમ એ બંને અવસ્થા ભિન્ન" 
ભિન્ન છે, તથાપિ તે બન્ને અવસ્થાનાં જ્ઞાન ભિત્નલિન્ન 
નથી, પરંતુ એક જ છે. પણુ ઉપાધિને લીધે ભેદ પામે છે, 


૧ લું] 


પરંતુ વસ્તુતઃ એક જ છે; અને ગ્રંથકર્તા શ્રીસ્વામીએ 
પણુ છવ એ વિશેષણુથી તે વાતને સપણ કરી છે. ૪ 

અવતરણિકા-જાગ્રદવસ્ત્રા અને સ્વસાવસ્થામાં જ્તા- 
નની એકસ્ષપતા સિદ્ધ કરીને, સુષુત્તિઅવસ્થામાં પણ્‌ 
એ જ્ઞાનની એકરૂપતા સિદ્ધ કરવામાટે પ્રથમ સુષુસિ 
અવસ્થામાં જ્ઞાનતું અસ્તિત્વ કેવા પ્રકારે હાય છે, 
તે સિદ્ધ કેરે છેઃ- 


ઉક્ેરિયતશ્ય સોષુળ્ઞતમોવોધો મવેલ્સ્મતિ! । 

તા ચાવગુર્વિષવાડ્યયુ્ટ્ તત્તફા તપઃ 11૧ 

શખ્ઢરાર્થ-સૂઈ ઉઠેલા પુરુષને સુષુત્તિ અવસ્થાના 
તમને એટલે અજ્ઞાનનો જે બાધ થાય છે, તે સ્મૃતિ 
કહેવાય છે; અને તે સ્મૃતિ* અત્તુભવેલા વિષયની છે, 
કારણુ કે તે અજ્ઞાન તદા એટલે સુષુત્તિકાળમાં અનુ- 
ભવેલું છે. પ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવર્‌ણ 

સુષુપ્તિ (નિદ્રા)માંથી ઉઠેલા પુસ્ષને, સુષુપ્તિ સમયે “હં 
કાંઈ પણુ નણુતો ન હતે એવા પ્રકારના અજ્ઞાનનું જે 
ત્તાન થાય છે તે સ્મૃતિ જ ગણાય છે, પણુ અતુભવ 
ગણાતો નથી. અનુભવ થવામાં પ્રત્યક્ષ, અનુમાન, ઉપમાન, 
શખ્દ, અર્થાપત્તિ અને અનુપલખ્ધિ એમ વેદાન્ત શાસ્ત્રમાં 
૭ પ્રમાણો! છે. તેમાંનું એકે પ્રમાણુ, ન્નત્રત થયા પછી 
સુષુપ્તિ સમયના અજ્ઞાનના અતુભવમાં સંભવતું નથી. 

ઇંદ્રિયોને! વિષયની સાથે સંબંધ થવાથી જે અનુભવ 
થાય, તે પ્રત્યક્ષ પ્રમાણુથી અનુભવ થયે। કહેવાય છે. 
જેમકે, ચક્ષુપૂ ઈદ્રિયને ડાની સાથે સંબંધ થવાથી ધડાને 
અતુભવ થાય છે. 

પક્ષ, સાષ્ય, હેતુ અને દૃષ્દાતના જ્ઞાનથી જે અનુભવ 
થાય, તે અનુમાનથી અનુભવ થયે। કહેવાય છે. તેમાં 
અવિનાભાવ સંબંધરૂપ વ્યામિની જરૂર છે. જેના વિના 
જે રહી શકે નહિ, તેનો તેની સાથે અવિનાભાવ સંબંધ 
કહેવાય. જેમકે, અસિ વિના, ધૂમાડા હે!ઈઈ શકે નહિ, માટે 
અશિને ધૂમમાં અવિનાભાવ સંબંધ છે. તે અનુમાનતું 
સ્વરૂપ આ પ્રમાણું છેઃ-પર્વતપર અસિ છે, કારણુ ક 
ત્યાંથી પ્રુમાડાો નીકળે છે. ઉદાહરણુમાં રસોડું. જેમ 
રસોડામાંથી ધૂમાડો તીકળતે। હોય તો તેમાં પણુ અશિ 
છે એમ નિશ્ચય થાય છે, તેમ પર્વતપર્થી પણુ ધૂમાડે। 
નીફળે છે માટે યાં પણુ અસિ છે. આ અનુમાનમાં 
પર્વત પક્ષ, અશ્ચિ સાષ્ય, ધ્રૂમાડો હેતુ, અને રસોડું 

* સ્મૃતિષી ભિન્ન જ્ઞાને અનુભવ કહે છે, તે યથાર્થ અને 
અયથાર્થ એમ બે પ્રકારનો છે. તેમાં છ પ્રમાણુરૂપ, ઇશ્વરતા 
જ્ઞાનરૂ૫, અને સુખદુઃખના જ્ઞાતરૂપ એમ આઠ પ્રકારને! 
ચથાર્શ અતુભવ છે; અને ભ્રમ, સંશય તથા અતુમાન-તર્ક એવા 


ભેદથી અયથાર્થીનુભવ ત્રણ પ્રકારનો છે. 
ર્‌ 


પ્રત્યફ્‌-તત્ત્વ-વિવેક હૃ 


દૃણાંત છે. “જ્યાં જ્યાં પ્રુમાડો હોય, યાં યાં અથિ 
હોય' એ અવિનાભાવ વ્યાપ્તિ કહેવાય છે. પણુ જ્યાં 
જ્યાં અશ્ચિ હોય, યાં યાં ધૂમાડો હોતો નથી, માટે 
અસિમાં પ્રમાડાની વ્યાપ્તિ નથી. 

%્ટલેક અંશે સમાનતા હોવાથી જે અનુભવ થાય, 
તે ઉપમાનથી અતુભવ થયે। કહેવાય છે. જેમકે, રોઝ 
નામના જનાવરને નહિ નણુનાર માણુસ જાણીતા 
માણુસને પૂછે કે, રઝ કેવું થાય છે? ત્યારે “ગાયના 
જેનું રોઝ હેય છે' એમ જાણીતો માણુસ કહે છે. પછી 
અજાણ્યો માણુસ વનમાં જઈ ગાયના જેવાં રોાઝને જેધને 
આજ 'રાઝ' છે એવે નિશ્ચય કરે છે. એમ ગાયની 
રઝ સાથની કેટલેક અંશે સમાનતાથી રેાઝને! અતુ- 
ભવ થાય છે. 

શખ્દ પ્રમાણુ તો પ્રસિદ્ધ જ છે. જે આપ્ત (યથાર્થ 
વક્તા,) હેય, તેનું વાક્ય પ્રમાણુ કહેવાય છે. શ્રુતિ, સ્મૃતિ, 
પુરાણુ આદિ સર્વ શખ્દપ્રમાણુમાં ગણાય છે. 

ન્યાં અનુપપત્તિ હોય ત્યાં અર્થાપત્તિ પ્રમાણુથી 
અતુભવ સિદ્ધ થાય છે. જેમકે, જાડો દેવદત્ત દિવસે 
ભોજન કરતો નથી. અહિ ભોજન વિના દેવદત્તની 
ન્નડાઈ અધટિત થઈ પડે છે. તેથી, ન્નડે શ્નાય તે 
ખાધાવિના ન થાય, માટે દેવદત્ત દિવસે ભોજન કરતે 
નથી એમ કેઈ કહે ત્યારે તે રાત્રિએ ભોજન ડરે છે 
એમ કલ્પંવું પડે છે અને તે અર્થીપત્તિ પ્રમાણથી 
અતુભવ થાય છે, 

જે વસ્તુને નનણુવા માટે સર્વ સાધને! હેય તથાપિ તે 
વસ્તુનું સાન થાય નહિ તેતું નામ અનુપલબ્ધિ પ્રમાણ. 
જેમકે એક દ્રજા પુસ્ષને નેત્ર છે, પ્રકાશ છે, ૪તાં તે 
પુસ્પને જે ધેડાનું જ્ઞાન થતું નથી, તેતું નામ અનુ- 
પલખ્ધિ પ્રમાણુ. આ પ્રમાણુથી પુસ્ષ નિશ્ચય કરે છે ક, 
અહીં ધડો નથી. 

ચાલુ પ્રસંગમાં, “સુષુપ્તિ સમયમાં હું કાંઈ પણુ ન્નણુતેો 
નહેતેો,' એ પ્રકારે નણુવું, એટલે અજ્ઞાનને! અનુભવ 
યયો। તે નત્રત થયા પછી, 'કેઈ પણુ ઇંદ્રિયોની સાથે તે 
અનગાનને। સંબંધ ન હોવાથી, પ્રયક્ષ પ્રમાણુથી, સિદ્ધ થતો 
નથી. તેમ તેમાં વ્યાપ્તિ તથા હેતુના અભાવ હોવાથી અનુ- 
માન પ્રમાણુથી પણુ તે અજ્ઞાનનો અનુભવ સિદ્ધ યતો 
નથી. તેમાં સમાનતાનો અભાવ હોવાથી ઉપમાન પ્રમાણુ- 
વડે પણુ એ અજ્ઞાનનો અતુભવ સિદ્ધ થતો! નથી. તેમાં 
અનૃપપત્તિ નહિ હોવાથી, અથાપત્તિ પ્રમાણુથી પણુ તે 
અતુભવ સિદ્ધ થતો નથી. તેમ અતુપલબ્ધિ પ્રમાણથી 
પણુ તે અજ્ઞાનનો અનુભવ સિહ્ધ થતો નથી. માટે, “હું 
સુષુપ્તિમાં કાંઈ પણુ ન્નણુતોા। નહુતે!' એ પ્રકારના અન્તા- 
નનું જે જાન તે સ્મૃતિ્પ છે, પણુ અતુભવરૂપ નથી. 

શિષ્ય-તે સાતને સ્મૃતિરૂપ માનવાથી શું સિદ્ધ થાય છે ? 


૧૦ 


ગુજ્-તે સ્મૃતિ સુષુપ્તિમાં અનુભવેલા અગાનની છે, 
એમ તે ત્તાનને સ્મૃતિસ્પ માનવાથી સિદ્ધ થાય છે. 
પ્રથમ અનુભવેલા પદાર્થની જ સ્મૃતિ થાય એમ લોક 
પ્રસિદ્ધ છે. માટે, સુષુપ્તિ સમયમાં “હં કાંઈ પણુ જણુતે 
નહેતે!' એ પ્રકારતું અજ્ઞાન, સુષુત્તિ સમયમાં અતુ- 
ભવેલું છે એમ જણુવું. અહીં પણુ નીચે પ્રમાણે 
અતુમાનને। પ્રયોગ કરવે!ઃ-વિવાદના વિષયભૂત “મેં કંઈ 
પણુ જાણ્યું નહિ,' એવું તાન અતુભવપૂર્વક હોતું જ્નેપએ; 
કાર્‌ણુ કે, તે ત્ાન સ્મૃતિજ્પ છે માટે, જે જે સ્મૃતિ- 
સૂપ સાન હોય, તે તે અનુભવપૂર્વક જ હેય. દટ્ટાંતમાં, 
જેમ પરદેશ ગયેલા પુત્રને, “મારી માતા ઘેર છે' આવી 
જે જ્ઞાનની સ્મૃતિ થાય છે, તે પ્રથમથી પ્રયક્ષ અનુભવ 
કરેલી માતાના સ્મરણથી થાય છે, તે વિના થતી નથી. 

અવતર્ણિકા-અજ્ઞાનને જણાવનાર સુષુપ્તિ- 
કાળને અતુભવ પોતાના વિષયથી ભિન્ન છે, પણુ 
જ્ઞાનથી ભિજ્ન નથી, એ વાત હવે જણાવે છેઃ- 


ભ વોધો વિષયાર્ર્નો ન વોધાત્સ્વમવોધવત્‌ । 
"વૅ સ્થાનત્રવેડવ્વેવા સંવિસટ્રદિનાંતરે ।। ૧ ।। 
શભ્દાર્થ-તે (સુષુતિ દશામાંથી જાગ્રત થયા પછી 
“મૅકૅંઈપણુ જાણ્યું નહિ' એવી સ્મૃતિને ઉત્પન કર- 
નારો અતુભવરષપ) બોાધ-જ્ઞાન વિષય (અન્ઞાન)થી 
ભિન્ન છે, પણુ સ્વસેનાં જ્ઞાનની પેઠે જ્ઞાનથી ભિન્ન 
નથી. એવી રીતે ત્રણે અવસ્થામાં પણ જ્ઞાન એક છે, 
અને તેની પેઠે ખીજા દિવસોમાં પણ જ્ઞાન એક છે. ૬ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

સુષુપ્તિ અવસ્થામાં થયેલે।, “મેં કંઈ પણુ ન્નણ્યું નહિ,' 
“હું ઘણી વાર્‌ સૂધી સૂતે!,' એવી રીતને જે અનુભવ, 
તે ખોધરૂપ હોવાથી, પોતાના વિષયભૂત અજ્ઞાનથી ભિન્ન 
હોવે જઇએ, કાર્‌ણુ કે તે ખાધ-જ્ઞાન છે. જેમ ધટ વિષ 
યક ખાધ, તેના વિષયભૂત ધટથી ભિન્ન હોય છે તેમ. પરંતુ 
અત્તાન વિષયક બોધ, ખાધ શખ્દના અર્થભૂત જ્ઞાનથી 
ભિન્ન થઈ શકે નહિ. જેમ સ્વમાવસ્થાથી ઉત્પન્ન થતા 
ખોધધ તેના પ્રાતિભાસિક વિષયથી ભિન્ન છે, પણુ તે 
ત્તાનથી ભિન્ન નથી, પરંતુ સાનજૂપ જ છે; તેમ અત્તા- 
નને વિષય કરવાવાળો આ ખોધ પણુ પોતાના વિષય- 
ભૂત અજ્ઞાનથી ભિન્ન છે, પણુ જ્ઞાનથી ભિન્ન નથી, 
અર્થાત્‌ સાનરૂપ જ છે. 

આ પ્રમાણે ફ્લિતાર્થ કહીને હુવે જ્ઞાનની એકરૂપતા 
ખીજે ઠૅકાણું પણુ કહી બતાવે છે તે હું તને કહુ છું, 
ઉપર્‌ કલ્ઘા પ્રમાણે એક દિવસમાં પરિશૃત્તિ પામનારી 
નનત્રત, સ્વમ અને સુષુપ્તિ એ ત્રણુ અવસ્થાઓમાં પણુ 
ઉત્તરોત્તર રહેલું સાન એકસ્વરૂપ જ છે. ॥ “શ્વે વાકય 


શ્રી પંચદશી 


[ પ્રકરણુ 


તાવપાઃળમ્્‌॥ આખું વાક્ય અવધારણુ એટલે નિશ્રયવાળું 
હોવું જનેધ્નએ,” આવો ન્યાય છે. તેથી અહીં શ્કેવ એ 
હેંકાણુ શ્નજાર કરેલો છે. તે એમ સૂચવે છે 'કે, સાન ત્રણે 
કાળમાં ભેદ પામતું નથી, પણુ તે એકરૂપ જ રહે છે, 
અને તે એક દિવસમાં જૂદી જૂદી ત્રણુ અવસ્થાઓમાં 
જેમ એકરૂપ છે, તેમ ખીન્ન દિવસોમાં પણુ જૂદી 
જૂદી અવસ્થાઓમાં રહેલું જ્ઞાન પણુ એકરૂપ જ છે. 
અવસ્થાએ અને વિષયોને ભેદ હોવા છતાં પણુ જાનને 
ભેદ છેજ નહિ. ૬ 

અવતરણિકા-માસ, વષે, યુગ અને ૩૯૫ વગેરે 
કાળમાં જ્ઞાનનું એકસ્વર્પ છે, તે કહીને તેની એક- 
તાનું કૂળ કહે છેઃ- 

માસાવ્ક્યુમવેણુ મતામમ્યેષ્વનેવાધા 1 _ 
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નાશેતિ નાસ્તમેત્યેવા સવિહેષા સ્વર્ય્રમા ।૭॥। 

શખ્દાર્થ-અનેક વાર ગયેલા અને આવનારા માસ; 
વર્ષ, યુગ તથા કલ્પને વિષે જ્ઞાન એક છે, તેથી 
એ ઉત્પન્ન થતું નથી, તેમ નાશ પણુ પામતું નથી; 
અને એ જ્ઞાન સ્વયંપ્રકાશ છે. ૭ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

એક દિવસમાં થતી ત્રણુ અવસ્થામાં જ્ઞાન તો એક જ 
છે. તે જ જ્ઞાન ખીન્ન દિવસમાં પણુ એક છે. તેમ જ 
ગયા તથા આવનાર્‌। અનેક ચૈત્ર, વૈશાખ આદિ બાર્‌ માસ, 
પ્રભવ, વિભવ આદિ ચોસઠ સંવત્સર, સલ, ત્રેતા, 
દ્ાપર્‌ અને કલિ આ ચાર યુગ, તથા બાહા, વાર્‌ાહુ 
વગેરે કલ્પમાં પણુ જ્ઞાન તો। તેનું તે જ છે. અર્થાત્‌ જ્ઞાન 
એક છે, અને એક હોવાથી તે ઉત્પન્ન પણુ થતું નથી, 
તેમ નાશ પણુ પામતું નથી, એટલે નિય છે, અને સ્વયૅ- 
પ્રકાશ છે. 

શિષ્ય-એક કાલમાં ધણુ! પદાર્થનું સાન રહી શકતું 
નથી. બટન્તાન પછી પટન્તાન થાય લારે ધટન્તાન નાશ 
પામે છે, અને મઠત્તાન થાય યારે પટત્તાનનેો નાશ થાય 
છે. એવી રીતે એક જ્ઞાનને નાશ થાય છે, અને ખીન્ન 
સાનની ઉત્પત્તિ થાય છે તો જાન નિલ કેમ કહેવાય? 

ગુશ-ત્તાન અનિય છે અને તેની ઉત્પત્તિ તથા નાશ 
થાય છે એમ કહેનારને પૂછવું કે, ત્તાન જો અનિય છે તો 
પછી તેની ઉત્પત્તિના અને તેના નાશને। સાક્ષી કે।ણુ થાય ? 

શિષ્ય-પધારે કે, જ્ઞાનની ઉત્પત્તિ અને વિનાશને। 
સાક્ષી કેઈ નથી. 

ગુસ-જે તેની ઉત્પત્તિ અને વિનાશને। સાક્ષી કેઈ 
નથી, તો પછી તેની ઉત્પત્તિ અને વિનાશ છે, એમ 
સિદ્ધ કેમ થાય? 

શિષ્ય-સ્તાનની ઉત્પત્તિતો અને જ્ઞાનના વિનાશને 
સાક્ષી નાન પોતેજ છે. 


“5૮-૮૪” 
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જુશન્જાનની ઉત્પત્તિનો અને જ્ઞાનના વિનાશને। સાક્ષી 
સાન પોતે જ છે, એમ તારું કહેવું યોગ્ય નથી; કેમકે, 
પોતાની ઉત્પત્તિના અને પોતાના વિનાશને। સાક્ષી પોતે 
સંભવે નહિ. ઉત્પત્તિની પહેલાં અને ઉત્પત્તિ વખતે જે 
હોય, તે ઉત્પત્તિના સાક્ષી કહેવાય, અને નાશ વખતે 
અને નાશ પછી જે હોય તે નાશને સાક્ષી કહેવાય. 
નાનને અનિય માનીએ તો પોતાની ઉત્પત્તિ પહેલાં અને 
ઉત્પત્તિ સમયે જસ્તાનની પોતાની સાક્ષી સંભવે નહિ, 
એટલે તે ઉત્પત્તિના સાક્ષી થઈ શકશે નહિ. તેમ પોતાના 
નાશ વખતે અને નાશ પછી પોતે ન હોવાથી, તે પોતાના 
નાશને। પણુ સાક્ષી થઈ શકશે નહિ, તેથી તારં કહેવું 
અસંભવિત છે. એટલા માટે જ્ઞાનની ઉત્પત્તિ નથી 
તેમ નાશ પણુ નથી એમ &રે છે, અને તેથી તે નિય છે. 

શિષ્ય-યારે એમ કહે કે, જ્ઞાનની ઉત્પત્તિતે। સાક્ષી 
ખીજ્ાં જ્ઞાન જે. 

ગુજ્ઞ-ડીક; પણુ જ્ઞાન અનેક નથી, તે તો એક જ 
છે, એ વાત પૂર્વાપર પ્રસંગથી સિદ્ધ થઈ છે. ધટન્તાન, 
પટજ્ઞાન એવી રીતે જ્ઞાનના અનેકપણાની જે પ્રતીતિ 
એટલે કે સમજ થાય છે તે, ધટપટાદિની ઉપાધિને લઇને 
થાય છે; પરંતુ એ ધટપટાદિ ઉપાધિ દૂર્‌ થઈ ગયા પછી 
સાન એકજ સિદ્ધ થાય છે. આવી રીતે બીન્ન જ્ઞાનના 
અભાવથી જ્ઞાનની ઉત્પત્તિના અને નાશને। સાક્ષી ખીજ્ું 
સાન કમ ધટે? માટે ત્તાન એક જ છે, અને તે [નય છે, 

શિષ્ય-ન્ત્યારે અન્ય જ્ઞાનનો અભાવ છે, યારે કોઈ 
સાક્ષી ન હો1વાથી સુષુપ્તિ સમયના અનજ્તાનરૂપ જ્ઞાનનું 
પણુ ભાન થશે નહિ, અને સર્વ જગતને અન્તાનપણાને 
પ્રસંગ આવી પડશે. 

ગુજ તેમ નથી. સૂર્ય જેમ સ્વર્યપ્રકાશ છે, તેમ જ્ઞાન પણુ 
સ્વ્યંપ્રકાશ છે. સૂર્ય સધળા પદાર્થને પ્રકાશે છે, પરંતુ 
સૂર્યને પ્રકાશવામાટે દીવા, મસાલ કે બીન્ન કોઈ પણુ 
પ્રકાશની જજર્‌ પડતી નથી, તેમ ત્તાન પોતે અવેધ 
(સાનને! અવિષય) છતાં, અપરેક્ષ હોવાથી સ્વયંપ્રકાશ 
છે. ધડો અવેધ છતાં અપરેક્ષ નથી, એટલે ધડેા વેધ 
૭તાં અપરેક્ષ છે, માટે ધડાના જ્તાન માટે દીવા, સૂર્ય, 
કે ખીન પ્રકાશની જરૂર છે. હવે જ્ઞાનને જે સ્વ્યં- 
વેધ માનીએ તે કર્મકર્તૃપણાને વિરોધ આવે છે; કારણુ 
કે, જણુવામાં કર્ત્તા પણુ જ્ઞાન &રે અને કર્મ પણુ જ્ઞાન 
ઠેરે. આમ કર્તા અને કર્મ એક જ હેય તો તે અસંભ- 
વિત ગણાય. કર્ત્તા અને કર્મ તો જૂટદાં નૂદદાં જ હોવાં 
જેધએ. જેમ ધડાને। કર્તા કુંભાર છે અને કર્મ ધડે। છે, 
અને એ ધડાથી કુંભાર જૂદો છે, પણુ તે ખન્ને એક 
નથી. એવી રીતે, જ્તાનને સ્વયવેદ્ય માનવામાં કત્તા અને 
કર્મ એક માનવાં પડે, તે અસંભવિત ગણાય. કદાચ 
ત કહીશ કે, એક જ્ઞાનને ન્નણુવા માટે બીનાં જ્ઞાનની 


પ્રત્યકૂ-તત્ત્વ-વિવેક 
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યોજના કર્‌, જે તેમ માનીરું તો અનવસ્થા નામને 
રાષ આવરે. એટલે જેનો અવધિ આવેઃ નહિ, તે અન- 
વસ્થાને નામે કહેવાતો દોષ આવશે. જેમ એક ત્તાનને 
નણુવા માટે ખીજું જ્ઞાન; "બીજું તાન ન્નણુવા માટે 
ત્રીજું સાન, અને ત્રીજું જ્ઞાન નનખુવા માટે ચોથું સતાન, 
એવી રીતે પરંપરા ચાલી જશે, પણુ તેનો અવધિ (છેડો ) 
આવશે નહિ. માટે આચાર્ય કહે છે કે, તાન સ્વયંપ્રમા 
કહેતાં સ્વયંપ્રકાશ છે, અને એમ માનવું ઉચિત છે. નાન 
ખીન પદાથૉંને। સ્તયંપ્રકાશ કરે છે, અને પોતે સ્વયંપ્રકાશ 
છે એમ માનવાથી, સર્વ જગતની જડતાને। દોષ દૂર થાય 
છે, તેમ અસંભાવના અતે અનવસ્થાદિ દોષે। પણુ દૂર 


થાય છે, શ 


જ્ઞાન લેજ આત્મા છે અને તે જ પર૨માનન્દ છેક 
અવતરણિક।-જ્ઞાનની નિત્યતા અને સ્વયંપ્રકાશતા 
સિદ્ધ થવાથી શું સિદ્ધ થયું ? તેનું ઉત્તર આપે છેઃ-- 
ઈયપાસ્મા ઘરાનંર્‌$ પરતેમાર્પફં યતઃ । 
માનમૂવ દિ મૂયાલવિતિ મેધાતમનીક્ષયતે 11૮। 
શખ્દાર્થ-આ જ્તાન આત્મા છે, તે આત્મા પરમા- 
નન્દરૂપ છે; કારણુ કે આત્મા પરમપ્રીતિનું પાન્ન છે. 
ડું જ્નોઈવખતે ન હઉં એમ ન હો, પણુ સર્વદા હઉં, 
સવી રીતે આત્મામાં પ્રેમ જેવામાં આવે છે. ૮. 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 
હવે આ નિત્ય અને સ્વયંપ્રકાશ ત્તાન તે કયું જ્ઞાન ? 
આ પ્રશ્ન છે. આ ત્તાત તે આત્મા છે; કારણુ કે, તે 
નિય છતાં સ્વપ્રકાશ છે. ધડો નિય નથી અને સ્વપ્રકાશ 
પણુ નથી, તેથી તે આત્મા પણુ નથી. એ અનુમાનથી 
આત્માનું નિયત્વ, સાનત્વ અને સત્યત્વ સિદ્ધ થાય છે. 
સત્યત્વ અને નિત્યત્વ નિરાળાં નથી, પણુ એક જ છે. 
વાચસ્પતિમિશ્ર કહે છે કે, જે વસ્તુમાં નિત્યત્વ અને 
સત્યત્વ હોય છે, તે વસ્તુ નિત્ય તથા સત્ય હે।ય છે. અહીં 
આત્મામાં પણુ નિત્યતાની સાથે સત્યતા રહેલી હોવાથી 
આત્મા ત્રિકાલાખાધ્ય છે. એ આત્મા પરમાનન્દરૂપ 
છે; કારણુ કે, તે આત્મા પરમ પ્રીંતેનું પાત્ર છે. સર્વ 
પ્રાણીઓને, બીન્ન સર્વ કરતાં પોતાના આત્મામાં અધિક 
પ્રીતિ હોય છે, એ સર્વના નનણુવામાં છે. શ અનુભવી 
માણુસોના મુખથી સાંભળવામાં આવે' છે કે, દુકાળમાં 
કટલાક માખાપેો પોતાનાં બચ્ચાંને વેચીને જે અન્નાદિ 
મળે, તેથી પોતાને। નિર્વાડુ કરે છે. જગતમાં મનુષ્યને 
ષ્રિયમાં પ્રિય પદાર્થ પુત્ર છે, તે પુત્રને પણુ હમણાં કેટ- 
લાક વેચતા નેવામાં આવે છે. પરંતુ દુકાળ જેવી 
આપત્તિમાં પૂર્વકાળથી તેવું જેવામાં આવે છે. હવે 
નને પુત્ર પ્રિય હોય તો તેતે આપત્તિકાળમાં પણુ કેમ 
વેચે? જ્યાંસધી પોતાનું રક્ષણુ થતું હોય, ત્યાંસૂધી 


૧૨ 


સ્રીપુત્રાદિકનું મતુષ્ય રક્ષણુ કરે છે, પણુ જ્યારે પોતાના 
નાશને! સમય આવે છે ત્યારે મનુષ્ય સ્રીપુત્રાદિકને ભોગે 
પણુ પોતાનું રક્ષણુ કરે છે. પોતાના આત્માપર્‌ મનુષ્યને 
એટલે પ્રેમ હોય છે. આ વિષયમાં એક વાનરીનું 
દાંત છે તે સાંભળઃ- 


એક વાનરીનું દૃણાત 
એક ર્‌ાનનની પાસે એક વાનરી હતી. તે પોતાનાં 


ખચ્ચાં ઉપર્‌ અતિ પ્રીતિ રાખતી હતી. બચ્ચાંને કાર 


અડે તો તેને તે કરડવા ન્નય, હાથ અડકાડે તો ખીજ- 
વાય, એમ સર્વ પ્રકારે તે ખચ્ચાનું ર્ક્ષણુ કરતી હતી. 
એક વખતે તેનો ખચ્ચાં ઉપરતે। પ્યાર બેઈ, રાળ્નએ 
પ્રધાનને કહ્યું કે, “આ વાનરીતે પોતાનું બચ્ચું એના 
પાતાના આત્મા કરતાં પણુ અધિક શ્રિય છે. જૂએ, 
એ “કાને પણુ તેને અડકવા દેતી નથી, અને પોતે પાસેની 
પાસે જ રહે છે.' રા'નનાં તે વચન સાંભળીને પ્રધાને કહ્યું 
%, “મહારાજ, એ પ્રેમ ઉપરનો! છે, પણુ ખરે વખત 
આવે ત્યારે પ્રેમ તે! પડખે પડ્યો રહે છે, અને પોતાના 
રક્ષણુમાં સર્વ કેઈ તત્પર થાય છે. જે તેનો આપને 
નિશ્રય કરવે। હેય તે! હં કહું તેવી યુક્તિ કરે. આપણા 
ખાગના હેોજતી અંદર આ વાનરીને મજખૂત ખાંધવી 
અને તેનું બચ્ચું તેની પાસે જ રાખવું. પછી એ હે।જમાં 
ધીમે ધીમે જળ ભરાવો, એમ કરતાં એવી તજવીજ 
રાખવી કે, તેમાનું જળ કાઢવું હેય તો ક્ષણુ માત્રમાં 
કાઢી શકાય, એ હેજ ભરાશે ત્યારે વાનરીને પોતાનું 
બચ્ચું પ્રિય છે કે આત્મા પ્રિય છે, તે સ્પટ્ટ જેવામાં 
આવશે. પ્રધાનનાં તે વચન સાંભળીને રાન્નએ તેના 
કહેવા પ્રમાણે પરીક્ષા કરવા માટે, સધળી તજવીજ 
કરાવી, અને પોતે તથા પ્રધાનમંડળ સધળા તે ખેલ 
જેવાને ગયા. હેજના મધ્યભાગમાં વાનરીને ખાંધી તેણે 
જળ ભરવું શર કરાવ્યું. પ્રથમ તો બચ્ચું પેટે વળગેલું 
હતું, પણુ જળ વિશેષ ભરાયું અને વાનરીની છાતી 
સધી આવ્યું ત્યારે તે વાનરીતી પીઠ ઉપર્‌ ચડી બેઠું. 
પછી વિશેષ જળ ભરાયું ત્યારે બચ્ચું ખુડવા લાગ્યું. એટલે 
વાનરીએ ખે પગે ઉભી થઈ બચ્ચાંને ખાંધ ઉપર્‌ લીધું. 
જર્‌। વિશેષ જળ ભરાયું ત્યારે બે હાથ ઉંચા કરી 
બચ્ચાંને ઉંચું કર્યું, એવી રીતે વાનરીએ ખચ્ચાંને બચા- 
વવાના ઉપાયે! લેવાયા તેટલા લીધા, પણુ જ્યારે જળ 
વધતું વધતું વાનરીની હડપચી સૃધી આવ્યું, અને તેથી 
પણુ અધિક વધીને જળ તેના મુખમાં પેસવા લાગ્યું અને 
તેને ખૂડવાનો સમય આવ્યો, ત્યારે ખચ્ચાંને નીચે નાંખી 
તેની ઉપર્‌ ઉભી રહીને તે વાનરીએ જળથી પોતાનું 
રક્ષણ કર્યું, રાશ્નએ તે। પહેલાંથી જ તજવીજ રાખી 
હતી, તે પ્રમાણે આ ખેલ જેતાં જ જળ જલદી ડઢાવી 
તાંખીને બચ્ચાંને બચાવી લીધું. આ બનાવ જેઈ રાજાએ 


શ્રી પંચદશી 


| પ્રકરણ 


નિશ્ચય કયો કે, સ્ત્રી, પુત્ર, ધત, આદિ ખીજું કોઈ 
પણુ ધ્રિય નથી, પણુ સર્વ કરતાં આત્મા જ વધારે પ્રિય છે. 
એક પ્રસંગે યાજ્ઞવલ્કયની સ્ત્રી સૈત્રેયીએ પાતાના પતિને 
પ્રશ્ન કર્યો કે, હું કેવા ઉપાયથી અમર થાઉં-મોક્ષ પામું ? 
ત્યારે યાસવલ્કયે તેના ઉત્તરમાં જે કહ્યું છે તે શ્રુતિ 
પણુ આત્માને સર્વ કરતાં અધિક પ્રિય સિદ્ધ કરે છે. 
બહદારણ્યકની શ્રુતિમાં સુનિ કહે છે કે:- 


“ભષોવાચ ન વા અરે વર્ય; જાનાય વતિઃ પ્રિયો મવસિ । 
ઝાહ્મનય્ણુ જામાય ઘલિઃ ત્રિયોમવતિ ॥ ન વા ગર ગ્ઞા- 
થાયે જામાય ગાયા પ્રિયા મર્વાત । બાર્મનસ્ણુ ૧ામાય 
ઝરયા ત્રિયા મવસિ ॥ ન વા અરે પૃત્રાળાં જામાય શુષ્રાઃ 
ત્રિયા મવસ્તિ | આલ્મનસ્તુ જામાય વુત્રાઃ પ્રિયા મવસ્તિ ॥ 
ન વા અરે વિસ્ય જામાય વિત્ત પ્રિયં મવત્તિ । આાસ્મગહ્લુ 
જામાય વિત્ત ત્રિયં મવત્તિ ॥ ૧ વા અશે પશનાં જામાય 
૫શવ; ઘ્રિયા મવન્સ્થાસ્મનય્છુ જામાય પશવઃ પ્રિયા મવન્તિ॥ 


યાગ્તવલ્કય ઉત્તર્‌ આપે છેઃ-હે મેત્રેયી! પતિની 
કામનાને માટે પતિ શ્રિય હેતો! નથી, પણુ પોતાના 
આત્માની કામનામાટે પતિ પ્રિય છે. સ્રીની કામના 
માટે સ્રી ।પ્રય નથ), પણુ પોતાના આત્માની કામના 
માટે સ્ત્રી પ્રિય છે. પુત્રોની કામના માટે પુત્ર પ્રિય નથી, 
પણુ પોતાના આત્માની કામના માટે પુત્રે પ્રિય છે. 
ધનની કામના માટે ધન શ્રિય નથી, પણુ પોતાના 
આત્માની કામનામાટે ધન પ્રિય છે. પશુએની કામના 
માટે પશુએા પ્રિય નથી, પણુ પોતાના આત્માની કામના 
માટે પશુએ પ્રિય છે; અને છેવટે કહ્યું છે કે, ન વા 
અરે વેલ્થ વામાય શર્વે ત્રિયં મવત્તિ | માલ્મનણ્તુ જામાય 
સવ વ્રિયં મવત્તિ ॥ “આ સંસારમાં જે વસ્તુ છે તે સર્વ, 
સર્વને અર્થ પ્રિય લાગતી નથી, પણુ પોતાના આત્માને 
અર્થે પ્રિય લાગે છે.' એવી રીતે સ્ત્રી, પુત્ર, ધન વગેરે 
સર્વ પદાર્થ કરતાં આત્મા વિશેષ પ્રિય છે. સ્રીપુત્રાદિકમાં 
જે પ્રીતિ મનુષ્યને હોય છે, તે પોતાના સુખને માટે જ 
હેય છે. આવી રીતે આત્મા પોતાના પરમ ધ્રેમતું 
પાત્ર છે, માટે તે પર્માનંદરૂપ છે, ધડો પર્‌માનૈદરૂપ નથી, 
તેથી તે પરમ પ્રેમતું પાત્ર પણુ નથી. એ પ્રમાણે અનુમાન 
પ્રમાણુથી આત્મા પર્‌માનંદરપ છે, એમ સિદ્ધ થાય છે. 

શિષ્ય-કોઈ સમચે અન્ણુતાં અશુભ કાર્ય થવાથી 
મને ધિક્કાર છે' એમ આત્માને ધિક્કાર આપવામાં 
આવે છે, તે ધિક્કાર, જે આત્મા પરમ પ્રેમનું પાત્ર હોય 
તો, કેમ કરાય? દેષ વિના ધિક્કાર આપી શકાતો નથી. 

ગુજ-“મને ધિક્કાર છે' એમ જે આત્મામાં દ્વેષ ભાસે 
છે, તે દેહના અપ્યાસને લધ્નને ભાસે છે, પણુ વિચાર 
કરીએ તેો આત્મામાં યત્કિચિત્‌ પણુ દ્વેષ થતો નથી; 
કારણુ કે મારે! કોઈ દ્વિસે પણ નાશ ન થાય, પણુ 


લં પ્રયક્‌-તત્ત્વ-વિવેક 


સર્વદા મારી હયાતી રહે, એમ અંતઃકર્‌ણુમાં હમેશાં જ 
ર્ટણુ થવાથી આત્મામાં પર્મપ્રેમ છે, એમ સપણ અનતુ- 
ભવવામાં આવે છે, ૮ 


અવતરણિકા-આત્મા પરમાનન્દસ્પ છે, તેમાં ૧₹- 
દ્રેમાસ્વહં કહેતાં પરમ પ્રેમ પાત્રતારૂપ જે હેતુ દર્શાવ્યે। 
છે, તે હેતુમાં વિશેષણાસિદ્ધિ* નામને દોષ આવે છે. 
કારણુ કે પ્રેમતી પરમતા-ઉત્તમતામાં કંઈ પણુ 
પ્રમાણ જેવામાં આવતું નથી, આવી શિષ્યની શંકાનું 
આ શ્લેકમાં ગુરુ સમાધાન કરે છેઃ-- 


તરમેમાસ્માથેમન્યત્ર નૈવમન્યામેમાત્માસિ । 
ઝતસ્તત્પરધં તેન ૫રમાનર્તાડડ્સમનઃ ।। ૨ ।। 
શખ્દાર્થ-તે પ્રેમ અન્યને વિષે છે તે આત્મા માટે છે, 
પણુ આત્મામાં જે પ્રેમ છે તે ખીજાને માટે નથી જ. 
એટલા માટે, આત્માપરને પ્રેમ પરમ છે, અને તેણે 
કરીને આત્માનું પરમાનન્ટપણું સિદ્ધ થાય છે. ૯ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 


સ્રી, પુત્ર, ધન અને વાહુત આદિ સર્વ પદાથોં 
આત્માના સુખને માટે છે. એ સર્વ પદાર્થો આત્માના 
રોષભૂત છે, એટલે ભોગ્ય છે, અને આત્મા તેતે 
રોષી છે, એટ્લે ભોક્તા છે. એ પદાર્થોમાં જે પ્રેમ છે, 
તે આત્માના સંબંધને લપ્તતે છે; કારણ “કે તે, આત્માનાં 
સુખનાં સાધને! છે, અને તેથી તે પ્રિય છે. આ વાત 
સર્વના અનુભવમાં આવે છે. સ્તરીપુત્ર વગેરેની સાથે 
સહજ અને ગાઢ સંબંધ છે, તેમ તેઓની ઉપર પ્રીતિ 
થવી, એ પણુ સ્તાભાવિક છે. પરંતુ એ સ્રીપુત્ર જે પોતાને 
અનુરૂળ હેય તો તેઓના ઉપર પ્રીતિ થાય છે, અને 
ને પ્રતિકૂળ હેય છે તો તેએ ઠ્દેપનું પાત્ર થઈ પડે છે. 
એટલા માટે, સ્ીપુત્રાદિકમાં જે પ્રેમ છે તે સોપાધિક 
છે, અને આત્મામાં જે પ્રેમ છે તે નિસ્પાધિક છે અને 
સ્વાભાવિક છે; કાર્‌ણુ કે, આત્મામાં અથાત્‌ પોતાને 
વિષે કોઈ પણુ કાળે અભાવ કે દ્રેષ થતો નથી. માટે 
આત્મા પર્મપ્રેમનું પાત્ર છે, એ હેતુથી આત્મા નિર્તિશય 
સુખવાળેો છે એમ સિદ્ધ થાય છે. 6 


અવતર્ણિકા-ત્રીજા શ્લોકથી નવમા શ્લેક 
સધીના સાત શ્લોકમાં જે વાત પ્રતિપાદન કરી તે 
વાત નીચેના એક શ્લેકમાં સંક્ષેપથી દર્શાવે છેઃ-- 


* હેતુમાં જે વિરેષણુ આપ્યું હોય તેની અસિદ્ધિ થવાથી 
વિદેષણાસિષ્ધિ્‌ નામને! દોષ કહેવાય છે. અહોં વરતેજ્નારવઢૂં એ 
પદમાં પરને પ્રેમતું વિવેષણુ કર્યું છે અર્થાત્‌ પરમ પ્રેમ પાત્રતા 
દેતુ છે, તેમાં પરમ એ વિરેષણ્‌ છે, તેની અસિદ્ધિ થવાથી 
વિશેષણાસક્ઠ્રિ નામને! દોષ આવે છે. 


૧૩ 


ટત્થં લાસિસ્પરાનંટ્‌ આત્મા ચુવસ્યાલથાવિષય્‌ | 

વરં ત્ર તયોરશ્રેવવ જ્ત્યતેપૂવર્રિફ્યતે ।। ? ૦ ।। 

શખ્દાર્થ-એ પ્રકારે યુક્તિવડે આત્મા સતૂ , ચિત્‌ 
અને પરાનંદર્કપ (સિદ્ધ થયે). તેવા પ્રકારનું પર- 
ષ્રહ્મ છે, અને તે ખંને (ષ્રહ્ઘા અને જીવ)ની એકતાનો 
ઉપનિષદોમાં ઉપદેશ કર્યો છે. ૧૦ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

“બવાત્સ્વ્શાર્યો વેયા: એ શ્લેકથી આરંભીને ભાલા- 
ઇટ્યુમજ્વયુ' એ શ્લોક સધી, સાનની નિયતાનું નિજ 
પણુ કર્યુ; તે પછી, 'દથમાલ્મા ૧₹ન૦૬:' એ *્લેકથી 
આરંભીને જલસ્તેમારમાર્ષમન્યત્ર' એ શ્લોક સધીમાં “તાન 
એ જ આત્મા છે,' અને એ આત્મા જ સત્‌, ચિત્‌ અને 
આનંદરૂપ છે, એ વાત સિદ્ધ કરી છે; તેથી, “તર્વમજ્તિ” 
એ મહાવાકયમાં શવમૂ પદના અર્થરૂપ જીવાત્મા સચ્ચિ- 
દાનંદરૂપે સિદ્ધ થાય છે. 

શિષ્ય-ન્યારે યુક્તિથી સત્‌-ચિત્‌-આનંદરૂપ આ- 
ત્માનું ત્ઞાન થાય છે તો પછી આત્મસ્ઞાનમાટે ઉપનિષ- 
રાતી આવશ્યકતા શી? જે કશી પણુ આવશ્યકતા નથી 
તો પછી ઉપનિષદો પ્રમાણુમાં ગણાશે નહિ, એટલે 
તે વ્યર્થ થશે. ન 

ગુસ્ન-યુક્તિથી સત્‌, ચિત્‌ આનંદરૂપ આત્માનું જ્ઞાન 
થાય છે ખરં, પરંતુ ઉપનિષદના જ્ઞાન વિના આત્મા અને 
પરમાત્માની એકતાનું ત્તાન કેમ થશે? જેમ સ્વમ્‌ પદાર્થ 
આત્મા સચ્ચિદાનંદરૂપ છે, તેમ તઘ્‌ પદાર્થ પરખ્હ્મ પણુ 
સચિચદાનંદરૂપ છે, અને આત્મા અને પરાત્મા તે બન્ને એક 
છે. સ્વમ્‌ પદાર્થ આત્મા અને લલ્્‌ પદાર્થ પરબહ્મ એ બન્નેની 
એકતા-અખંડ એકરસપણું, “તશરતરમસિ શ્રેતજેતો? 'હે 
શ્વેતકેતુ ! તે પર્ખાહ્મ તું છે,” ઇલાદિ મહાવાક્નોથી 
શ્વેતકેતુતે આપેલા જ્તાનોપદેશમાં, તેમ જ અન્યત્ર અનેક 
સ્થળમાં, સિદ્ધ કરવા માટે ઉપનિષદો પ્રમાણુરૂપ ગણાય 
છે, માટે તે વ્યર્થ નથી પણુ જ્ઞાનમાં ઉપયે।ગી છે. ૧૦ 

અવતર્ણિકા-ઉપર આત્માની પરમાનંદરરુપતા 
સિદ્ધ કરી, તે સાંભળીને શિષ્યને શંકા થવાથી 
તે પૃછે છે કેઃ-- 

અમાને ન ૫ર ત્ેષ માને ત વિષયે ર્શૃદ્ઞા | 


અતો માનેડવ્યમાતાડ્લો ૫ાનટ્તાસ્મન! ।1₹ ૨।। 

શબ્દ્ાર્થ-આત્માના પરમાનંદનું અભાન હોય તો 
આત્માવિષે પરમ પ્રેમ થાય નહિ, અને જે ભાન 
રાય તે! વિષયમાં ઇચ્છા થાય નહિ, એટલા માટે 
આત્માની પરમાનંદતા, ભાન છતાં પણુ, ભાસતી 
નથી. ૧૧ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 
શિષ્ય-હે ગુસ્દેવ ! આત્માનું પર્માનંદપણું ભાસે છે 


૧૪ 


ક નથી ભાસતું.? જે ભાસે છે એમ કહેશે તો પછી 
સ્રી, વસ્ર, ચંદન અને પુષ્પમાળા વગેરે સુખનાં સાધ- 
નોમાં, તેમ જ તેથી થતાં સુખમાં ૬૨૭ ન જ થવી 
જેધદએ. જેમ સામે કિનારે પહોંચ્યા પછી વહાણુની 
ઇચ્છા રહેતી નથી, તેમ ફૂલ પ્રાપ્ત થયા પછી સાધનતી 
જરૂર્‌ રહેતી નથી. વળી ભાજન તયાર્‌ થયા પછી જેમ 
લાકડાં અને પાત્રની ઇચ્છા રહેતી નથી, તેમ પર્‌મા- 
નંદ મળ્યા પછી સ્રી, વસ્ર, ચંદન અને પુષ્પમાળા 
વગેરેની પણુ ઇચ્છા રહેવી જેઈએ નહિ. નિય પર- 
માનંદ પ્રાપ્ત થયા પછી, ક્ષણિક અને ક્ષુદ્ર વિષયસુખમાં 
પમ ઇચ્છા થાય? સ્રી, વસ્ત, પુષ્પમાળા વગેરે જે સુખનાં 
સાધને। છે, તે પરાધીનતા આદિક દોષથી ભરેલાં છે. જેમ 
પુષ્પની માળામાંથી જુગંધ વગેરેની પ્રાપ્તિ થવાથી સુખ 
થાય છે ખર, પણુ તે સુખ ન્યાંસૃધી માળાને સંયોગ 
રહે છે યાંચૃધી જ રહે છે, એટલે એ સુખ વિનાશી- 
ક્ષણિક છે, તેમ માળાની પ્રાપ્તિ માળીને આધીન છે, 
અર્થાત્‌ પરાધીન છે. તેવી જ રીતે એ માળા ન્યાંસ્‌ધી 
સુકાઈ ન હેય થાંસધી તેનાથી સુખ મળે છે, પરંતુ 
તેનાથી કઈ અવિનાશી પરમ સુખ મળતું જ નથી. એ 
પ્રમાણે સધળા પદાર્થો સંયોગથી સુખજતક છે, પણુ 
વિયોગ થવાથી તેના તે જ પદાથો દુઃખજનક થઈ પડે 
છે. તાત્પર્ય કે, સર્વ વિષયોનું સુખ પરિશ્રમ સાષ્ય અને 
ક્ષણિક છે. પણુ નને પરમાનંદનું ભાન થતું હોય તો પછી 
મનુષ્યને તેવા ક્ષુદ્ર અને ક્ષણિક સુખમાં કેમ ઇચ્છા થાય? 
જેણે અમૃતપાન કર્યું હોય તેને ખાલકૂવાના જ્લપાનની 
ઇચ્છા ન જ ચાય. એમ જ, જે આત્માની પરમાનંદતા 
નથી ભાસતી એમ કહે! તો, આત્મામાં પ્રેમ-સ્વાથિક 
સ્નેહ થવો સંભવતોા નથી. કેમકે, પદાર્થની સુંદરતા 
ન્નણ્યા વિના તેમાં સ્નેહ થતો નથી, અને પદાર્થમાં 
સ્તેઠ થવાનું કારણુ તેની સુંદર્તા-મનઃપ્રિયતા છે, 
આત્માની પરમાનંદતા ભાસે છે એ પહ્લમાં અથવા 
નથી ભાસતી એ પક્ષમાં, એવી રીતે બને પક્ષમાં, 
આત્માની પરમાનંદતા સિદ્ધ થતી નથી, યારે આત્મા 
પરમાનંદ છે એમ આપ કેમ કહો છે? 

ગુસ્-તેં કહેલા બંને પક્ષમાં દોષ છે, માટે આત્માની 
પર્‌માનંદતા નણ્યા છતાં પણુ ભાસતી નથી એમ કહેવું 
ઊંચિત છે. ૧૧ 

અવતર્ણિકા-ઉપરના શ્લોકમાં આત્માની પરમા- 
નંદતાનું ભાન છતાં પણ તે ભાસતી નથી શમ કલ્યું છેતે 
અસંભવિત છે; કારણુ કે, એક કાલમાં એક જ વસ્તુનું 
ભાન અને અભાન સંભવે નહિ, આ શંકાનું સમાધાન 
કરવામાટે દૃષ્ટાંત આપીને ગુરુ સમજાવે છે. 


અધ્યેતવમેથક્યસ્થપુત્રાધ્વવનશવ્ટ્વત્‌ । 
માનેવ્વમાનં માનસ પ્રતિવંષેન ચુર્યતે ।।? ૨।। 


શ્રી પંચદ્શી 


| પ્રકર્‌ણુ 


શખબ્દાર્થ-અધ્યયન કરનારા વિદ્યાશિઓના વર્ગની 
મધ્યમાં રહેલા પુત્રના અધ્યયનના શાખ્દની પેઠે, ભાન 
છતાં પણુ અભાન થાય છે. ભાનને। પ્રતિબંધ થવાથી 
ભાન થયા છતાં પણુ અભાન થવું ઉચિત છે. ૧૨ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

જ્યાં વેદનું અપ્યયન થાય છે લાં ધણુ વિદ્યાર્થી” 
એતે સાથે પાઠ ચાલતો હેય છે. તે વખતે સર્વે 
વિધાર્થીએ એક સાથે ગોખે છે, અને સર્વે સરખી 
રીતે ઉચ્ચારણુ કરે છે. તે વેળા કોઈ વિધાર્થીને! પિતા 
થયાં જઈ બહાર ઉભે! રહીને સાંભળે છે અને નિશ્ચય 
કરે છે કે, અહીંયાં સર્વ વિદ્યાર્થીએ ભણે છે, તેઓની 
સાથે મારે! પુત્ર પણુ ભણે છે. એ વખતે તેને પોતાના 
પુત્રના શખ્દનું તાન બરાબર હેય છે ખર, છતાં પણુ 
“આજ મારા પુત્રનો શખ્દ છે,' આમ વિશેષ જ્ઞાન, તે 
વખતે ખીન છેોકરાએના અપ્યયનના પ્રતિબંધને લીધે 
તેને થતું નથી, તેમ આત્માની પરમાનંદતા પણુ સામાન્ય 
રીતે જણુવામાં હેય છે, પરંતુ પ્રતિબંધને લઇને વિશેષરૂપે 
ભાસતી નથી. તેથી, નિય અને પરમ પ્રેમની પ્રાપ્તિ ૭તાં 
પણુ, ક્ષણિક અને દુઃખસાધ્ય એવા ક્ષુદ્ર સુખવાળા વિષ- 
યોમાં મતુખ્યની ઇચ્છા થાય છે. જેમ કોઈ મરણુ પામેલે। 
માણુસ પે।તાના ધરમાં પુષ્કળ ધન દાટી ગયે। હોય, અને 
તેના પુત્રને સામાન્ય રીતે તે ધનની નનણુ છતાં પણુ એ 
ધન કેઈ જગ્યાએ દાટયું છે, એનું વિશેષ જ્ઞાન થતું નથી, 
અને ધન મળતું નથી યાંજધી, તે પુત્ર પુષ્કળ પૈસા- 
વાળા ૭તાં પણુ, કંગાલની પેઠે, કેડીકેડીની ઇચ્છા 
કરે છે. તેવી જ રીતે, આત્માની પરમાનંદતાનું સામાન્ય 
રીતે ભાન છતાં, વિશેષરૂપે ભાન ન થવાથી, વિષયાદિ 
સુખમાં જવને ₹ચ્છઠા થાય છે. એ જ ભાન છતાં પણુ 
અભાન ન્નેવામાં આવે છે; એમ યુક્તિથી ભાન છતાં 
પણુ અભાન સિહ્દ થાય છે. તેમ જ, ન્યાંસૂધી દેશ, 
કાળ કકે દ્રવ્યનો પ્રતિબંધ હેય ત્યાં સૃધી પણુ ભાન છતાં 
પણુ અભાન રહે છે. જેમકે, ધરતી અંદર્‌ કેઈ માણુસ 
હેય, પણુ તે અમુક સાણુસ છે એવું જ્ઞાન ન હોય 
યારે સામાન્ય રીતે, “કોઈ પણુ અંદર છે' એવું ભ્નાન 
૭તાં, “અમુક જ માણુસ છે,' એવું વિશેષ ભાન થતું 
નથી. એ વિશેષ ભાન ન થવામાં ભીંત આદિને! પ્રતિ- 
બંધ હેય છે. માટે ભાન થવામાં કંઈ પણુ પ્રતિબંધ 
હેય તેો। પછી ભાન થયા છતાં પણુ અભાન જ થાય છે. 

અવતર્ણિકા-એવે ડયે! પ્રતિબંધ છે કે, જેથી 
આત્માની પરમાનંદતાનું ભાન છતાં અભાન થાય 
છે, એ જિજ્ઞાસા પૂર્ણ કરવા માટે ગુરુ કહે છે કેઃ- 


પ્રતિર્વષોડર્તિમાતી તિ વ્યવદારાદ્વસ્તાસિ | 
તબ્રિર્ર્થ વિજ્ટ્રસ્ય તશ્યોલ્વાર્નણચ્યતે |? ૨।। 


૧ લું] 


તસ્ય શેતુઃ સમાનામિશ્ર$ પુત્રધ્વનિજીલો । 
ફાનાહ્િિવિશેવ ચ્યામોશેવાનિવંધતણ્‌ । ૨૪ ।। 


શખ્ટાર્થ-જછે,' “ભાસે છે;' એવા વ્યવહાર ને યોગ્ય 
વસ્તુવિષે “છે? “ભાસે છે;' તેનો નિષેધ કરીને, તેના 
વિરુદ્ધ “નથી, “ભાસતું નથી,' આવે જે વ્યવહાર 
ઉત્પશ્ન કરવો, તેનું નામ પ્રતિબંધ કહેવાય છે. 
પુત્રના શખ્દના શ્રવણુમાં જેમ પ્રતિખંધના હેતુ સવ 
વિદ્યાર્થીએતું સાથે ઉચ્ચારણુ છે, તેમ આત્માની 
પરમાનંદતા જાણુવામાં વ્યાસેહનું-વિપરીતન્ઞાનનું 
સ્રુખ્ય કારણુ અનાદિ ઢાળની અવિદ્યા જ છે. ૧૩-૧૪ 
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જે પદાર્થમાં છે,' “ભાસે છે,' એવા પ્રકાર્‌તે। વ્યવ- 
હાર થઈ શકે છે, તે સત્પદાર્થ કહેવાય છે. જેમ ધટ, 
પટ, મઠ ₹ાદિ. જે પદાર્થમાં અસ્તિત્વ વ્યવહાર થઈ 
શકતો નથી, તે અસત્પદાર્થ કહેવાય છે. જેમ શશશુંગ, 
મનુષ્યશંગ, મતુષ્યપુચ્છ, વંધ્યાપુત્ર, આકાશકુસુમ, ૪યાદિ. 
ને છે*, જે “ભ્ાસમાન છે', એવા વ્યવહાર્‌વાળી વસ્તુ- 
વિષે છે,' ભાસે છે,' એ વ્યવહારનો નિષેધ કરીને, 
તેથી વિસુદ્ઠદ, “તે નથી,' “ભાસતું નથી,” એવી રીતને 
વ્યવહાર્‌ કરવો, એતું નામ પ્રતિબંધ કહેવાય છે. જેમ 
ધર્‌માં ધડો! ૭તાં પણુ ભીંત આદિના વ્યવધાનથી ધડો 
નથી, ધડો ભાસતોા નથી એવે! જે વ્યવહાર થાય છે, 
તે ભીંત આદિના વ્યવધાનથી જ થાય છે, તેથી ભીત- 
આદિ ધટ વગેરેના જ્ઞાનમાં પ્રતિબંધ કહેવાય છે. 

હુવે કેઈ પણુ વાતને નિશ્ચય કરવા માટે જે દાખલે। 
આપવે તેનું નામ દણાંત, અને જેને માટે દાખલે 
આપવે તે સિદ્ધાંત. અહીં પૂર્વોક્ત દષ્રાંતમાં પુત્રના 
રખ્દતું શ્રવણુ છે. તેનું સાન ૭તાં પણુ વિશેષ જ્ઞાનના 
પ્રતિબંધમાં ધણા સહાધ્યાયીઓનું સાથે ઉચ્ચાર્‌્ણુ કર- 
વારૂપી કાર્‌ણુ દર્શાવ્યું છે. સિદ્ધાંતમાં આત્માની પર્‌- 
માનંદતા છે. તેના પ્રતિબંધમાં અનાદિકાળની અવિદઘ્યાને 
કાર્‌ણુ કહ્યું છે, જે વિપરીત જ્ઞાન થવામાં મુખ્ય કાર્‌ણુ 
છે. ધણુ સહાધ્યાયીઓતું સાથે ઉચ્ચારણુ કરવારૂપી 
પ્રતિબંધથી જેમ પુત્રના શખ્દતું સામાન્ય રીતે ભાન 
૭તાં પણુ વિશેષરૂપે ભાન થતું નથી, તેમ અનાદિ અવિ- 
ઘાના પ્રતિબંધથી આત્માની પર્‌માનંદતાનું સામાન્યરૂપે 
ભાન છતાં પણુ, વિશેષજ્પે ભાન થતું નથી. તેથી આ- 
ત્મામાં પરમપ્રેમ છે, છતાં પણુ અવિદાના પ્રતિબંધને લીધે, 
સાંસારિક તુચ્છ વિષય સુખની ઇચ્છા થાય છે. ૧૩-૧૪ 

પ્રકૃતિનું નિરૂપણ 

અવતર્ણિકા-પ્રતિખંધના કારણુભૂત અવિઘ્યાનું 
પ્રતિપાદન કરવા માટે અવિઘાનાં કારણુસુપ પ્રકુ- 
નિનું નિરૂપણુ કરે છે:- 


પ્રત્યફૂ-તત્ત્વ-વિવેક 


૧૫ 


સિજ્ાનંટમયત્રહાપતિવિંવસમન્વિતા । 
તમોરઝાસત્વનુળા પજ્નતિરટ્દિવિધા ચ સા ।।?૧। 
શખ્દાર્થ-ચિદ્ટાનંટમય ખ્રહ્નાના પ્રતિબિંબવાળી 


અને સત્ગગુણુ, રજેગુણુ તથા તમે।ગુણુવાળી જે 
પ્રજુતિ છે, તે બે પ્રકારની છે. ૧૫ 
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પ્રકૃતિ એટલે આ જગત્‌નું મૂળ કાર્‌ણુ. “તજ્નસિર્ણ- 
₹્યોષારાન%્‌' આ જગત્નું ઉપાદાન કારણુ ધ્મૃતિ છે 
એમ શાસનમાં કહ્યું છે. એ પ્રકૃતિમાં ચૈતન્ય તથા 
આનંદમય એવા પરમાત્માનું પ્રતિબિમ્બ પડે છે. સત્વ- 
ગુણુ, તમોાગુણુ, અને રજેગુણુ, એ ત્રણુ પ્રકૃતિના ગુણે 
કહેવાય છે, અને તેઓ પ્રકૃતિમાં સમાન અવસ્થાથી 
રહે છે. પ્રકૃતિ ખે પ્રકારની છે. આ સ્લોકમાં થ છે, 
તે પ્રકૃતિના બીન્ન પ્રકારને પણુ સૂચવે છે. જે પ્રકાર 
૧૮ મા ક્લે।કમાં સપણ રીતે કહેવામાં આવરે. ૧૫ 

અવતરણિકફા-હુવે માયા તથા અવિઘ્યાના ભેદનું 
અને ઈશ્વરના સ્વસ્પનું વણુન કરે છે. 


સત્વસુટ્યવિજીર્રિમ્યાં માયાવિયે ચ તે મતેન 
માયાવિયો વશીજીત્ય તાં સ્વાસ્લવૈક ૨૫૧૨૬11૨૬11 


શખ્દ્રાર્થ-સત્વગુણુની શુદ્ધિ અને અશુદ્ધિએ કરીને 
(પ્રકૃતિના) માયા અને અવિદ્યા એમ ખે ભેદ માનેલા 
છે. એમાં માયા વિષે પ્રતિખિસ્ખસ્પે પડેલા 
ચિદ્ાત્મા, તે માયાને વશ ઠરીને, સર્વજ્ઞ એવા ઈશ્વર 
થાય છે. ૧૬ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવર્‌ણ 

શુદ્ધ સત્વગુણુપ્રધાન પ્રકૃતિ અને મલિન સત્વગુણુ- 
પ્રધાન પ્રકૃતિ, એ રીતે ખે પ્રકારની પ્રકૃતિ છે. રભે- 
ગુણુ તથા તમેોગુણુ કરીને મિશ્રિત સત્વગુણુવાળી 
પ્રકૃતિ, માંલેનસત્વપ્રધાન પ્રકૃતિ કહેવાય છે અને રતન્ને- 
ગુણુના તથા તમોગુણુના સંસર્ગ વિના કેવળ શુદ્ધ સત્વ- 
ગુણુવાળી પ્રકૃતિ શુદ્ધ સત્વપ્રધાનપ્રકૃતિ કહેવાય છે. 
શુદ્ધ સત્વપ્રધાન પ્રફાતિ તે માયા, અને મલિન સત્વ- 
ધાન પ્રકૃતિ તે અવિધ્રા, એટલે અત્તાન કહેવાય છે. શુદ્ધ 
સત્વપ્રધાન મ્રકૂતિમાં એટલે માયામાં જે ચિદાનંદ એવા 
ખ્મનું પ્રતિબિબ પડે છે તે ઈશ્વર કહેવાય છે. સત્વ- 
ગુણુનું સ્વરૂપ પ્રકાશવાળું છે; કાર્‌ણુ કે, તે આત્માને 
મકાશ કરે છે, સત્વગુણુથી આત્મજ્ઞાન થાય છે. 
લત્વાલ્લગ્રાયતે જ્ઞાનં | સત્વગુણુથી જ્ઞાન થાય છે', એમ 
ગીતામાં કહ્યું છે. ધશ્વર માયાને પોતાના વશમાં રાખે 
છે, તેથી પોતે સર્વસતા, સ્વગ્રકાશતા અને સ્વતંત્રતા 
આદિ ગુણુવાળા છે. ૧૬ 


ર્‌ 


શ્રી પંચદશી 


| પ્રકર્‌ણુ 





અવતર્ણિકા-જીવનું તથા કારણુશરીરનું નિર- 
પણુ ઢરે છે. 

અવિયાવશમસ્વન્યસ્તટ્રેચિશ્યાટ્નેશધા । 

સા વારળશજરીરં સ્થાત્માક્ષ્સ્તત્રામિમાનવાન?૭ 

શખ્દાર્થ-અવિદ્યાના વશમાં રહેલે। ચિદ્ટાત્મા જીવ 
થાય છે. તે અવિદ્યાના વિચિત્રપણાથી અનેક પ્રકારને 
હાય છે, અને અવિદ્યા ઠારણુશરીર થાય છે, અને 
તેમાં (કારણુ શરીરમાં ) અભિમાની જીવ પ્રાજ્ઞ કહે- 
વાય છે. ૧૭ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

અવિદ્યામાં બ્રહ્મનું જે પ્રતિબિબ પડે છે, તેનું નામ 
જવ છે. એ જીવ અવિદયાના વશમાં છે, એટલે પરાધીન 
છે. તે અવિદા અનેક પ્રકારની હોવાથી દેવ, મતુષ્ય, 
પશુ, પક્ષી આદિના ભેદથી જીવ પણુ અનેક પ્રકા- 
રનો જણાય છે, કારણુશરીર, લિંગશરીર અને સ્થૂલ- 
શરીર એવી રીતે શરીરના ત્રણુ ભેદ છે. આત્મજ્ઞાનીઓ 
જીવને એ ત્રણુ શરીરથી, યુકિતએ કરીને જૂદ્દો કાઢે 
યારે તે પર્ષ્રહ્મા થાય છે. માટે ત્રણુ શરીરનું નિરૂપણુ 
કરવું “અવશ્યનું છે. તેમાં પ્રથમ કારણુશરીરનું નિરૂપણુ 
આ રીતે છે: સ્થૂલ શરીર્‌ અને લિગશરીર્‌માં કારણુ 
ભૂત જે અવિદ્યા, તે કારણુ શરીર કહેવાય છે, “શીર્થસે 
ઇતિ ઘરીશ્તૂ' જેનો નાશ થાય છે, તે શરીર્‌ કહેવાય છે. 
અવિધાનો પણુ નાશ થાય છે, માટે તે પણુ રારીર 
કહેવાય છે, અને તેજ સ્થૂલશરીર્‌ અને લિગરરીરતનું 
પણુ કારણુ છે, તેથી તે કારણુશરીર કહેવાય છે. 
તે અવિઘામાં-કાર્ણુશરીર્‌માં, તાદાત્મ્યાપ્યાસે-અભેદા- 
પ્યાસે કરીને “ડં અન્નાની છું' એ પ્રકારના અભિમાન- 
વાળા જવ પ્રાન્ત કહેવાય છે. પ્રસ્ઞા એટલે અવિનાશી 
સ્વસૂપજ્ઞાન, અને તેવા જ્ઞાનવાળા જીવ પ્રતત કહેવાય 
છે, અને પ્રસને જ પ્રાસ નનણુવે. ૧૭ 

પંચમહાભૂતની ઉત્પત્તિ 

અવતર્ણિકા-લિંગરશારીરતું તથા તેની ઉપાધિ- 
વાળા જીવનું પ્રતિપાદન કરવા માટે લિંગશરીરના 
કારણભૂત આકાશ આદિ પાંચ મહાભૂતની- ઉત્પત્તિ 
અતુકુરું સમજાવે છે. 

ઘમાપધાનપકતેસ્લરામાયેશવરજ્યા | 

વિયત્વવનતેઞોંડશુમુવો મૂતાને ઞત્તિરે ।₹૮।। 

શખબ્દાર્થ-તેના એટલે પ્રાજ્ઞ જીવના ભોગ માટે, 
તમોગુણુ જેમાં પ્રધાન છે એવી પ્રજુતિથકી, ઈશ્વરની 
આજ્તાએ કરીને, આકાશ, વાયુ, તેજ, જળ અને 
પૃથ્વી, આ પાંચ મહાભૂત ઉત્પન્ન થયાં. ૧૮ 


ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 
જશટુ:લશાણાલ્યાસે મોમઃ । સુખદુઃ ખને! જે સાક્ષાત્કાર, 
તેનું નામ ભોગ, એ સુખદુઃખને। સાક્ષાત્કાર-અનુભ્વ 
લિંગદેહમાં થાય છે. સુખદુઃખને। અનુભવ કરનાર પ્રાસ 
વ હોય છે, અને તેતે સુખદુઃખાદિનો સાક્ષાત્કાર 
થાય, એટલા માટે તમેગુણુપ્રધાન પ્રકૃતિથી આકાશ, 
વાયુ, તેજ, જલ અને પૃથ્વી, એ પાંચ મહાભૂતની સૃછિ 
ઉત્પ થઈ છે. એ પેચમહાભૂતનું ઉપાદાન કારણુ 
તમોગુણુ જેમાં પ્રધાન છે એવી પ્રકૃતિ છે. “શ રદૈયસે 
ણ્કોફ ચઇ્‌સ્યાદ્ા' તેણે ઇચ્છા કરી કે, “હું એક છું તે 
ધણે પ્રકારે થાઉં.' એ શ્રુતિમાં કહેલી પશ્વિરેચ્ઠા પંચ- 
મહાભૂતની ઉત્પત્તિમાં નિમિત્ત કારણુ છે. પશ્ચેરે દચ્છા 
કરી, એટલે પ્રકૃતિથી પંચમહાભૂત ઉત્પન્ન થયાં, ૧૮ 
અવતરણિકા-પૂર્વના શ્લોકમાં જે પંચમહાભૂતની 
ઉત્પત્તિ કહી, તે પંચમહાભૂતથી થયેલી સૃષ્ટિ સમ- 
જાવતાં પહેલાં જ્ઞાનેદ્રિયાની ઉત્પત્તિ જણાવે છે. 
સત્વાંશેઃ પંચામિસ્તેષાં ત્રમાદ્ટી દ્રિયષંગવાર્‌ । 
શ્રોત્રત્વમક્િરલનપ્રાળાશ્યણુષગાયતે ।। ૨૨ || 
શખ્દ્રાર્થ-પંચમહાભૂતના સત્વગુણુના પાંચ અંશે।- 
માંથી કુમ પ્રમાણે શ્રોત્ર (કર્ણ), ત્વકૂ (ચામડી), 
નેત્ર, રસના (જીભ) અને દ્રાણુ (નાસિકા), આ 
પાંચ જ્ઞાન ઇંદ્રિયા ઉત્પન થાય છે. ૧૯ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 
આકાશમાં રહેલા સત્વગુખુના ભાગમાંથી શ્રોત્રેંદ્રિય-કર્ણું- 
ન્દ્રિય ઉત્પન્ન થઈ, વાયુમાં રહેલા સત્વગુણુના ભાગમાંથી 
ત્વકૃઈદ્રિય ઉત્પન્ન થઈ, તેજમાં રહેલા સત્વગુણુના ભ્ાગ- 
માંથી ચક્ષુરિદ્િય ઉત્પન્ન થઈ, જળમાં રહેલા સત્વગુણુના 
ભાગમાંથી રસનૅેંદ્રિય ઉત્પન્ન થઈ, અને પૃથ્વીમાં રહેલા 
સત્ત્તવગુણુના ભાગમાંથી દ્રાણેન્દ્રિય ઉત્પન્ન થઈ છે. એવી 
રીતે આકાશ, વાયુ, તેજ, જળ, અને પૃથ્વીના સત્વ- 
ગુણુના અંશમાંથી શ્રોત્રેન્દ્રિય, ત્વકૂઇન્દ્રિય, ચક્ષુરિદ્રિય, 
ર્સનેન્દ્રિય અને ધ્રાર્ણુદ્રિય, એ પ્રમાણે કમે કરીને એકએક 
મહાભૂતના સત્વગુણુના અશમાંથી એકએક ઉત-્દ્રિય 
ઉત્પન્ન થાય છે, અને એ પાંચ જ્તાનેંદ્રિય કહેવાય છે. ૧૯ 
અવતર્ણિકા-એકેકા મહાભૂતના સત્વગુણુના 
ભાગમાંથી થયેલાં અસાધારણ કાયોં સમનનવ્યા પછી, 
હુવે તે સરવે ભૂતના સત્વગુણાંશનું સાધારણુ કાર્ય કહે 
છે. તેમાંજ અંતઃકરણુની ઉત્પત્તિ અને તેના ભેટ 
પણુ જણાવે છ્ેઃ- 
તેરતઃવરળ સર્વેટાસિમેટેન તદ્દિષા । 
ઘો વિમશેલ્વં સ્યાર્ચુજ્રિ સ્યાન્િશ્રવારિમર્ા ૨૦ 


૧ લું] 





શખ્ટાર્થ-પાંચે મહાભૂતોના સત્વગુણી અંશમાંથી 
અંતઃકરણુ થાય છે, અને તે વૃત્તિના ભેદથી બે 
પ્રકારનું છે; તેમાં જે સંશય ( સંકલપ-વિકલ્પ)રૂપ 
છે તે મન, અને જે નિશ્ચયર્પ છે તે ખુદ્ધિ. ૨૦ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

પંચમહાભૂતના સત્ત્વગુણુના પાંચે ભાગ એકઠા થતાં 
તેમાંથી અંતઃકર્ણુ થાય છે. યદ્યપિ તે અંતઃકરણુ 
એકજ છે, પરંતુ તે પરિણામના ભેદથી ખે પ્રકારતું 
છે; એક મન અને ખીજ ખુદ્ધિ. રજ્જુ હશે વા સર્પ 
હશે આવી રીતે ખે પ્રકારતું તાન થવું તેનું નામ સંશય, 
અને એ સંશયાત્મક જ્ઞાનવાછીં જે અંતઃકરણુ, તેતું 
નામ મન છે. અન્ય પદાર્થમાં અન્ય પદાર્થનું જે ત્તાન 
થવું, તે ભ્રાન્તિદર્શક-બ્રમાત્મક જ્ઞાન છે; જેમ, ૨ન્‍જીમાં 
સર્પતું તાન થવું, અર્થાત્‌ અન્ય પદાર્થ જે રજ્જુ તેમાં, 
અન્ય પદાર્થ જે સપૈ તેનું તાન થાય છે, માટે તે ઠેકાણે 
ભ્રમાત્મકત્ઞાન કહેવાય છે. આ ભ્રમ અને સંશય વગરનું 
જે જ્ઞાન, તે નિશ્ચયાત્મક જ્ઞાન ગણાય છે. તે નિશ્રયાત્મક 
સાનવાળું જે અંતઃકર્‌ણુ, તેનું નામ બ્યુદ્ધિ છે. ૨૦ 

અવતરણિકા-એ પ્રમાણે સત્વચુણનાં કાર્યો કહ્યા 
પછી, પ્રત્યેક મહાભૂતના રજેગુણુના ભાગમાંથી 
થયેલાં અસાધારણુ કાર્યો કહુ છે. 
રગ્ોંડશે! વંચમિસ્તેયાં વ્રમાત્વમેદ્રિયાળિ તુ । 
વાવવાળિયાર્વાયૂવસ્થામિધાનાનિ ગડ્ઞિરે ॥ ૨૨ ।। 

શખ્દ્ાર્થ-તે પંચમહાભૂતોના રનેગુણુવાળા પાંચ 
ગંશેમાંથી અનુક્રમે વાણી, હાથ, પગ, ગુદ્દા અને 
લિંગ નામની પાંચ કર્મેન્દ્રિયા ઉત્પન થાય છે. ૨૧ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

વાણી; હાથ, પગ, ગુદા અને લિગ, આ પાંચ કર્મે- 
ન્દ્રિયા છે. આ પાંચથી શુભઅશુભ કર્મ થઈ શકે છે, 
માટે એનું નામ કર્મેન્દ્રય પડયું છે, આ પાંચ કર્મેન્દ્રય 
પંચમહાભૂતમાંના એકેકા ભૂતના રજ્ેેગુણુના ભાગમાંથી 
અનુક્રમે ઉત્પન્ન થાય છે; આકાશમાં રહેલા રજેગુણુના 
ભાગમાંથી વાણી થાય છે, વાયુમાં રહેલા રજ્ેગુણુના 
ભાગમાંથી હાથ થાય છે, તેજમાં રહેલા રજેગુણુના 
ભાગમાંથી પગ થાય છે, જળમાં રહેલા રજેગુણુના ભાગ- 
માંથી લિગ થાય છે, અને પૃથ્વીમાં રહેલા રજેગુણુના 
ભાગમાંથી ગુદ્દા થાય છે. ૨૧ 

અવતરણિકા-અફેકા મહાભૂતના રજેગુણુના ભાગ- 
માંથી થચેલાં અસાધારણુ કાર્યો કહ્યા પછી પાંચે 
મહાભૂતોના રજેગુણી અંશનું સાધારણુ કાર્ય કહે છે. 


તે! સરષેઃ સહ્ટિવે! પ્રાણ ઇસિમેટાત્ણ પંચધા । 
પઊળોડ્વાન; લમાનશ્રોટાનવ્યાનો ત તે પુના 1૨૨ 
1” 


પ્રત્યકૂ-તત્ત્ત-વિવેક 


૧૭ 


શખ્દાર્થ-પંચમહાભૂતના એકઠા મળેલા તે (રજે- 
ગુણુના) સર્વ વિભ્ાગોમાંથી પ્રાણુ થાય છે, અને તં 
વૃત્તિના ભેદથી પાંચ પ્રકારનો છે. એ પાંચ પ્રકારઃ 
પ્રાણ, અપાન; સમાન, ઉઠ્ઠાન, અને વ્યાન નામના 
છે. ૨૨ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

પંચમહાભૂતમાં રહેલા રજેગુણુના સધળા ભ્રાગ એકઠા 
થપ્તને પ્રાણુરૂપી કાર્યને ઉત્પન્ન કરૈ છે. તે પ્રાણુ ભિન્ન 
ભિન્ન ક્રિયાથી પાંચ પ્રકારનો હોય છે, હદયમાં રહે- 
નાર્‌ અતે શ્વાસોચ્ક્વાસસપે બહાર, અંદર, અને ઉર્ધ્વ 
ગમન કરનાર્‌ જે વાયુ, તે પ્રાણુવાયુ કહેવાય છે; નાકની 
અણી આગળ રહેનાર વાયુ પ્રાણ કહેવાય છે. ગુદા- 
આદિ અધોભાગમાં રહીને મલમૂત્રને નીચે લઈ જનાર 
વાયુ અપાન વાયુ કહેવાય છે. નાભીમાં રહેનાર અને 
અનપાનાદિક રસને નાડીદ્દારા સર્વ શરીરમાં પહોંચાડ- 
નાર વાયુ સમાન વાયુ કહેવાય છે. કંઠમાં રહેનાર 
અને અન્તપાનનેો। વિભાગ કરનાર વાયુ ઉદાન વાયુ કહે- 
વાય છે. જેથી ઉદ્ગાર-ઓટકાર આવે છે, જે સધળા 
શરીરમાં રહે છે અને સર્વ સાંધામાં રહે છે, તે વ્યાન 
વાયુ કહેવાય છે. યધપિ વાયુ એક જ છે, તથાપિ ભિન્ન 
ભિન્ન ક્રિયા કરવાથી પ્રાણુ, અપાન, સમાન, ઉદાન અને 
વ્યાન એવી રીતે તે પાંચ પ્રકારનો છે. ૨૨ 

લિંગશરીરતું નિરૂપણ 

અવતરણિકા-જેને માટે આકાશથી લઇને પ્રાણ 
પર્ચત પદાર્થોની ઉત્પત્તિ કહી, તે લિંગ અથવા 
સૂક્મ શરીરતું સ્વરૂપ કહે છે. 

યુજ્રિવર્મેદ્રિવમાળવંગજેમેતતા પિયા । 

શરીર ત્રરશમિઃ સૂફ્્મ તછિંમણચ્યતે ।૨ ૨।। 

શખ્દાથે-પાંચ જ્ઞાનેદ્રિય, પાંચ કર્મેન્દ્રિય, પાંચ 
પ્રાણુ, મન અને ખુદ્ધિ, એ સત્તર મળીને સૂક્મ 
શરીર ખને છે, અને તે લિંગ શરીર કહેવાય છે. ૨૩ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શ્રોત્ર, ત્વચા, નેત્ર, રસના અને પ્રાણ, એ પાંચ 
સાનેદ્રિય; વાણી, હાય, પગ, ગુદ્દા, અને લિગ, એ પાંચ 
કર્મેન્દ્રિય; પ્રાણુ, અપાન, સમાન, ઉદાન અને વ્યાન, 
એ પાંચ પ્રાણુ; અને મન તથા બુદ્ધિ એ સત્તર્‌ મળીને 
સૂક્મ શરીર્‌ રચાય છે, અતે તેને જ ઉપનિષદૂ વગે- 
રૂમાં લિંગ શરીર પણુ કહ્યું છે. એ ઈપદ્રિયાથી અગે।* 
ચર્‌ છે, માટે તેનું નામ સૂક્ષ્મ શરીર્‌ કહે છે. ર૩ 

અવતર્ણિક્રાઃ-સૂક્મ શરીરના અભિમાનીઓની 
અને અભિમાનથી ખનેલી તેઓની બીજી અવસ્થાઓ 
કહુ છે. 


૧૮ 


પૃ્રાશસસશ્રામિમાનેન વેઝલલ્યં પરષયતે 1 . 
્્‌િરળ્વમમેતામીશસ્સયોર્વ્યછિલમદિતા ।૨૪।। 


શખ્દાર્થ-તેમાં (લિંગ શરીરમાં) અભિમાન કરીને, 
પ્રા, લેજસપણાને પ્રાસ થાય છે, અને ઈફ્ો-ઈશ્વિર, 
હિરણ્યગર્ભપણાને પ્રાપ્ત થાય છે. તે બન્નેનું વ્યષ્ટિ- 
પણું અને સર્મષ્ટિપણું છે. ૨૪. 

ચન્દ્રેકાન્ત વિવરણ 

મલીન સત્વગુણુપ્રધાનવાળી અવિદ્યાની ઉપાધિવાળે 
9૧, કારણુશરીરનેો અભિમાની એટલે સૂદ્દમ શરીરમાં 
પાતાના અભેદભાવનાની તદ્દપતા માની ખેઠો છે તેથી, 
તેજસપણાવને પ્રાપ્ત થાય છે, અને તે જ પ્રાજ્ઞ કહેવાય 
છે. જેતે સ્વર્યપ્રકાશ પરમાત્મા વિષે અજ્ઞાનની શૃત્તિસ્પે 
બોધ હેય તે પ્રાજ્ઞ કહેવાય છે. પ્રાતત સ્તમાવસ્થાને 
અભિમાની હેય છે, અને રુદહ્દ સત્તપ્રધાનમાયાની 
ઉપાધિવાળે। પરમાત્મા ઈર કહેવાય છે. તે જ ઈશ્વર 
લિગશરીર્‌્માં અભિમાન થવાથી હિરણ્યગર્ભપણાતને પ્રામ 
થાય છે, એટલે તે સૂત્રાત્મા કહેવાય છે. 

શિષ્ય-પ્રાસ, લિંગશરીર્‌માં અભિમાન થવાથી તેજસ 
થાય છે, અને પશ્વિર લિગશરીર ઉપર અભિમાન થવાથી 
હિર્ણેયગર્ભ થાય છે. લિંગશરીરમાં અભિમાન થવું એ 
તેજસપણુની અને હિરણ્યમર્ભપણાની પ્રાપ્તિમાં સુખ્ય 
કારણુ છે. આમ ખબત્નેનાં એક કારણુ છતાં, તેજસ 
અને હિરણ્યગર્ભ એમ ખે ભેદ શા માટે થયા? 

ગુજ્‌-વ્યદ્ટિ એવા લિગદેઠુનેો અભિમાની તેજસ છે, 
અને સમદિ એવા લિગદેહનેો અભિમાની હિરણ્યગર્ભ 
છે. એવી રીતે લિગદેહુમાં વ્યટ્ટિસમટ્રિસ્પે ભેદ છે, તેથી 
તેના અભિમાતીને। પણુ ભેદ છે. ભિન્નભિન્ન દેઠ બ્યછિ- 
રહ કહેવાય છે, અને સર્વ દેઠતેો સમુદાય, તે સમછિ 
દેહ કહેવાય છે. ૨૪ 

અવતરણિકા-ઈશ્વર અને જીવ સમષ્ટિ અને 
વ્યણ્િ શામાટે કહેવાય છે, તેનું કારણુ દર્શાવે છે. 

સમષિરીશ$ લવેજાં સ્વાત્તાટાત્મ્યવેટ્નાત્‌ । 

તટ્‌માવાસતોડન્વે તુ વચ્યન્સે વ્યદિલંક્રયા ૨૦ 

શખ્દાર્થ-ઈશ્વર, સવેનું પોતાની સાથે એકતાના 
જ્ઞાનને લીધે સમષ્ટિ કહેવાય છે, અને તેથી અન્ય 
(જીવે) તેના અભાવથી વ્યષ્ટ સંજ્તાવાળા કહેવાય 
છે. ર૫ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવર્‌ણ 

લિગશ્રીર્તા ઉપાધિવાળા સર્વ તેજ્સો પોતાની 
સાથે એકસૂપે રહેલા છે, આવું જ્ઞાન હોવાથી હિરણ્ય- 
ગર્ભ સમિ કહેવાય છે; અને જીવને સર્વની સાથે એક- 
પણાતું તાન હોવાથી તે વ્યહિ કહેવાય છે, એકમાં 


શ્રી પંચદશી 


[ પ્રકરણુ 
તાદાત્મ્યાવ રહેવાથી વ્યટ્ટિ કહેવાય છે, અને સર્વમાં 
તાદાત્મ્યનાવ રહેવાથી સમણિ કહેવાય છે. ૨૫ 
પંચીકરણનું નિરૂપણ 
અવતરણિકા-એ પ્રમાણે લિંગશરીર તથા લિંગ- 
શરીરની ઉપાધિવાળા તૈજસ અને હિરણ્યગર્ભનું 
સ્વસ્પ પ્રતિપાદન કર્યા પછી, સ્થુલશર્‌ીર વગેરેનું 
સ્વરૂપ પ્રતિપાદન કરવા માટે, સ્થૂલશરીરાદિકમાં 
ઉપચેઃગી એવા પંચીકરણુનું નિરપણુ કરે છે. 


તરરોમાય પુનમોગ્યમોમાયવનતન્મને । 

પંતીવારોલિ મળવાન વહ્યેજો વિવરારિયય્‌ ૨૬ 

શખ્ટાર્થ-શગવાન્‌ ફરીને જીવના ભોગમાટે, તેમ 
ભ્ોગ્ય (ભોગવવા ચેગ્ય અન્નપાન વગેરે) અને ભે।- 
ગાયતન (ભોગના સ્થાનર્પ સ્થુલશરીર)ની ઉત્પત્તિ 
માટે, આકાશઆદિ પ્રત્યેકના પાંચ પાંચ વિભાગ 
કરે છે. ૨૬ 

થન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

સંપૂર્ણુ એશ્ચર્ય, સંપૂર્ણ ધર્મ, સંપૂણું યશ, સંપૂર્ણ 
લદ્દમી, સંપૂર્ણ જ્ઞાન અને સંપૂર્ણ વેરાગ્ય એ ૭નું ભમ 
એવું નામ છે. એ છ ભગ જેનામાં હોય, તે ભગવાન્‌ 
કહેવાય છે. ભ્ગવાન્‌ એટલે ઉપર્‌ કહેલા સંપૂર્ણ એશ્વન 
યોદિ ષડ્ગુણુસંપન્ન પરમેશ્વર. એ પરમેશ્વર જીવોના 
ભોગમાટે એટલે જીવને સુખદુઃખાદિકનો અનુભવ કર્‌।- 
વવા સારું તેમ ભોગ્યપદાર્થની એટલે અન્નપાનાદિક યાવત્‌ 
વિષયની તથા ભોગના સ્થાનરૂપ સ્થૂલશરીરની ઉત્પત્તિ 
માટે આકાશ, વાયુ, તેજ, જળ અને પથ્વી* એ પાંચ 
મહાભૂતમાંના પ્રત્યેક ભૂતના પાંચ પાંચ વિભાગે! ફરે 
છે; એટલે એકખીન્નના ભાગોને એકખીન્માં યોગ્ય 
રીતે મેળવે છે. આ શ્લોકમાં જે સ્થૂલ શરીર્‌ કહ્યું, તે 
સ્થૂલ શરીર જર્‌ાયુજ, અંડજ, સ્વેદજ અને ઉદ્- 
ભિજ્જ આ રીતે ચાર પ્રકારતું છે. એળમાં 
જન્મનાર તે જર્‌ાયુજ; મનુષ્ય અને પશુઆદિનાં શરીર્‌ 
જન્મતી વેળા ઓળમાં વિટાયલાં હોય છે, માટે તે જ- 
ર્‌ાયુજ કહેવાય છે, ઉંડાથી જે ઉત્પન્ન થાય છે તે 
અંડજ છે; પક્ષી, સર્પ આદિનાં શરીર ઈંડામાંથી ઉત્પન્ન 
થાય છે, માટે તે અંડજ છે. પસીનામાંથી જે ઉત્પન્ન 
થાય છે, તે સ્વેદજ છે; માંકડઆદિ સ્વેદથી ઉત્પન્ન 
યાય છે માટે તે સ્વેદજ કહેવાય છે. પૃથ્વી ફાડીને ઉંચા 
ઉગી નીકળનાર ઉદ્ભિન્જ છે; શૃક્ષ, લતા વગેરે પૃથ્વી 
ફાડીને બહાર નીકળે છે, માટે તે ઉદ્ભિજ્જ કહેવાય 
છે. ર્‌$ 

અવતરણિકા-એ પંચમહાભૂતમાંથી એકબએકના 
પાંચપાંચ ભાગ કેમ કશ્વા, તે હુવે સમજાવે છે. 





૧ લું] 


દ્વિષા વિષાય ચૈરેવે ચતુષો ત્રયર્ષ શન! | * 


સ્વર્વેલરદ્લિયાંશેવોમનાસ્વવ વચ તે ॥ ૨૭ ॥। 


શખ્દરાર્થ-એકએક ભૂતના ખખ્મે ભાગ કરીને, 
પાછા પહેલા ભાગમાંથી ચારચાર ભાગ કરી, પોત- 
પોતાના ખીજા અર્ધ ભાગની સાથે સેળવવાથી, તે 
પાંચપાંચ થાય છે તેથી તે પંચીકરણુ કહેવાય છે. ૨૭ 


ચન્દ્રકાન્ત વિવર્‌ણ 


અક્કેકનાં પાંચરૂપ નહિ છતાં, પાંચરૂપ કરવાં તેનું 
નામ પંચીકર્‌ણ છે. ન્યારે પંચમહાભૂત પ્રથમ ઉત્પન્ન 
થાય છે સારે તે અપંચીકૃત એટલે નૂદાંજૂદાં ઉત્પન્ન 
થાય છે; અને પછી પંચીકર્‌ણુના પ્રકારથી તે એકઠાં 
થાય છે લારે તેમાંથી સ્થૂલદેઠુ બંધાય છે. તેને। પ્રકાર 
આ પ્રમાણે છેઃ-પાંચે મહાભૂતના બખ્મે ભાગ કરવા, 
અને ખે વિભ્ઞાગમાંથી, પ્રયમ અક્ેકા ભાગના પાછા 
ચાર્ચાર્‌ ભાગ ફરવા; અને જે અષઝ્ઠેક ભાગ રહ્યો તે 
કાયમ ર્‌ાખવે;; પછી તે એકએક ભાગમાં ઉપર્‌ કહેલા 
ચોથાચેોથા ભાગને મેળવવો, એટલે તે પંચીકર્‌ણ થયું. 
જેમકે, પૂર્ણ પૃથ્વી છે, એટલે સોળ અંશવાળી પૃથ્વી 
છે; તેના આઠઆઠૅ અંશના ખે ભ્રાગ કરવા; એ 
આઠઓઆઠ અંશના ખે ભાગમાંથી આઠ અંશનો એક 
ભાગ પૃથ્વીનો કાયમ રાખવો, અને આઠ અંશના 
ખાજી રહેલા બખબ્ખે અંશના ચાર ભ્નાગ કરવા, એવી 
રીતે જળ, તેજ, વાયુ, અને આકાશના પ્રથમ આઠડ- 
આઠ અંશના બખ્ખે ભાગ કરીને તેમાંથી એક એક 
આઠેઆઠટ અંશનો ભાગ કાયમ રાખવો, અને આઠ 
અંશના ખાજી રહેલા ભાગોમાંથી બખ્ખે અંશવાળા 
ચયારચાર ભાગ કરવા. એ પાંચે મહાભૂતના આઠ 
આઠ અંશના એકએક ભાગ છે, તેમાં ખીન્નના ખબખ્ખે 
અંશના ભાગા મેળવવા, એટલે સોળ અંશ પૂરા યઈ 
રહેશે. જેમકે, આઠ અંશવાળા પૃથ્વીના ભાગમાં, ખે 
અંશવાળા જળનો ભાગ, ખે અંશવાળા તેજને। ભાગ, 
ખે અંશવાળોા વાયુને ભ્રાગ અને ખે અંશવાળા આકા- 
શનો ભાગ. એવી રીતે જળ આદિ અન્ય ચાર્‌ ભૂતના 
ખખે અંશવાળા એકએક ભાગ "મેળવવા, એટલે સોળ 





* આ કોષ્ટકમાં દર્શાવ્યા પ્રમાણું બધાં પંચીકૃત પંચમહાભૃત 
થયાં છે, 





પૃથ્વી જલ તેજ વાયુ આકારા 
જલ પૃશ્ત્રી પૃથ્વી પૃથ્વી પૃથ્વી 
તેજ ત્તેજ નલ જલ જલ 
વાયુ વાયુ વાયુ તેજ તેજ 
આકારા | આકાશ ખઆકારા | આકાશ 


વજુ 





કાતરા 


પ્રત્યફ્‌-તત્ત્વ-વિવેક 


૧૯ 


અંશ પૂરા થવાથી પાર્થિવ શરીર બંધાય છે. એમ 


જલના આઠ અંશવાળા ભાગમાં અન્ય ચાર ભૂતના 
ખખે અંશવાળા એક એક ભાગ મેળવવાથી, જલ 
શરીર્‌ બંધાય છે. તેજના આઠે અંશવાળા ભ્રાગમાં 
અન્ય ચાર ભૂતના ખબખે અંશવાળા એકએક ભાગ 
મેળવવાથી તેજ શરીર્‌ બંધાય છે. વાયુના આઠં અંશ- 
વાળા ભાગમાં અન્ય ચાર ભૂતના બખે અંશવાળા 
એકએક ભાગ મેળવવાથી, વાચ્વુ શરીર્‌ બંધાય છે, 
અને આકાશના આઠ અંશવાળા ભાગમાં અન્ય ચાર 
ભૂતના બખે અંશવાળા એકએક ભાગ મેળવવાથી 
આકાશ શરીર બંધાય છે. પાથિવ શરીરમાં પૃથ્વીના 
આઠે અંશ, જલના ખે અંશ, તેજના ખે અંશ, વાયુના 
ખે અંશ, અને આકાશના ખે અંશ મળી સોળ અંશનું 
પાથિવ શરીર્‌ થાય જૈ. એવીજ રીતે જલશરીર, 
તેજશરીર, વાયુશરીર, અને આકાશશરીરમાં પણુ સમજ 
લેવું, આ પંચીકરણુની સમજણુને માટે એક કકોછણ્ક 
આપવામાં આવ્યું છે. તે જેવાથી પંચીકરણુનું યથાર્થ 
સાન થશે, મનુષ્ય, પશુ આદિનાં પાર્થિવ શરીરમાં 
ચામડી, હાડ, માંસ, મલ વગેરે છે તે પૃથ્વીનો ભાગ 
છે; સધિર્‌, મૂત્ર અને સ્વેદ આદિ છે તે જળને ભાગ 
છે; જે અન્ન પચાવે છે તેમ જેથી શરીર ઉષ્ણુ રહે 
છે તે તેજનો ભાગ છે; શરીરમાંથી જે શ્વાસોચ્ફ્ીસ 
નીફળે છે તે વાયુનો ભાગ છે; અને શરીરમાં જે 
પોલાણુ ભ્નાગ છે તે આકાશને ભાગ છે. એવી રીતે 
પાર્થિવ શરીરમાં પ્રલક્ષ પ્રમાણુથી ખીન્ન ચાર મહા- 
ભૂતના બ્રાગો સિદ્ધ થાય છે. એવી રીતે જલશરીર 
આદિ ખીન્ને શરીરમાં પણુ ખીન્ન ચાર ભૂતોના ભ્રાગા 
છે, એમ સ્થાલીપુલાકન્યાયથી સમજી લેવું. સ્થાલી 
એટલે મટકી અને પુલાક એટલે દાણે।. રસોઈ કરતી 
વખતે મટકીમાં નાંખેલા દાણા ધણુ હેય છે, તે ચહુડી 
ગયા છે કે નહિ, એ ન્નણુવા માટે તેમાંથી એક દાણુા 
ચાંપી ન્નેવામાં આવે છે. તે જે ચડી ગયે હેય તે 
સધળા દાણા ચડી ગયા છે, એવે નિશ્ચય થાય છે. 
એમ અહોં પણુ શરીરમાં રહેલા પાંચમહાભૂતોના વિ- 
ભ્રાગો પ્રયક્ષ રીતે સમજી લેવા. ર૭ 


ગવતર્ણિકા-એ પ્રમાણે પંચીકરણુની રીત કહીને 
હેલે તે મહાભૂતોથી ઉત્પન્ન થતાં કાર્યો દર્શાવે છે. 


વૈરભ્ટસ્તત્ર સુવનમોગ્વમોમાશ્રયોરવ$ | 
દ્‌િરળ્વમમે! સ્યૂજેડરિમન્‌ ફેરે વૈશ્વાનરો મવેત્‌ ।૨૮। 
શભ્દાર્થ-તે (પચીકૃત મહાભૂતોવડે) અંડ (બ્રહ્માંડ) 
થાય છે, તેમ જ તેમાં ભવને, ભ્ઞોગ્ય પદાર્થો અને 
ભોાગસ્થાનોની ઉત્પત્તિ (થાય છે). આ સ્થૂલદેહમાં 
રહેનારા હિરણ્યગર્ભ વેશ્વાનર થાય છે. ૨૮ 


જબ 


ચન્દ્રકાન્ત વિવરૃણુ 
ઘ્હ્માંડનું ઉપાદાન કારણુ પંચીકૃત મહાભૂત છે, 
માટે પંચીકૃત મહાભૂતથી બહ્યાંડ ઉત્પન્ન થાય છે. 
તે ખહ્માંડમાં અતલ, વિતલ, સુતલ, રસાતલ, તલા- 
તલ, મહાતલ અતે પાતાલ એ સાત અધીલેોક, 
અને ભૂ, ભૂવર્‌, સ્વર, મહર્‌, જન, તપ તથા 
સય, એ સાત ઉપરના લોક છે. એવી રીતે ચોદ 
ભુવનો એટલે લે[ડા ઉત્પન્ન થાય છે. તે લકમાં ભોગ- 
વવા માટે યોગ્ય અન્ન આદિ પદાર્થો તથા તે તે લેકકેમાં 
ઉચિત એવાં ચાર પ્રકારનાં શરીરો એટલે ભેગાશ્રયે 
પણુ પશ્વિરતી ઇચ્છાથી, ઉપર્‌ કહેલાં પૈચીકૃત પંચમ- 
હાભૂતોથી ઉત્પન્ન થાય છે. એ રીતે સ્થૂલદેઠ ઉત્પન્ન 
થાય છે. લિગદેહમાં અભિમાની સમણ્રિપ હિરણ્યગર્ભ, 
આ ખહાંડરૂપી સ્થુલદેહમાં વેશ્વાનર્ને નામે કહેવાય 
છે, અને તે જ વિવિધ પ્રકારે પ્રકાશમાન હોવાથી 
વિરાઢ્‌ પણુ કહેવાય છે. ૨૮ 
વિશ્વજીવનું નિરૂપણ 
ગઅવતર્ણિકા-વિશ્વ નામના જીવનું નિરપણુ તથા 
તેને સંસારપ્રાસિતું કારણુ- 
સત્તા વિશ્વતાં યાતા હેર્વાતિયેરતર1ફઃ 
તે ૧(મર્‌શિનઃ મત્યત્તસ્વવોધવિવ્ગિતા; ।।૨ ૨ 
ભ ઝ્ હ 
શખ્દાથ-તેજસો (જીવો) આ સ્થૂલ શરીરમાં 
વિશ્વપણાને પ્રાપ્ત થાય છે, અને દેવ; તિર્યચ પશુ- 
પક્ષી, તથા મતુષ્ય આદિ (તેના ભેટ છે. ) તેઓ 
ખહિદૃષ્િવાળા છે; કારણુ કે તેએ પ્રત્યકૂતત્ત્વતા બાધ 
(જ્ઞાન) વિનાના છે. ૨૯ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવર્‌ણ 
વ્યટ્ટિ એવા સ્થૂલદેહના અભિમાની તૈજસ, તે વ્યદિ 
સ્થૂલદેઠમાં અભિમાની થવાથી, વિશ્ચતાને પ્રાપ્ત થાય 
છે; એટલે તે તૈજસ એટલે જવ વિશ્વ નામે કહેવાય 
છે. એ વિશ્વ જેમ સ્થૂલદેહનો અભિમાની છે, તેમ 
નત્રદવસ્થાનો પણુ અભિમાની છે. દેવ, મતુષ્ય, પશુ, 
પક્ષી આદિ શરીરરૂપ ઉપાધિના ભેદથી તે વિશ્વ અનેક 
પ્રકારનો છે. હવે એ વિશ્વ નામના જવતે તત્ત્વજ્ઞાન 
નહિ હોવાથી, સંસારની પ્રાપ્તિ થાય છે; કારણુ કે દેવ, 
મનુષ્ય આદિ પ્રાણીએ શખ્દ, સ્પરી વગેરે ખાલ વિષ- 
ષોનેજ જીવે છે, પણુ પ્રત્યગાત્માને ન્નેતાં નથી, કઠવ- 
હ્ોમાં કહ્યું છે કે, વત્તાશે જ્ઞાનિ વ્યળળલ્‌ સ્વવમૃલ્લસ્મારવરાજ્‌ 
વદ્ષત્તિ નાન્સદલ્મન્‌ ॥ સ્વયંભૂ ઈશ્વરે ઇદ્રિયાને બહિશુખ 
રચીને તેઓની હિંસા કરી છે; માટે પુરષ બહારના વિ- 
પયોને જુવે છે, એટલે બહિદંદિવાળા છે, પણુ અંતરા- 
ત્માનતે નેતો નથી એટલે અંતર્દ્ષ્ટિવાળા નથી. એ 
શ્રુતિમાં પણુ દેવ મનુષ્ય આદિને બહિર્દષ્ટિવાળા કલ્યા છે, 


શ્રી પંચદશી 


| પ્રકર્‌ણુ 


શિષ્ય-તાકિક વગેરે વાદીએ।, આત્માને દેહથી ભિન્ન 
માને છે, હતાં તેએ અંતર્દ્ષ્ટિવાળા કેમ કહેવાતા નથી ? 

ઝુજ્-યઘપિ તેએ આત્માને દેહુથી ભિન્ન માને છે 
ખર્‌ા, તથાપિ શ્રુતિમાં કહેલાં તત્તતને તેએ જાણુતા નથી; 
કારણુ કે તે સાક્ષીરૂપ આત્માના સ્વરૂપને નણુતા 
નથી, અને તેથી જ તેએ અંતદેષ્ટિવાળા કહેવાય નહિ. 
તાકિક-તૈયાયિકેો આકાશ, કાળ, દિશા, પરમાણુ આદિને 
નિય માને છે, અને જીવને તથા આત્માને ભિન્ન માને 
છે, માટે તેઓ દ્દેતવાદી જ છે. આત્મસ્વરૂપ અદ્દેત 
છે, અને આત્માતિરિક્ત સર્વ પદાર્થ અનિત્ય છે એમ 
શ્રુતિમાં કહેલું છે. “શ્યમેવાટ્વિથીયં ત્રજ્ન'-સળળતીય, વિજા- 
તીય અને સ્વગત એવા ત્રિવિધ ભેદથી રહિત ખ્ાહા છે. 
'જિલોયાદ્ે મયં મવસિ ' દ્‌તીયથી ભય થાય છે. તેથી, 
જ્યાંસુધી દ્દેતની નિભ્ત્તિ થતી નથી, ત્યાં સૂધી સંસારના 
ભયતી નિભૃત્તિ પણુ થતી નથી, એમ શ્રુતિમાં કહ્યું છે. 
માટે શ્રુતિના તત્ત્વને તાક્િકો નણુતા નથી, એમ 
કહેવું યોગ્ય જ છે. ર૯ 

અવતરણિકા-વિશ્વ નામનો જીવ તત્ત્વજ્ઞાનને 
જાણતો નથી તેથી વારંવાર જન્મને પ્રાતત થાય છે, 
તે માટે દૃણાંત આપીને સમજ્વે છે. 
યુવેતે વમ મોમાય વમે વર્તી ચ સુજ્ઞતે । 
તયાં વીટ! ર્વાડડ્યતોફાવતોન્તરમાજુ તે ॥ 

જૂ મ 

વ્રગન્તો નમનો ઝન્મ ઇમન્તે નેવ નિકેસિય્‌ ।૨૦॥। 

શખ્દાર્થ-તે જીવો ભોગ માટે કર્મો કર્યા કરે 
છે, અને કર્મ કરવા માટે ભોગો ભોગવે છે. જેમ 
કીડાએ। નદીમાં એક આવર્ત ( ભ્રમરી)માંથી બીજા 
આવર્તમાં ઝટ જાય છે, તેમ જીવો પણુ એક જન્મ- 
માંથી ખીજા જન્મને પ્રાતત થાય છે, (પણુ) નિવૃત્ત- 
(સુખ)ને પ્રાતત થતા જ નથી. ૩૦ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

ગુજ્ન કહે છેઃ-એ વિશ્વ નામધારી જીવ, આત્મજ્ઞાનથી 
રહિત છે, માટે તે ભોગને માટે એટલે સુખ અને દુઃખને 
અનુભવ કરવા માટે, મતુષ્ય વગેરેના શરીરમાં રહીને 
કમૌ કર્યા કરે છે. મંતુષ્યના શરીરમાં હેય તે તેને 
ચે।ગ્ય કર્મ કરે છે અને પશુપક્ષી આદિના શરીરમાં હેય 
તો તેને યોગ્ય કર્મો કરે છે; અને એ કરમોં કરવા માટે, 
દવ, મનુષ્ય આદિના શરીરમાં રહીને કર્મનાં ફળો ભોગવે 
છે. જે ફળોનો અનુભવ ન હોય તે। તેને અતુકૂળ ઇચ્છા 
થતી નથી, અને ને અતુફૂળ ઇચ્છા ન હોય તો તેના 
સાધનેમાં પ્ર્ણાત્ત થતી નથી. તેથી કર્મો કરવા માટે 
કર્મોનાં ફળોને જીવ ભોગવે છે. દાખલા તરિકે, જેમ 
નદીના પ્રવાહમાં પડેલા જીવડાએ, એક આવર્ત (ભ્રમરી)- 


૧ લં] 


માંથી ખીન આવર્તમાં તે તેમાંથી ત્રીન્ન આવર્તમાં 
પડે છે અને તેથી થતાં દુ:ખે! ભોગવે છે, પણુ તેઓને 
સુખ પ્રાપ્ત થતું નથી, તેવી રીતે જ કર્મફળને ભોગવતા 
અને કર્મ કરતા જીવો પણુ, એક જન્મમાંથી ખીન્ન 
જન્મમાં અને ખીન્ન જન્મમાંથી ત્રીનન જન્મમાં એવી 
રીતે સંસારરૂપી જળના પ્રવાહમાં પડીને, કર્મો કરતા 
અને ફળે! ભોગવતાં અત્યંત દુઃખે। ભોગવ્યા કરે છે, પણુ 
તેઓને નિશૃત્તિ એટલે શાંતિસુખ મળતું જ નથી. ૩૦ 

અવતર્ણિકા-એ દુઃખી થતા જીવોને દુઃખની 
નિવૃત્તિના ઉપાય દેખાડવા માટે પ્રથમ ટણાંત 
કહીને સમજાવે છેઃ- 


સત્યમેવરિવાવાસે વરળાસિષિનોરતા । 

પ્રાપ્ય તીર્તસ્રછાયાં વિશ્રામ્યંતિ યયાણુલય્‌ રે ₹ 

સપરેશમવાળેવવાચાયાસત્વચિન । 

વંતજોશવિષેવેન મતે નિકેસિ વય ।1૨૬૨ 

શખ્દરાર્થ-(પણ્‌) શુભ કર્મના પરિપાકથી ઠરુણા- 
નિધિ પુરુષ, તે કીડાઓને ( પાણીની ભમરીમાંથી ) 
ખહાર ઢાહે છે; (ત્યારે તે ક્ીડાએ ) તીરનાં વૃક્ષની 
છાયાને પ્રાતત થઇને, સુખ મળે તેમ વિશ્રાસ-આરામ 
લે છે; એવી રીતે; (જીવ પણુ) પુણ્યકર્મના પરિપા- 
કને લીધે, તત્વદર્શી આચાર્ય પાસેથી, ઉપદેશ ગ્રહણુ 
કરી, પંચફોશના વિવેકથી (સમજવાથી) પરમ સુખ- 
મોક્ષસુખને પાસે છે. ૩૧-૩૨. 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

હવે એ કીડાઓનાં પૂર્વજન્મમાં કરેલાં કેઈ પુણ્ય- 
કર્મના પર્‌પાકથી તેની પાસે કરણાનિધિ એટલે દયાને! 
ભંડારરૂપ કોઈ પુસ્ષ આવી પહોંચે છે, તે તે કીડાઓને 
નદીના પ્રવાહુમાંથી ખહાર કાઢે છે ત્યારે તે ઝીડા (જીવે।), 
કિનારા ઉપરના વૃક્ષની છાયા તળે આવી, સુખ થાય 
તેવી રીતે નિબત્તિ-સુખ ભોગવે છે. એમ જ, પૂર્વજન્મમાં 
કરેલાં પુણ્યોને લીધે જીવને તત્ત્વવેત્તા ગુસ્નો સમાગમ 
થાય છે, અને એ સત્પુસ્પોનેો સમાગમ થયા પછી તેમની 
કપાથી જ તેને મોક્ષ મળે છે. તેપર્‌ વચન છે ે, 

“અનેવજતન્મણ જરે: ણતો: ઘાપુર્લમમ:ઃ। શરાશાર્સ્લતઃ 
ણસ્વઇફિશોનં તતો મવેથ્‌ | શાનાન્મોજસ્સલોડનન્લણભપ્રા- 
સર્વે લંશયઃ॥ 

“અનેક જન્મમાં કરેલાં પુણ્યોથી સત્પુસ્ષાનો સમાગમ 
થાય છે, તેના સહુવાસથી દેખાદેખીએ તેનાં જેવાં શુભ 
આચરણે। કરવામાં પ્રશત્ત થાય છે, શુભ આચરણે। કર્‌- 
વાથી સત્તગુણુની ૬દ્દ થાય છે, સત્વગચુણુતી જૃદ્ધે થવાથી 
એટ્લે “લલાાય્યન્ાયસે શાન' “સત્વગુણુથી તાન ઉત્પન્ન થાય 


પ્રત્યકૂ-તત્ત્ત-વિવેક 


૨૧ 


છે,' એ વચન પ્રમાણે જાન પ્રાસ થાય છે, અને જ્તાન- 
પ્રાત્તિથી પરમ નિભ્ત્તિ એટલે મોક્ષ પ્રાસ થાય છે, એમાં 
કાંઈ પણુ સંશય નથી.' એવી રીતે પૂર્વજન્મમાં કરેલાં 
સુકૃતથી મહાત્મા તત્ત્વવેત્તાના સમાગમ થાય, છે ને તે જ 
તારે છે. પરમાત્માનો જેને સાક્ષાત્કાર થયો હોય, તે 
તત્તવેત્તા કહેવાય છે. એવા તત્તવેત્તા ગુરુની પાસેથી 
ભમસિ' “તે (પરમાત્મા )તું છે' ઇયાદિ મહાવાકયોના 
અર્થનું શ્રવણુ કરવાથી, પંચક્રોશનેો વિવેક થાય છે, 
પંચકોશના વિવેકથી દેહુ તથા આત્માનું જ્ઞાન થાય છે, 
અને તેથી મો।ક્ષ-સુખની પ્રાપ્તિ થાય છે. ૩૧-૩૨ 
પંચકોશ નિરૂપણ 
અવતરણિકા-પૂર્વ શ્લોકમાં “વંચયોશ્વિયેજેન? એવું 
પદ કહ્યું છે, તે ઉપરથી પાંચ ફ્રેશ જાણુવાની ઇચ્છા 
થતાં એ પંચકે।શ કયા કુયા છે, તે ગુરુ સમજાવે છે. 


અશ ત્રળો મનો વુદ્દિરાનરિશ્રેતિ પંચ તે । 
વોશાસ્તેરઇત! સ્વાસ્મા વિસ્શત્યા લંજતિ વ્રસેતૂ રે રે 

શખ્દાર્થ-અશ્, પ્રાણુ, મન, ખુદ્ધિ અને આનંદ એ 
પાંચ કે।શ કહેવાય છે, અને તેઓએ કરીને વીંટાચેલે 
આત્મા, પોતાના વિસ્મરણુથી સંસારને પાસે છે. ૩૩ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

અન્નમય, પ્રાણુમય, મનોમય, વિજ્ઞાનમય અને આનંદ- 
મય એમ પાંચ કોશ છે. જેમ કેસેટો તેમાં રહેનાર 
કીડાને વીંટી લે છે અને દુઃખ આપે છે, તેથી તે 
કોશ કહેવાય છે; તેમ જ અન્નમયાદિક પણુ આત્માને 
વીંટી વળે છે, અતે તેવડે અદ્િતીય એવા પરમાનંદને 
હાંકી દે છે તથા દુઃખ આપે છે તેથી તે પણુ કેપ્શ 
કહેવાય છે. એમ કેશે કરીને વિંટાયલે। આત્મા પોતાના 
પરમાનંદ સ્વરૂપને ભૂલી જય છે, તેથી તે જન્મમરણુ- 
રેૂપી સંસારને પામ્યા કરે છે. આ સ્થૂલદેહ અન્નમય- 
કોશ કહેવાય છે; તે ભોગસ્થાન છે. પ્રાણુમયકેશ ક્રિયા- 
શક્તિવાળા છૈ; તેથી ક્રિયા. થઈ શકે છે, અને તે કાર્ય- 
સૂપ છે. મનોામયક્ેશ ઇચ્છાશક્તિવાળ। છે; તેમાં ઇચ્છા 
થાય છે, અને તે કાર્ણુરૂપ છે. વિજ્ઞાનમયકે।શ જ્તઞાનશકિત- 
વાળો છે; તેમાં સાન થાય છે, અને તે કર્તારૂપ છે; અને 
આનંદમયકેશ ભોક્તારૂપ તથા ચૈતન્યરૂપ છે. ૩૩ 


અવતર્ણિકા-પાંચ કેશમાંના અજ્મય અને 
મ્રાણુમય ફેશતું સ્વરૂપ કહે છે. 
સ્યાત્પંચીસતમૂવોત્યો હેટ! સ્મૂજોડ્સસજવ । 
શિમે તુરાગલે! ત્રાખે; ત્રાળ; વર્ષેન્ટ્રિવૈઃ સર ॥ રે૪।। 

શખ્દાર્થ-પંચીજુત પંચમહાભૂતથી ઉત્પન્ન થયેલે। 
સ્થૂલદેહુ અજ્ઞમયફે।શ કહેવાય છે, અને લિંગદેહુમાં 


૨૨ 


શ્રી પંચદશી 


| પ્રકરણુ 





તે! રાજસ પ્રાણુ। અને કર્મેન્દ્રિયા મળીને પ્રાણુમય- 
કોશ કહેવાય છે. ૩૪ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

પંચીકૃત પંચમહાભૂતથી સ્થૂલદેહુ ઉત્પન્ન થાય છે, અને 
એ સ્થૂલદેઠ અન્નમયક્રોશ કહેવાય છે. લિગ શરીરમાં ત્રણુ 
“રાશ રહે છે: પ્રાણુમય, મનો! મય અને વિજ્ઞાનમય. એમાં 
પ્રાણુમયકોશનું નિર્ૂપણુ આ પ્રમાણું છેઃ અપંચીકૂત 
પંચમહાભૂતના રન્નેગુણુથી ઉત્પન્ન થયેલા પ્રાણુ, અપાન, 
વ્યાન, ઉદ્દાન અને સમાન એ પાંચ પ્રાણ તથા વાણી, 
હાથ, પગ, ગુદા, અને લિગ, એ પાંચ, કર્મેન્દ્રિયા મળીને 
દશ તત્ત્વવાળો પ્રાણુમયક્રાશ કહેવાય છે. ૩૪ 

અવતર્ણિકા-મનેમય તથા વિજ્ઞાનમય ફેશનું 
સ્વરૂપ આ પ્રમાણુ છેઃ-- 


સાસિવેપીદિવૈઃ સાર્જ [વિમશોસ્મા ૫નોમયઃ | 
સેસ્વ સાજ વિજ્ઞાનો પધીસિયયાસ્મિયા 11૨૧ 


શખ્દાર્થે-વિમર્શાત્મા ( સંશયવાછું મન) અને 
સાત્વિક જ્તાનૅદ્રિયા મળીને મનોમયફે।શ કહેવાય છે; 
અને નિશ્ચયાત્મિકા ખુદ્ધિ તથા જ્ઞાનેંદ્રિયા મળીને 
વિજ્ઞાનમયફે।શ કહેવાય છે. ૩૫ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવશ્ણ 

વિમર્શાત્મા એટલે સંશયરૂપ તથા પંચમહાભૂતના 
સાત્વિક અંશના કાર્યરૂપ મન, તથા અપંચીકૃત પંચ- 
મહાભૂતના સત્વગુણ કરીને ઉત્પન્ન થયેલા શ્રોત્ર, ત્વક્‌ , 
ચક્ષુ, રસના તથા નાસિકા એ પાંચ જ્તાનેન્દ્રિય છે, તે ૭ 
તત્ત્વ મળીને મનોમયકેશ કહેવાય છે; તથા પંચમહાભૂતના 
સત્વગુણે કરીને ઉત્પન્ન થયેલી નિશ્રયરૂપા ખસુદ્ધિ તથા પાંચ 
સાનેન્દ્રિયા એ છ તત્ત્વ મળીને વિજ્ઞાનમયકે।શ કહેવાય છે. 

અવતરણિકા-કારણુશરીરમાં રહેલા આનંદમય- 
ફોશતું સ્વરુપ કહે છેઃ- 

જારળે સત્વમાનર્મયો મોણાહિરામે; । 

સ્તુતારાલ્મ્યાટારમા તત્તન્મયો મવેત્‌ ર૬ 

શખ્દરાર્થ-કારણુશરીરમાં સત્વશુણુ, સે।હ (હર્ષ) 
આદિ વૃત્તિઓની સાથે મળીને આનંદમયફેશ કહે- 
વાચ છે. તે તે કેશેની સાથે તાદાત્મ્યાભલિમાનથી 
આત્મા, તે તે સૂપ ( તે તે કરોશરૂપ ) થાય છે. ૩૬ 
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કારણુશરીર્રૂપ અવિદ્યામાં પ્રિય, મો તથા પ્રમે।દ 
નામની ૬ૃત્તિઓની સાથે સત્વગુણુ, રજેયુણુ તથા તમે।- 
ગુણુથી મલિન થાય છે ભારે આનંદમયકેશ થાય છે. 


દણ પદાર્થનાં દર્શનથી જે સુખ થાય છે તે ક્રિય સુખ, 
ઇષ્ટ પદ્દાર્થની પ્રાપ્િથી જે સુખ તે મે સુખ, અને 


ઇજ પદાર્થ ભોગવવાથી જે સુખ થાય તે પ્રમોદ સુખ. 
દાખલા તરીકે, આંખાનું ફ્ળ પ્રણ પદાર્થ છે. તે નજરે 
પડવાથી જે સુખ થાય છે તે પ્રિય સુખ થયું. તે આંખાનું 
ફળ પોતાને મળવાથી જે સુખ થાય છે તે મોદ સુખ 
થયું; અને તે ફળ ખાવાથી જે સુખ થાય છે તે પ્રમોદ 
સુખ થાય છે. એવી રીતે પ્રિય, મોદ, પ્રમોદ અને 
મલિનસત્વપ્રધાનઅવિધા મળીને આનંદમયકેશ થાય છે. 
શિષ્ય-સ્થૂલ શરીર અનમયકાશ છે, ચૂટ્મ શરીર 
પ્રાણુમય, મનોમય અને વિજ્ઞાનમયકોશ છે, અને કારણુ- 
શરીર આનંદમયકેશ છે, “એવી રીતે તમે જે વર્ણન 
કર્યું તે ઠીક છે. પરંતુ “લ યા ૨૫ વુશ્યોડ્લરલ મય; યાંથી 
આરંભી શશ્માટ્ના ણ્સ્માર્શરલમયાદ્‌ન્યોડન્સર આલ્મા પ્રાળ- 
મયોવ્ન્યોડન્તર માસમા મમોમય? પઇલાદિ, “તે આ પુસ્ષ 
(જવાત્મા) અન્રસમય છે,' યાંથી આરંભીને “અન્નમયથી 
પણુ અંતર આત્મા પ્રાણુમય છે, તેનાથી અંતર્‌ આત્મા 
મનોમય છે,' ઇંયાદિ શ્રુતિમાં આત્માને અન્નમય, પ્રાણુ- 
મય, મનેય, વિજ્ઞાનમય અને આનંદમય કલ્યો છે 
એ કેમ સંભવે? સ્થૂલશરીર, સૂદ્મશરીર, અને કાર્‌ણુ 
શરીરથી આત્મા તો ભિન્ન છે, પરંતુ ઉપર કહેલી શ્રતિમાં 
તો આત્માને પંચકોશમય કલો છે, માટે આતું શું 
સમાધાન છે ? 
શુસ્ન-શ્રુતિમાં આત્માને પંચક્રાશરૂપ કલ્યો છે. પંચ- 
કોશમાં આત્માનું તાદાત્મ્યાભિમાન થવાથી, એટલે “તે 
હું છું? એવું અભિમાન થવાથી, પંચકેોશરૂપ કલો છે- 
માન્યા છે, પરંતુ ખરી રીતે તો આત્મા તેનાથી જૂદો 
છે. વ્યવહારમાં અન્નમયાદિ કેશની મુખ્યતા છે, અને 
તે અશ્નમયાદિક કેશે। સ્થૂલશરીર, પાંચ પ્રાણુ, પાંચ 
કર્મેન્દ્રિય અને પાંચ જ્તાનેન્દ્રિય ઇસાદિ મળીને ખને છે. 
એ પાંચ કોશ વિના જગતને। વ્યવહાર સિદ્ધ થતો નથી, 
એટલા માટે પાંચ કોશમાં આત્માને તાદાત્મ્યાભિમાન થાય 
છે. જે કે શ્રતિમાં પણુ તાદાત્મ્યાભિમાન થવાથી આત્માને 
પંચકોશરૂપ કલો છે, પણુ તત્ત્વતનો વિચાર કરીએ 
તો આત્મા પંચક્રાશરૂપ નથી, પણુ તેથી ભિન્ન છે. 
જો આત્મા અન્નમયકોશ છે એમ કહીએ તો, શ્રુતિમાં 
તથા સ્મૃતિમાં બાધ આવશે. અન્નમયકોાશ એટલે સ્થૂલ- 
શરીર અને કમેંન્દ્રિયા. તે ઉત્પન્ન થનારાં છે તેથી નાશવંત 
છે અને જે ઉત્પન્ન થાય તેનો નાશ પણુ થાય એ નકી 
છે. હવે આત્મા તો અજન્મા તથા અવિનાશી છે. 
“અગોડ્મ₹: “આત્માં અજન્મા તથા અમર છે,' એમ 
શ્રુતિમાં કહ્યું છે, વળી “જ જઞાયલે [મિયલે વા જરાશિય્‌? 
એ આત્મા કોઈ વખતે જન્મતો પણુ નથી, તેમ 
મરતો પણુ નથી, એમ ગીતામાં પણુ કહું છે, તેથી 
અન્નમયક્રાશને આત્મા માનવો ઉચિત નથી. 
શિષ્ય-પ્રાણુમયકોશ આત્મા છે 'કે નહિ? ને પ્રાણુ 


૧ લું] 


હોય તો શરીર હાલે ચાલે છે, અને પ્રાણુ નીકળી 
ગયા પછી શરીર લાકડા જેવું જડ થઈ જય છે. વળી 
વ્યવહારમાં ખોલાય છે કે શરીરમાંથી પ્રાણુ નીકળી ગયો, 
જવ નીકળી ગયો. એથી પ્રાણુ અને જવ એક જ 
હોવો! જેધ્એ, એટલે ગ્રાણુમયકરોશ આત્મા સંભવે છે. 

ગુજશ્-પાંચ પ્રાણુ અને પાંચ કર્મેન્દ્રિય એ દશ મળી 
પ્રાણુમયકાશ થાય છે. તે સર્વ જડ છે. જે પ્રાણુમયકેાશને 
આત્મા કહીએ તો આત્મામાં પણુ જડતા આવશે: 
જે કે આત્મા તો ચિત્સ્વરૂપ એટલે ચેતન છે. અપચી- 
કત પેચમહાભૂતના રન્નેગુણુથી પ્રાણુવાયુ, તેમ જ 
કર્મેન્દ્રિયા ઉત્પન્ન થાય છે, પણુ આત્મા તો અજન્મા 
છે. પ્રાણુવાયુ શરીરમાં ક્રિયા કરે છે અને આત્મા 
નિષ્ક્રિય છે. વળી પ્રાણુવાયુ જે ચૅટ્ટા કરે છે તે પણુ 
આત્માની શક્તિને. લપ્નને ચેણ કરે છે, પરંતુ તે પોતે 
તો જડ છે. જે શરીરમાં પ્રાણુવાયુ હોય, તે જ શરીર્‌ 
હાલી ચાલી શકે છે અને ક્રિયા કરી શકે છે, પણુ તે 
નીકળી જવાથી શરીર્‌ કંઈ પણુ ક્રિયા કરી શકતું નથી. 
શરીરમાંથી પ્રાણુવાયુ નીકળી ગયે। અર્થાત્‌ જવ ગયે। એવે 
જે વ્યવહાર થાય છે તે પણુ આત્માનું પ્રાણુમયકરોશમાં 
તાદાત્મ્યાભિમાન થવાથી જ થાય છે, પરંતુ તે વ્યવ- 
હાર્‌ સય નથી. શરીરમાંથી પ્રાણુવાયુ નીકળી ગયો 
એમ કહેવું ઠીક છે, પરંતુ જીવ નીકળી ગયો, એમ 
કહેવું ઉચિત નથી; કારણુ કે જીવ તે! આકાશની પેઠે 
સર્વત્ર વ્યાપક છે. તેથી, જેમ આકાશનું પેસવું, નીક- 
ળવું સંભવતું નથી, તેમ જીવતું પણુ શરીરમાં પેસવું, 
નીકળવું સંભવતું નથી. માટે જ પ્રાણુમયકોાશ આત્મા 
નથી, પણુ તેથી ભિન્ન છે. 

હુવે મનોમયકેશને નને આત્મા કહેવામાં આવે તે 
આત્મામાં વિકારીપણું પ્રામ થાય છે. મત વિકારી છે, 
અને આત્મા નિવિકાર્‌ છે. મન અને જ્ઞાનેન્દ્રિયો ઉત્પત્તિ- 
વાળી છે, અને આત્મા તો ઉત્પન્ન થતો નથી, અથાત્‌ 
અજન્મા છે. પ્યાદિ દોષથી, મનોમયકાોશને આત્મા 
કહેવો! યોગ્ય નથી. 

વિજ્ઞાનમયક્રોેશ પણુ આત્મા નથી; કેમકે સુષ્ુપ્તિમાં 
ખુદ્ધિના લય થાય છે, અને આત્મા તો જમ્રત, સ્વમ અને 
સુષુપ્તિ એ ત્રણું અવસ્થામાં પ્રકાશમાન છે. ખુદ્ધિ અને 
સાનેન્દ્રિયાની ઉત્પત્તિ થાય છે, અને આત્મા ઉત્પન્ન થતો 
નથી, માટે વિજ્ઞાનમયકેોશ પણુ આત્મા સંભવતો નથી. 

શિષ્ય-યારે આનંદમયકોશ તો આત્મા છે જ. 
આત્મા આનંદમય છે, અને આનંદમયકોશ પણુ મ્રિય, 
મોદ અને પ્રમોદમય છે એટલે આનંદમય જ છે, માટે 
આનંદમયકોશ આત્મા થઈ શકે છે. 

ગુર-અવિદ્યા, પ્રિય, મે! અને પ્રમોદ મળીને બાનંદ- 
મયક્રાશ થાય છે એ સય છે; પણુ તેમાં અવિદ્યાનેા 


પ્રત્યક્‌-તત્ત્વ-વિવેક 


રડ 


નાશ થાય છે, અને આત્મા અવિનાશી છે. પ્રિય, મેદ 
અને પ્રમોદ ઉત્પન્ન થાય છે અને લય થાય છે તેથી 
ક્ષાણુક છે; અને આત્મા તો અજન્મા તયા નિલ છે. 
માટે આનંદમયકોશ પણુ આત્મા સંભ્રવતો નથી. આવી 
રીતે નિય આત્મા પંચક્રાશરૂપ નથી, પણુ પંચકોશથી 
ભિન્ન છે, કેમકે પાંચકોશના અથવા તો એકએક કાશના 
ધર્મો આત્મામાં સંભવતા નથી.* ૩૬ 


અન્વયવ્યતિરેકવડે આત્માતું પરખાહ્મા રૂપ 


અવતરણિકા-પાંચ ફેોશથી વિંટાયલા આત્માને 
ખ્છ્ાપણું કેમ પ્રાસ થાય છે? એવી આશંકા થતાં 
તેનું સમાધાન કરે છેઃ- 

અન્વયવ્યાતિરેયામ્યાં વંચજોશાવિવેવતતા । 

સ્વાસ્માનં તલ રસૃત્ય ૧ર ત્રજ્ પ્ષથતે ।। રે૭ ॥ 

શખ્દાર્થ-અન્વચે અને વ્યતિરેક કરીને, પંચ- 
જોશને। વિવેક કરીને, તેથી ( પંચકે।શથી ) સ્વાત્માનો 
ઉદ્ધાર કરી ( અધિકારી જીવ) પરખ્રદ્દાને પ્રાસ 
થાય છે. ૩૭ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ , 

સર્વમાં અતુજૃત્ત થવી એ અન્વય કહેવાય છે, અને 
વ્યાશૃત્તિ થવી એ બ્યતિરેક કહેવાય છે. દાખલા તરીકે, 
૧૧--૧૧ર-૧૩-૧૪ ઇલાદિ આંકડામાં, અગિયારના 
આંકડામાં પહેલો એકડો અને ખીન્ને પણુ એકડો; 
ખાર્ના આંકડામાં પહેલો એકડા ને ખીજે ખગડો; 
તેરના આંકડામાં પહેલે એકડો અને ખીન્ે ત્રગડો; 
ચૌદના આંકડામાં પહેલે એકડે ને બીજને ચોગડે છે. 
એ આંકડાઓમાં એકડાની અનુશૃત્તિ છે, એટલે અગિ- 
યાર, બાર, તેર, અને ચૌદ એ સધળામાં એકડા 
એકના એકજ છે, અને ખીન્ન આંડડામાં એકડાની 
વ્યાજૃત્તિ છે; એટલે અગિયારમાં એકડો, બારમાં બગડે, 
તેરમાં ત્રગડો ને ચૌદમાં ચોગડો છે. આ પ્રમાણે અનુ- 
વૃત્તિ અને વ્યાભૃત્તિ છે. એ અન્વય, વ્યતિરેકે કરીને, 
અન્નમયાદિક પંચકાક્ષથી પ્રથગાત્મા ભિન્ન છે એમ નણીને 
મુમુક્ષુ પુસ્પા અન્મયાદિકોશથી આત્માને જૂદે કાહે છે. 
આત્માને જૂંદો કાઢવો એટલે પેચકોશથી ભિન્ન છે આમ 
જાણુવું અને તેવું તાન થયા પછી જ તેએ સચ્ચિદાનંદરૂપ 
પર્ખાહ્મને પ્રાસ થાય છે. ૩૭ 


અવતર્ણિકા-એ અન્વય તથા વ્યતિરેકનેો અર્થ 
તથા તે ખંનેનો પંચકોશમાં સમન્વય કેમ છે તે 
જણાવે છેઃ- 

# પૂંચકેોરાથી આત્માની બભિલતાતું વર્ણુન પંચકોશ વિવેકમાં 
આવરે, છતાં અહીં તેના પ્રસંગ હોવાથી તેતું સંક્ષિસમાં 


વર્ણુન કર્યુ છે. 


૨૪ 


અમાને સ્યૂજફ્ેદ્શ્ય સ્વને યરરાનમાસ્મન; | 
લોડન્વયો વ્યાલોજસ્તરાસેડ્ન્યાનવમાલનય્‌રેદ૮ા 


શખ્ટાર્થ-સ્વમાવસ્થામાં સ્થુલરેહૂનું અભાન છતાં, 
જે આત્માનું શાન થાય છે તે અન્વય કહેવાય છે, 
અને આત્માનું ભાન છતાં, અન્ય (સ્થૂલદેહનું) જે 
અભાન થવું, તે વ્યતિરેક કહેવાય છે. ૩૮ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણુ 

નતત્રત, સ્વમ્ર, અને સુષુપ્તિ એ ત્રણે અવસ્થામાં 
આત્માનું ભાન હેય છે, માટે તેનો ત્રણે અવસ્થામાં 
અન્વય છે; અને સ્થૂલદેહનું, સ્વમ કે સુષુપ્તિ અવસ્થામાં 
ભાન હેતું નથી માટે તેનો અન્વય નથી પણુ વ્યતિ- 
૨ક છે; તેથી આત્મા, અન્નમયકેોશરૂપ સ્થૂલદેહથી ભિન્ન 
છે, જાત્રદવસ્યામાં રથૂલદેહુનું ભાન છે; તેમ આત્માનું 
પણુ ભાન છે. સ્વમાવસ્થામાં આત્માનું ભાન છે, પણુ 
સ્થૂલદેહનું ભાન નથી, એટલે સ્વમાવસ્થામાં આત્માને 
અન્વય છે, પણુ સ્થૂલદેહુતું ભાન ન હેોવાથી તેને 
વ્યતિરેક છે. 

શિષ્ય-સ્વમાવસ્થામાં આત્મા છે તેનું પ્રમાણુ રું ? 

ગુશ્ઞ-સ્વમાવસ્થામાં આત્મા છે તેમાં સ્વાનુભવ 
સ્મર્‌ણુ પ્રમાણુ છે. કોઈ માણુસને વનમાં કેર્વાતું સ્વમ 
આવ્યું હોય, અને જ્યારે તે નગ્રત થાય યારે ખીન્ન 
માણુસને કહે કે, “હું તો આજ સ્વમમાં વનમાં કરવા 
ગયે હતો..' જે કે તે માણુસને। સ્થૂલદેહુ તો શય્યામાં 
પડેલો છે, યારે તેના વનમાં ફરવાના સ્વમેને। સાક્ષી 
ક્રોણુ છે? કાઈ નહિ, પણુ એ વેળા તેને! સાક્ષી આત્મા 
છે તેથી, અનુભવેલાં સ્વમનું, જત્રત થયા પછી પણુ 
સ્મરણુ થાય છે. તે સ્વમ સમયને! પોતાને અતુભવ, 
સ્વમમાં આત્મા છે એમાં પ્રમાણુજૂપે છે. 

શિષ્ય-જનમ્રદસ્વથા અને સ્વમાસ્વથાનેો આત્મા એક 
છે કે ભિન્નભિન્ત છે? 

ગુજ્-જમ્રદ્વસ્થામાં જે આત્મા છે તેનો તે જ 
આત્મા સ્વમાવસ્થામાં છે; કારણુ કે જમ્રદવસ્થામાં 
અતુભવેલા પદાથો, સ્વમાવસ્થામાં સ્મરણુમાં આવે છે, 
અને સ્વમાવસ્થામાં અનુભવેલા પદાર્થોનું સ્મરણુ જમ્રત 
થયા પછી થાય છે. “જે અનુભવકર્તા છે તે જ સ્મરણુ- 
કતો પણુ છે' એવી વ્યાપ્તિ પણુ છે. જે જમ્રદવસ્થા 
અને સ્વમાવસ્થાના આત્મા ભિન્ન ભિન્ન હેય તો, 
સ્વમાવસ્થામાં જમ્રદવસ્થાના પદાર્થોનું સ્મરણ અને 
જાગૃદવસ્થામાં સ્વપ્તાવસ્થાના પદાથૉતું સ્મરણુ કેમ 
થાય? એટલા માટે, ત્રણે અવસ્થામાં આત્મા તો 
ભિન્ન નથી, પણુ એક જ છે, એ ત્રણે અવસ્થામાં 
આત્માની એડકતાતું નિરૂપણુ કરવા માટે, આ 
પ્રકરણુના ત્રીજ, ચોથા અને પાંચમા શ્લોકમાં 


શ્રી પંચદશી 


[ પ્રકરણુ 


સાનની એકતાનું નિજ્પણુ કરીને, આઠમા શ્લોકમાં 
“સાન એ જ આત્મા છે' એમ અમે સિદ્ધ કર્યું છે, 
તેથી જે નનત્રદવસ્થામાં આત્મા છે તે જ સ્વમાવસ્થામાં 
પણુ છે; એટલે આત્માની અનુષત્તિ છે; પણુ સ્થૂલ- 
દેઠુતી અનુભત્તિ નથી, અર્થાત્‌ તેની વ્યાૃત્તિ છે. ૩૮ 

ભમવતરણિકા--“સ્થૂલદેહુ એટલે અશમયકેશ એ 
આત્મા નથી, એ વાત અન્વય વ્યતિરેકથી સિદ્ધ 
ઠર્યા પછી, “લિંગદેહુના પર્યાયરપ પ્રાણુમય, મને।- 
મય ને વિજ્ઞાનમય પણુ આત્મા નથી, એ સિદ્ધ 
કરે છે:- 

જિમામાવે છુણણ્ી સ્ચાહાસમનો માતમન્વયઃ। 

ય્યાતિરેવસ્તુ તરને હિંમસ્યામાનમુૃરયતે ।।૨૨॥ 

શબ્ટ્રાર્થ-સુષુસિમાં લિંગદેડુનું ભાન થતું નથી, 
પણુ આત્માનું ભશાન થાય છે, તે આત્માનો અન્વય 
કહેવાય છે, અને આત્માનું ભાન છતાં, લિંગદેહનું 
જે અભાન થાય છે, તે લિંગદેહુના વ્યતિરેક કહે- 
વાય છે. ૩૯ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવર્‌ણ 

સુષુપ્તિ અવસ્થામાં લિગશરીરનું ભાન થતું નથી; 
કારણુ કે, તેમાં મન, બુદ્ધિ આદિ સર્વને લય થાય છે. 
પરંતુ આત્માનું તો તે વખતે પણુ ભાન થાય છે; કેમકે, 
મતુષ્ય ન્નત્રત થયા પછી, “હું ધણા વખત થયાં સુખે 
સુતો હતો,” “મને નિદ્રામાં કાંઈ પણુ ભાન નહેતું,' 
એવી રીતે સુખ અને અન્ઞતાનનું, સુષુપ્તિ અવસ્થામાં, 
સ્મરણુ છે, ને તેના અનુભવ કરતારે। આત્મા પણુ છે; 
માટે, સુષુપ્તિમાં લિગશરીર્‌નું અભાન છતાં, આત્માનું 
સાક્ષીસૂપે ભાન-સ્જુરણુ થાય છે; માટે સુષુપ્તિ અવસ્થામાં 
આત્માનો અન્વય સમજવે।, અને એ જ સુષુપ્તિ અવ- 
સ્થામાં આત્માનું ભાન-સ્જુરણુ છતાં લિગદેહતું અભાન- 
અસ્જીરણુ છે, તેથી એ લિગદેહને। વ્યતિરેક જણુવે।. ૩૯ 

ગઅવતર્ણિકા-પંચફેોશના વિવેચનનો આરંભ 
કરીને વચ્ચે લિંગદેહૂનું વિવેચન કરવું, એ ચાલતા 
પ્રસંગથી ન્નૂડું પડે છે, એવી કોઈ શંકા કરે તેટલા 
માટે, પ્રાણુમયથી લઇને ત્રણુ કેશને। લિંગદેહુમાં 
અન્તર્ભાવ થાય છે તેથી, પંચફ્રેશનું વિવેચન કરતી 
વેળા, લિંગદેહૂનું વિવેચન કરવું એ ચાલતા પ્રસં- 
ગમાં અયોગ્ય ગણાય નહિ, એમ કહીને શિષ્યને 
થચેલી શંકાનું ગુરુ સમાધાન કરે છેઃ- 


તદ્િવેવાદ્રિવિસ? સ્યુડ$ વોશ? પ્રાળમનોધેયા । 
લે દિ તત્ર રાળાવસ્થામેર્‌માત્રાત્વયજૃતાઃ ।1૪૦ ।। 
શખ્દાર્થ-તેના ( લિંગદેહુના ) વિવેકથી પ્રાણુમય- 


૧ લું] 


કોશ, મનોમયકેોશ અને વિજ્ઞાનમયકે।શનું વિવિચન 


થાય છે; કારણુ કે તે (પ્રાણુમય, મનોમય અને 
વિજ્ઞાનમય) ક્રેશોને તેમાં ( લિંગશરીરમાં ) ચુણુની 
જૂદી નૂડી અવસ્થાઓથી ભિજ્નભિન્ન કર્યાં છે. 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-હે ગુસ્દેવ ! અહીં તમા આડા વલ્યા છો, 
એમ કહેવાની ક્ષમા આપશે।. પંચકોશના વિવેચનમાં 
લિંગદેહુનું વિવેચન «થા છે. 

ગુજ્ઞ-તા, શ*થા નથી. લિગદેહમાં પ્રાણુમય, મને।- 
મય અને વિત્તાનમય એ ત્રણે કોશ સમાઇ નય છે 
એવું આગળ (ઢ૪ મા શ્લોકમાં) વિવેચન કરી ગયા 
છીએ. વળી લિંગદેહથી આત્માની ભિન્નતાનું નિરૂપણુ 
કરવાથી, તે લિગદેહુમાં સમાઈ જતા પ્રાણુમય, મનોમય 
અને વિજ્ઞાનમય એ ત્રણે કોશથી આત્માની ભિન્નતા પણુ 
સિદ્ધ થાય છે. માટે, ચાલતા પ્રસંગમાં જ લિગદેહનું 
વિવેચન કરવું યોગ્ય છે. 

શિષ્ય-મહારાજ ! જ્યારે ત્રણે કે।શ લિગશરીરમય છે, 
તોપછી 'ોાશનાં પ્રાણુમય, મતે।મય અને વિજ્ઞાનમય એવાં 
જૂદાં જૂટદદાં ત્રણુ નામ પડવાનું કારણુ શું ? 

ગુજ્-સત્ત્વગુણુ અને રબ્નેગુણુની અવસ્થાના ભેદથી 
લિગદેહમાં પ્રાણુમય, મનોમય અને વિજ્ઞાનમય, એમ 
ત્રણુ કોશ જૂડ્દા જૂદા કલ્યા છે. રન્નેગુણુની અવસ્થા 
પ્રાણુમયકોશ કહેવાય છે; સત્ત્વગુણુ અને રજેગુણુની 
મિશ્ર અવસ્થા મનતોમયકે।શ કહેવાય છે, તથા કેવળ સત્ત્વ- 
ગુણુની અવસ્થા એ વિજ્ઞાનમયકે।શ કહેવાય છે, ૪૦ 

ગવતર્ણિકા-આનંદમયફેશ, જે કારણુશરીર 
કહવાય છે તેનાથી આત્માની ભિશ્નતા અન્વયવ્ય- 
તિરેફે કરીને સમજાવે છેઃ- 
સુણૃષ્યમાને માન લુ લમાધાવાત્મનોડ્ન્વયઃ | 
ય્થાલર્જર્ત્વાસ્મમાનિ ણુષુજ્યતવમાસનમ્‌ । ૪૬૨ ।। 

શખ્દાાર્થ-સમાધિમાં સુષુતિનું અભાન છતાં 
આત્માનું જ શાન થાય તે અન્વય, અને આત્માનું 
ભાન થયા છતાં સુષુસિનું અભાન થાય છે તે 
વ્યતિરેક છે. ૪૧ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 
આગળ (પપ મા શ્હ્ષોકમાં) સમાધિનું નિસ્પણુ અમે 


કરીશું, છતાં અહિ કંઇક કહીશ. સમાધિ અવસ્થામાં કેવી' 


સ્થિતિ થાય છે તે કહું છું તે સાંભળ. સમાધિ અવ- 

સ્થામાં, સુષુપ્તિ અવસ્યામાં ભાસતાં અન્તાનનું સ્દૂર્‌ણુ 

રહેવું નથી, પણુ આત્માનું જ સ્કૂરણુ રહે છે, તેથી 

આત્માનો સમાધિમાં અન્વય છે; અને એ જ સમા- 

ધિમાં આત્માનું સ્કૂરણુ ૭તાં, સુષુમિ (સુષુપ્તિ અવસ્થા) 
"૪ 


પ્રત્યફ-તત્ત્વ-વિવેક 


૨૫ 


માં ભાસતાં અતજ્તાનનું સ્ટૂરણુ થતું તથી આ તેને 
સમાધિમાં વ્યતિરેક છે. તેથી સિદ્ધ થાય છે કે આત્મા 
અન્નમયાદિકોશથી ભિન્ન છે. નનમ્રત, સ્વમ, સુષુપ્તિ અને 
સમાધિમાં, આત્માની જે અનુમૃત્તિ તે અન્વય છે; પણુ 
અનભ્નમયાદિકોશની સર્વ અવસ્થામાં અનુભત્તિ નથી. ન્ને 
અન્નમયઆદિકેોશ આત્મા હોય, તો આત્માની પેઠે તે 
'્રાશની પણુ સર્વ અવસ્થામાં અનુભૃત્તિ હોવી જઇએ; 
પણુ તેમ છે જ નહિ, માટે અન્નમયાદિક્રેશથી આત્મા 
ભિન્ન છે. દાખલા તરીકે, સૂત્રમાં પરેવેલાં પુષ્પોથી 
સૂત્ર ભિન્ન છે; કારણુ કે, સધળાં પુષ્પોમાં સૂત્ર એક જ 
છે, ને પુષ્પો પરસ્પર ભિન્ન છે. સર્વ ગાયેમાં રહેલી 
ગાત્વજાતિ ગાયની પ્રત્યેક વ્યક્તિથી ભિન્ન છે; કારણુ કે, 
ગાય વ્યક્તિ ભિન્નભિન્ન છે, ને ગોત્વ તો સધળામાં એક 
જ છે. તેમ, આત્મા પણુ અન્નમયાદિ પંચકેશથી ભિન્ન 
છે, કારણુ કે આત્મા તે સર્વ કેશમાં રલ્મો છે ને તે જ્યારે 
એક જ છે, યારે પંચકોશ પરસ્પર જૂદા નનૂદા છે. ૪૧ 

અવતર્ણિકા-અન્વયવ્યતિરેકવડે પાંચ ફેશથી 
છુટા પાડેલા આત્માને પરખ્રહ્દાની પ્રાપ્તિ થાય છે 
એ વાત કહ્યા પછી, હુવે તે વાતને પ્રતિપાદન 
કરનારી “અંયુઇમાત્ર: વુશ્જાલરાસ્મા' “અએંગુણ માત્ર વિ- 
શાળ (દયમાં અંગુષ્ઠ જેવડા અંતરાત્મા પુરુષ રહેલા 
છે,” એ શ્રુતિથી લઇને સં વિજાચ્છટમજ 8 । “તે પુરુષને 
શુદ્ધ અને અમર જાણુવા” ત્યાંસૂધી, કઠેવલ્લીની 
શ્રુતએને। અર્શ દશાવે છે. 


યથા સુગ્ાહ્ષીવોવમાત્મા વુવસ્યા સમૃટ્ધત! | 

6૫ ૧૨ ક અ 
શર્‌ીરત્રિતયાદ્ધીરેઃ ૧ર ત્રહેવ નાયતે | ૪૨ ।। 

શખ્દાર્થ-જેમ સુંજ( એક જાતના ઘાસ )માંથી 
ઇષીકા( સુંજના મધ્યમાં રહેલી કોમલ સળી)ને 
યુક્તિથી ઉદ્ધાર કરવામાં આવે છે, તેમ ધીર પુરુષો 
ત્રણુ શરીરમાંથી, ખુદ્ધિવડે, આત્માનો ઉદ્ધાર કરે 
છે ત્યારે તે પરખ્રહ્દા જ થાય છે. ૪૨ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

મુંજ એક ન્નતનું ધાસ છે. તેની વચમાં જે કે।મલ 
સળી હોય છે તેને ધષીકા કહે છે. એ ધ્ષીકાની આસપાસ 
કઠિન અને નનડાં ધણાં પડ હેય છે. તે કઠિન અને જાડાં 
પડોને દૂર કરી, તેના મધ્યમાંથી જેમ પપીકાને જૂદી કાઢ- 
વામાં આવે જે, તેમ બહ્યચર્ય અતે વેરાગ્યાદિ સાધન- 
સંપન્ન ધીર પુરષો, ઉપર્‌ કહેલા પંચકેશનેો વિવેકથા 
વિચાર કરી, આત્માને ત્રણુ શરીરમાંથી જૂદો ફરે છે 
ત્યારે તે આત્મા પરબ્હ્મરૂપ જ થાય છે; કેમકે, આત્મા 
અને પરબાહ્મ બન્ને સચ્ચિદાનંદરૂપ છે; તથાપિ પંચક્રોશના 
આવરણુથી પોતાની સચ્ચિદાનંદરૂપતા ઢંકાઈ જવાથી 


૨૬ 


શ્રી પંચદશી 


[ પ્રકરણુ 








તે પંચક્રાશને જ સ્વસ્વરૂપ માની લે છે, અને પોતાનું 
સ્વરૂપ ભૂલી જવાથી દેહાદિનાં સુખદુઃ:ખાદિ પોતામાં 
એટલે આત્મામાં માની લે છે; પરંતુ જ્યારે સદ્ગુરુના 
ઉપદેશથી તે આવરણુ દૂર થાય છે યારે, તે સચ્ચિદાનંદ- 
રૂપ થાય છે. ૪૨ 


સહાવાકયોવડે જીવ અને પરખ્રહાની 
એકતાનું પ્રતિપાદન 
તસ્વમસિ એ મહુાવાક્યનો અર્થ 

અવતરણિકા-ત્રીજા શ્લેકથી ખૅતાલીશમા શ્લેક 
સધીમાં, યુક્તિથી જીવ અને ખ્રહ્દાની એકતા પ્રતિ- 
પાદન કરી છે, તેથી અહીં કેઈ પ્રશ્ન કરરે કે, 
તત્ત્વજ્ઞાનનો વિષય આટલે! જ છે, અને વધારૈ વાત 
લંખાવવાનું કારણુ શું? એ પ્રશ્ન ચેગ્ય છે; તેથી 
તેના સંશયનું છેદન કરવામાટે જણાવવું જરુરતું છે 
જુ, વેદ્દાન્તનું જ્ઞાન સંપૂણું થવા માટે; જેમ ખને તેમ 
વધારે પ્રમાણ આપવાથી, સંશય, વિપરીતભાવના 
વગેરે નાશ પાસે છે. તે માટે, આટલે સૂધી યુક્તિથી 
જીવ 'અને ખ્રહ્દાની એક્તા સમજાવી છે; અને હુવે 
જીવષ્રહ્યાની એકતાશર્મપી વિષયને “શ્યમાલિ' વગેરે 
વેદનાં મહાવાડચો[થી સિદ્ધ કરવામાં આવે છે. 


ઘરાવરાત્મનોરેવં યુવસ્યા સંમાવિતેવતા । 
તમ્વમસ્યાહિવાવયેઃ સા મામસ્યામેન જક્યતે ।૪ ૨।। 


શખ્દાર્થ-એ પ્રકારે યુષ્તિએ કરીને જીવાત્મા અને 
પરમાત્માની એકતા સિદ્ધકરી તેજ એકતા, “શ્વમતિ' 
ઇત્યાદિ વાક્યોએ કરીને, ભાગત્યાગ લક્ષણાવૃત્તિથી 
જણાય છે. ૪૩ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

“સશ્વમતિ।' “અદૃત્રજ્ાર્મિ |' “ગયમાલ્મા ત્રજ્ના' 'પ્રશાનં 
દ્રછા' આ ચાર વેદનાં મહાવાકયેો છે. તેનું વિવેચન 
મહાવાકય વિવેક નામના પ્રકર્‌ણુમાં વિસ્તારથી કરીશ. 
અહીં “લશ્વમલિ' એ મહાવાડ્યમાં તલ્‌ પદનો અર્થ પર્‌- 
માત્મા અને ₹્વં પદનો અર્થ જીવાત્મા છે, અને અશિ 
પદ જીવાત્મા તથા પરમાત્માની એકતાને ખાધ ફરે 
છે. 'તે ( પરમાત્મા ) તું છે, એવી રીતે એ મહા- 
વાક્યને! અર્થ છે, તે અત્રે સમન્નવું છું. 'તશ્વમાલિ 1 
૬વાત્મા પ્રતો ઉપદેશરૂપ વાક્ય છે, આ મટાવાકયમાં 
પરમાત્માનાં અને જીવાત્માનાં પરસ્પર સમાન લક્ષણે દર્શા- 
વીને, યુક્તિથી તેએની યકતા સિદ્ધ કરી છે. પરમાત્મામાં 
રહેલા સર્વસ્તા આદિક ધર્મો અને જીવાત્મામાં રહેલા 
અલ્પતા આદિક ધર્મો પરસ્પર્‌ વિસ્&્ છે; તે વિસ્દ્ધ 


ધર્મોનો ભાગત્યાગ લક્ષણાવડે યાગ કરવાથી, તે બન્નેનું 
સ્પષ્ટ રીતે એકય નણુવામાં આવે છે. એ ભાગલાગનું 
નિરૂપણુ આગળ ૪૭મા શ્લોકમાં કહ્યું છે. ૪૩ 

અવતરણિકા-કેઈઈ પણુ વાડ્યનો અર્શ જાણુવા 
માટે તેમાં રહેલાં પદનો અર્શ જાણુવાની જરુર છે 
આવે ન્યાય હોવાથી, પ્રથમ થશ્રમતિ એ મહા- 
વાડ્યમાં રહુલા લઘ્‌ પદને અર્થ ડહે છે. 
નમતો યહુપાશઞનં માયામાટાય તાયસીય્‌ | 
નિપિસ રટ્લત્યાં તામૃચ્યતે ત્રણ તદર ।૪૪।। 

શખ્દાથે-તામસી માયાનો-પ્રમુતિનો સ્વીકાર કરીને 
જગતનું ઉપાદાન કારણુ જે ખ્રહ્મ ચાય છે અને શુદ્ધ 
સત્ત્વપ્રધાન માયાને। સ્વીકાર કરીને જે ખ્રહ્મ નિમિત્ત 
ઢારણુ થાય છે તે ખ્રદ્દયાને ભવ પદે કરીને કહેવામાં 
આવે છે. ૪૪ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ . 

સચ્ચિદાનંદ અહા, તમેોગુણુ જેમાં સુખ્ય છે એવી 
માયાની ઉપાધિથી સ્થાવર જંગમાત્મક જગતતું ઉપા- 
દાન કારણુ થાય છે, અર્થાત્‌ જગતના અધ્યાસના અધિ- 
છાનરૂપ થાય છે; અને શુદ્ધ સત્ત્વપ્રધાનમાયાની ઉપાધિ- 
થી જગતતું નિમિત્ત કાર્‌ણુ થાય છે, અર્થાત્‌ ઉપાદાન 
આદિક કારણ્‌।ના ન્નણુવાવાળા કર્તા પણુ તે જ થાય 
છે. એકના એક ખહ્મા જમતતું નિમિત્ત કાર્‌ણુ છે તેમ 
જ ઉપાદાન કાર્‌ણુ પણુ છે; એટલે તે અભિન્ન નિમિ- 
ત્તોપાદાન છે. એક જ વસ્તુ એક જ વસ્તુનું ઉપાદાન કાર્‌ણુ 
ને નિમિત્ત કારણુ પણુ હોય તે અભિન્ન નિમિત્તોપાદાન 
કહેવાય છે. ખહ્ષા પણુ નિમિત્ત અને ઉપાદાન એમ 
ઉભયકરૂપ છે, અને એજ '“તલશ્વમજણિ' એ મહાવાકયમાં 
રહેલાં તણ્‌ પદને! અર્થ છે. 

શિષ્ય-નિમિત્ત કારણુ અને ઉપાદાન કારણુ જૂદા 
જૂદાં હોવાં જેઈએ. જેમકે, ધટનું ઉપાદાન કાર્‌ણુ મૃત્તિકા 
છે, અને નિમિત્ત કાર્‌્ણુ કુભાર, દંડ, ચક્ર, ચીવર આદિ 
છે, તે પછી બ્રહ્માને જગતનું અભિન્નનિમિત્તોપાદાન 
કાર્‌ણુ તમે કહે છો એ કેમ સંભવે ? 

ગુર-નિમિત્ત કારણુ અને ઉપાદાન કારણુ ભિન્નભિન્ન 
હોવાં ન્નેઇએ એ તારં કહેવું સય છે; પરંતુ એ કાંઈ 
વ્યાપ્તિ નથી; કાર્‌ણુ કે, કેટલેક ઠેકાણે નિમિત્ત કારણુ 
અને ઉપાદાન કાર્‌ણુ એક પણુ હોય છે. જેમ ઉર્ણું- 
નાભિ-કરેળીએઓ પોતાના મુખમાંથી લાળના તંતુ કાહે 
છે તેમાં નિમિત્ત અને ઉપાદાન કારણુ પોતે જ છે તેમ 
ખહ્મા પણુ જગતતું નિમિત્ત કારણુ અને ઉપાદાન કાર્‌ણુ 
બને છે. ૪૪ 

અવતર્ણિકા-ડવે સ્વં પદના અર્શ ગુરુ સમ- 
જાવે છેઃ- 


૧ લું] 


યા મજિતલતવાં તાં વામવમોરિરષિતાર્‌ | 
આદરે તત્પર ત્રજ્ઞ સ્વંવરેન તહ્‌ોચ્યતે || ૪૧ ।। 

શખ્દાથે-તે પરખ્રહ્દા જ્યારે મલિનસત્ત્વપ્રધાન 
અને કામ તથા કર્મઆદિથી ટ્ૂષણુવાળી તે (માયા- 
અવિદ્યા )ને ગ્રહુણુ કરે છે, ત્યારે તે (બ્રહ્મ) સ્થ પદે 
કરીને બાલાય છે. ૪૫ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

જે અભિન્નનિમિત્તોપાદાન છે તે જ બ્રા, મલિનસત્ત્વ 
પ્રધાન એટલે તમોગુણુ તથા રજેગુણુ।થી મળેલા સત્ત્વ- 
ગુણુવાળી અને વિષયની પચ્છા તથા કર્મે કરીને દૂષિત 
થયેલી અવિદ્યારૂપ ઉપાધિને। સ્વીકાર કરે છે યારે તે 
અહા લશ્વયાલિ પદમાં રથ પદના અર્થરૂપે કહેવાય છે, 
એટલે એ અલહ્પત્ત જીવાત્મા કહેવાય છે. ૪૫ 

અવતરણિકા-લવ્‌ તથાલ્વં પદને! અર્શ કહીને હુવે 
તે ભનને પદથી થયેલાં વાડ્યના સામટો અર્થ કહે છે. 
ત્રિતવીમવિ તાં મુવસ્વા ૫૨૨૫રવિસોષિનીય્‌ । 
અટ તસ્વિટાનંટ્‌ં ૫દાવાવવેન છક્યતે ૪૬ ।। 

શખ્દાર્થ-તેત્રણુ પ્રકારની પરસપર વિરોધી માયાને 
મૂફીને, મહાવાડચે કરીને અખંડ સચ્ચિદાનંદ, લ- 
ક્ષણાવૃત્તિથી જણાય છે. ૪૬ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવર્‌ણુ 

માયા, તમેગુણુ પ્રધાન (પ્રકૃતિ ), શુદ્ધ સત્ત્વગુણુપ્રધાન 
(માયા ), અને તમે।ગુણુ તથા રજેગુણુ યુક્ત મલિન 
સત્ત્વગુણપ્રધાન (અવિધા ) એવી રીતે ત્રણુ પ્રકારની 
છે, તેથી પર્‌સ્પર્‌ વિરેધવાળી છે. તે ત્રિવિધ માયાને 
ત્યાગ કરવાથી “લરત્રમત્તિ' ઈયાદિ મહાવાકયવડે લક્ષણુ।- 
જૃશ્તિથી સજાતીય, વિજાતીય અને સ્વગત ભેદર્હિત સ- 
ચ્ચિદાનેદ એવા પર્બહાનેો ખાધ થાય છે. ૪૬ 

અવતર્ણિકા-ભાગત્યાગ લક્ષણાવૃત્તિથી વાડ્યા- 
ર્ણનેો બોધ ડયાં કરવામાં આવ્યો છે આવી શંકા 
થતાં ભાગત્યાગ લક્ષણાત-ું દૃછાંત દેખાડે છેઃ- 


સોડવમિત્યાહ્વાવયેણુ વિરોષાસરિર્ન્તયો; । 
ટ્ઘામેન મામયોરેવા આશ્રયો જક્યતે યથા 1૪૭ ॥ 

શખ્દાર્થ-“તે આ દેવદત્ત છે' ઇત્યાદિકે વાકયોમાં, 
તત્તા-તેપણું-અને ઇદંતા-આપણું-તે ખન્નેના વિરોધ 
હોવાથી, ભાગત્યાગ લક્ષણાએ ફરીને તે ખશે વિરુદ્ધ 
અંશને ત્યાગ કરવાથી, જેમ (દેવદત્તરૂ૫) એક જ 
આશ્રય લક્ષણાવૃત્તિથી જણાય છે. ૪૭. 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણુ 

મુખ્યાજૃત્તિ, લક્ષણાજૃતિ, અને ગોણીભૃત્તિએ કરીને 

વાકયાર્થતો બોધ થાય છે. “ધડો છે, પટ (વસ્ત) છે, 


પ્રવ્ચફ-તત્ત્વ-વિવેક 


ર્‌છ 


ઇલયાદિક સ્થળમાં સમુખ્યાશૃત્તિએ કરીને અર્થબેધ થાય છે. 
જ્યાં સુખ્ય અર્થનો બાધ થતો હેય ત્યાં લક્ષણા શત્તિથી 
બોધ થાય છે. “મંમાયાં ઘોષ: “ગંગામાં ઘોષ (નેહ) છે, 
ત્યાં ગંગા એટલે ગંગાજીના જલતે। સ્વર પ્રવાહ એવે અર્થ 
થાય પણુ તેમાં ઘોષ સંભવે નહિ; માટે ગંગાના કિનાર્‌ા 
ઉપર ધોષ એટલે નાતું ગામડું છે, એવા અર્થ લક્ષ- 
ણુજૃત્તિથી કરવે। પડે છે. 

શિષ્ય-“રપાજનારે પંજસ્ય રરાર્સ્વશેન વસ્ણ' “કાદવમાં 
પગ નાખી ધોવા કરતાં, તેમાં પગ ન નાંખવો એ ઉત્તમ 
છે' એ ન્યાયથી “ગંગામાં ઘોષ છે,' એમ ન કહેતાં, 
“ગંગાના કિનારા ઉપર ધે।ષષ છે' એમ કહેવું ઠીક છે; કારણુ 
જ, ગંગામાં ઘોષ છે' એમ કહેવાથી અર્થમાં બાધ આવે 
છે, તેથી લક્ષણા માનવી પડે છે, માટે તેવું ગૌરવ કરવું 
એ ઠીક નથી. 

ગુજ્-શાસ્કારતું માનવું વ્યર્થ હોય નહિ. ધણુ! શાસ્ર- 
કારોએ લક્ષણા૬ૃત્તિ માની છે. “ગંગામાં ધેષ' એમ કહેવું 
વ્યર્થ નથી, પરંતુ તે અભિપ્રાયવાળું છે. તેનો અભિપ્રાય 
આવે છેઃ-ગંગાના પ્રવાહથી ધણે દૂર્‌ ધોષ હોય તોપણુ 
ગંગાના કિનારા ઉપર્‌ ધેોષ છે એમ કહે, તો ધેોષ ગં- 
ગાજના પ્રવાહની પાસે અને પવિત્ર સ્થલમાં છે, એવો 
બોધ થાય નહિ; એટલા માટે, “ગંગામાં ઘોષ છેઃ એમ 


. કહ્યું છે. એથી એક તો શીતલતાને। ખાધ થાય છે, બીજે 


પવિત્રતાનો બોધ થાય છે, અને ત્રીજ્ને પ્રવાહતી સમી- 
પતાનેો બોધ થાય છે. એવી રીતે અનેક અભિપ્રાય 
ગભિત આ એક વાડય છે. 

આ લક્ષણા, ત્રણુ પ્રકાર્તી છેઃ જહુત્‌, અજહુત્‌ 
અને જહદજહત્‌. જેમાં સ્વાર્થ (સ્વન-અર્થ)તે। ત્યાગ 
થાય, તે લક્ષણા કહેવાય છે. જેમકે, ઉપર કહેલ, 
જામાથાં ઘોવ: 1? એ દદ્ટાંતમાં ગંગાપદનો અર્થ જે 
પ્રવાહ છે તેતો ત્યાગ કરીને, “ગંગાનું તીર્‌' એવે 
અર્થ થાય છે. જેમાં સ્વાર્થતો ત્યાગ ન થાય તે 
અજહુત્‌ લક્ષણા કહેવાય છે. જેમકે, ' જાજે યો ર્ષિ 
શ્જ્ય ણાં? “કાગડાથી દહીનું રહ્ષણુ કરજે,' એવી રીતે 
'રાધ્તે કલ્રાથી તે જને કેવલ કાગડાથી જ રહ્ષણુ કરે 
અને ઝુતરાંખીલાડાંથી રક્ષણુ ન કરે તે! કુતરાંખીલાડાં 
દહીં ખાઇ જય, તે પછી દહોંના રક્ષણુ કરવાનું પ્રયે।- 
જન શું? માટે ઉપલા વચનમાં જે જાયેમ્યો 1 પદ છે તે, 
દહીંને ખગાડનાર્‌ાં જેટલાં પ્રાણી કાગડા, ખીલાડાં અને 
ફૂતર્‌ાં વગેરે હેય તે સર્વને ખાધ કરે છે. તેમાં શક્યાર્થ 
કાગડા શખ્દ છે, અને લદ્યાર્થ ખીલાડાં, કૂતરાં આદિને 
બોધ થાય છે. જેમાં એક ભાગનો ત્યાગ અને એક 
ભાગને ત્યાગ ન થાય તે જહૃદજહત્‌ લક્ષણા! કહેવાય 
છે. વેદાંતશ્ારમાં એનું બીજું નામ ભ્રાગત્યાગલક્ષણા 
પણુ છે. જેમકે, પ્રથમ કાશીમાં ફ્રાગણુ માસમાં દેવદત્ત 


૨૮ 


શ્રી પંચદશી 


[ પ્રકરણ 





જેનામાં આવ્યે। હોય, તે જ પાછે મથુરામાં શ્રાવણુ માસમાં 
જેવામાં આવે ત્યારે તેને જઇને કોઈ કહે કે “લોડયં હેવ- 
ટ્‌શ:' “તે જ આ દેવદત્ત. અર્થાત્‌ ફરાગણુ માસમાં કાશામાં 
જે દેવદત્ત જવામાં આવ્યો હતો તે જ આ દેવદત્ત છે. 
આ વાક્યમાં વિરેધ આવે છે; કેમકે, દેવદત્ત, પ્રથમ 
જએેવામાં આવ્યો હતે ત્યારે દેશ કાશી અને કાલ ફરાગણુ 
માસ હતો; પછી જેવામાં આવ્યો ત્યારે દેશ મથુરા 
અને કાલ શ્રાવણુ માસ હતે; તેથી તે દેશ અને તે 
કાલ વિશિષ્ટ તેમજ આ દેશ અને આ કાલ વિશિષ્ઠ 
દેવદત્ત એવી રીતે વિરશેષણુ લાગવાથી, દેવદત્ત ભિન્ન હે।ય 
એમ જણાય છે; કારણુ કે, વિશેષણુના ભેદથી વિશેષણુ- 
વિશિષ્ટતેો પણુ ભેદ હેય છે. માટે, તે દેશ અને તે કાલ, 
તેમજ આ દેશ અને આ કાલ એ પરસ્પર વિસ્દ્દ 
વિશેષણુને। ત્યાગ કરવાથી માત્ર દેવદત્ત વ્યક્તિ રહી ન્તય 
છે. એથી તે દેશ અને તે કાલ તથા આ દેશ અને 
આ કાલરૂપી પરસ્પર વિરુદ્દ ભાગને। ત્યાગ કર્વે।, અને 
દેવદત્તરૂપી ભાગને ત્યાગ ન કરવે।. તેથી તે ભાગત્યાગ- 
લક્ષણા કહેવાય છે. એ ભાગત્યાગલક્ષણાથી એકતાને 
બોધ થાય છે. “ લિદ્દો માળવ૧:।' “આ બાલક સિહ છે;* 
ત્યાં ગોણીરૃત્તિથી અર્થમોધ થાય છે. સિહ શબ્દની 
પ્રહૃત્તિ' મુખ્ય ભૃત્તિએ કરીને જંગલી કૂર જનવરમાં છે, 
અને સિહ્ના જેવા કરતા આદિ ગુણુવાળા બાળકમાં 
સિહશ”દતની પ્રભૃત્તિ, ગોણીભૃત્તિએ કરીને થાય છે; કાર્‌ણુ 
કે, ખાળક પોતે કાંઈ સિહ નથી; પણુ તેના જેવે। ગુણુ 
તેનામાં છે તેથી તેમાં સઠ શ”્દની ગૌણીવૃત્તિથી પ્રહૃત્ત 
થાય છે. 

શિષ્ય પૃછે છેઃ-ગુરુદેવ ! “ તર્વમત્તિ।!' “તે (સચ્ચિ- 
દાતંદ પરમાત્મા) તું છે,' એવી રીતે છાંદોગ્ય ઉપનિષદમાં 
શ્વેતકેતુ વિદ્યામાં શ્વેતકેતુ પ્રત્યે તેના પિતાએ ઉપદેશ 
કર્યો છે, એમાં જીવાત્મા અને પરમાત્માના અભેદનો ખોધ 
છે એ કેમ સંભવે? કાર્‌ણુ કે, જીવ અલ્પન્ત, અલ્પ- 
શકિતને પરાધીન છે, ત્યારે પંશ્વિર્‌ સર્વત્ત, સર્વ શકિત- 
માન્‌ અને સ્વતંત્ર ધર્મવાળા છે; એટલે તે ખેની એકતા 
કુમ સંભવે? 

ગુશ્ન કહે છેઃ-સાંભળ. જવાત્મામાં જીવપદથી; અને 
પરમાત્મામાં પર્મપદથી ભેદ ભાસે છે; તેમ જ જીવાત્મા 
અલ્પન છે ને પરમાત્મા સર્વત્ત છે, તેથી પણુ ભેદ 
ભાસે છે; તો પછી તે બન્નેની એકતા કેમ કહી શકાય? 
આ શંકાનું સમાધાત ભાગત્યાગલક્ષણાથી કરવામાં 
આવે છે. જવાત્મામાંથી જીવપદ અને અલ્પસ્પણારૂપી 
વિસ્& અંશને કાઢી નાંખવાથી અને પરમાત્મામાંથી 
પર્‌મપદ અને સર્વ્પણારૂપી વિરુદ્દ અંશને કાઢી નાખ- 
વાથી, બન્નેમાં “આત્મા,' “આત્મા' એવી રીતે એક જ રૂપ 
રહી જય છે, આ રીતે ભાગત્યાગલક્ષણાવડે “તશ્વાલઃ 


એ વાકયમાં જીવાત્મા અને પરમાત્માતી એકતાનું પ્રતિ- 
પાદન કરેલું છે. ૪૭ 

અવતરણિકા-એ પ્રમાણે દૃષ્ટાંત કહીને હવે તે 
દૃષ્ટાંત, મહાવાડયાર્થ નિસ્પણુ કરવાસ્પી સિદ્ધાંતમાં 
ધટાવે છેઃ- 
માયાવિથે વિદ્ાયેવણુવાધી ૧₹ઞીવયોઃ | 
અસં સાસ્વિટાનંટં વરં ત્રણેવ જક્ષ્યતે 1૪૮ 

શખ્દાથે-એ પ્રકારે પરમાત્મા અને જીવાત્માની 
ઉપાધિસ્પ માયા અને અવિદ્યાને તજવાથી, અખંડ 
સચ્ચિદાનંદ એવા પરષ્રહ્મા જ લક્ષણાવૃત્તિથી 
જણાય છે. ૪૮ 
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પરમાત્માને માયાની ઉપાધિ છે. તે સ્વતંત્ર, સર્વ, 
સર્વશક્તિમાન્‌ અને સચ્ચિદાનંદરૂપ છે, તે માયાના 
વશમાં નથી, પરંતુ તેણે પોતે માયાને વશમાં ર્‌ાખી છે. 
જીવાત્મા અવિધાની ઉપાધિવાળે। છે; તે પરતંત્ર, અલ્પન્ 
અને અલ્પશક્તિવાળોા છે; અને તે અવિદ્યાના વશમાં છે. 
હુવે પરમાત્માને માયાઆદિ જે ઉપાધિ વળગી છે તેને 
ત્યાગ કરવો, અને જીવાત્માને અવિદ્યા આદિ જે ઉપાધિ 
વળગી છે તેતે। ત્યાગ કરવે।, એવી રીતે પરસ્પર્‌ વિરુદ્ધ 
ઉપાધિને। ત્યાગ કરવાથી, “તે આ દેવદત્ત છે' તેમાં, જેમ 


“તે' અને “આ' એ પરસ્પર વિરુદ્દ ભાગતે। ત્યાગ કર્‌- 


વાથી, પૂર્વે દીઠેલેો અને હમણાં દીઠેલે। દેવદત્ત એક જ 
છે એવું દેવદત્તના સ્વરૂપનું ત્તાન થાય છે, તેમ જ 
ભાગત્યાગરૂપી લક્ષણાભત્તિએ કરીને ભેદર્હિત સચ્ચિ- 
દાનંદ પરષહ્ા, જણાય છે. ૪૮ 
અવતર્ણિકા-મહાવાડયે કરીને લક્ષણાવૃત્તિથી 
જાણુવા ચોગ્ય એવા પરખ્રહ્મ સવિકલ્પ છે કે નિવિ- 
૪૯૫ છે? આવી શંકા કરીને શિષ્ય બજ્ઞે પક્ષમાં 


દોષ દેખાડે છે. 


સાવિવર્પલ્ય ઇટ્ષ્યસ્ને છદ્યસ્ય સ્થાટ્વસ્તુતા । 
નિર્વિવર્વસ્ય જદ્ષ્યસ્વ તરઇં ત ત સંમવિ ।૪૨॥ 
શખ્દાર્થ-(જે) સવિકલ્પને લક્ષ્યતા (હાય તે) 
લક્ષ્યની અવસ્તુતા (મિથ્યાત્વ) થાય છે; અને નિવિં- 
કુલ્પની લક્ષ્યતા જેઈ નથી તેમ તેને સંભવ પણુ 
નથી. ૪૯ 
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નામ અતે રૂપ બન્ને અજ્ઞાન કલ્પિત છે; કાર્‌ણુ 
"ક, તે માયિક છે. 
“અર્થ માલિ પ્રિયં જ્વં નામચેલ્ચપ-વશય જ્‌ । 
આચં ત્ર૧ૃ મણશ્વં માયાફવં તત: ૫૨ ।' 


૧૯ું] 


પ્રત્યકૂ-તત્ત્વ-વિવેક 


૨૯ 








“અસ્તિ (સત્‌), જાતિ (ચિત્‌), પ્રિય (આનંદ), રૂપ 
અને નામ એ પાંચ અર્થ છે. તેમાં પહેલાં ત્રણુ એટલે અસ્તિ, 
ભાતિ અતે પ્રિય, એ ખહ્મારૂપ છે; અને પછીનાં ખે 
નામ અને સૂપ, એ માયારૂપ-માથિક છે.' એ શ્લે- 
કમાં પણુ નામ અને રૂપને માયિક ક્યાં છે. અખંડ 
અને સદ્રપ ખહ્મમાં અવયવવાળાં અને અસદ એવાં 
નામ, જતિ વગેરેની જે કામના તેતું નામ વિકલ્પ, અને 
તે સહિત જે હોય તે સવિકલ્પ કહેવાય એટ્લે સગુણુખ્ાહમા, 
અને જેને નામ, રૂપ આદિ ન હેય તે નિવિંકલ્પ કહેવાય 
એટલે નિર્ગુણુબહ્મ કહેવાય. 

શિષ્ય-“લશ્ગમતિ? ઇાદિ વાકયે કરીને લટ્ય એટલે 
લક્ષણુા[ભત્તિએ કરીને જણાય છે એમ તમે કહ્યું તે તો 
ઠીક; પણુ તે લ્ય, સવિકલ્પ કહે! છે “કે નિવિંકલ્પ ? 
બે સવિકલ્પ લઘ્્ય (લક્ષણાથી ન્નણુવા યોગ્ય બહમ 
છે) એમ કહેશે! તો તે લદ્યયને એટલે બહ્મને મિથ્યા- 
પણું પ્રાપ્ત થશે; કારણુ કે, સવિકલ્પ માયિક છે, અને 
તેથી તે મિથ્યા છે. વળી નિવિંકલ્પ લદ્ય ( લક્ષણા।થી 
જાણુવા યોગ્ય ) છે એમ કહેવું પણુ ઊંચિત નથી; કાર્‌ણુ 
કે નિવિંકલ્પને લદ્યયપણું જેવામાં આવ્યું નથી, તેમ 
સંભવતું પણુ નથી, જે લદ્ય (ન્નણુવા યોગ્ય ) હોય તે 
નિવિંકલપ કહેવાય જ નહિ; કેમકે, લદ્યના ધર્મવાળા 
પદાર્થને તિવિંકલ્પ કહેવો એમાં વદતોવ્યાધાત નામને 
રાષ આવે છે. પોતે જે ખોલે તેમાં જ વ્યાધાત કહેતાં 
વિરેધ આવે તે વદતોવ્યાધાત નામને। દોષ કહેવાય છે. 
“મારી મા વાંઝણી છે,' “મારે જીભ નથી,' એવી રીતનું 
બોલવું એ વદતોાવ્યાધાત કહેવાય છે; કારણુ કે, મારી 
મા એમ કહેવું તેમાં જ, તેની માતું પુત્રપણું સિદ્ધ કરે 
છે, અને વાંઝણી અપુત્રપણું સિદ્ધ કરે છે; તેમ જ મારે 
ભ નથી તે મૂગાપણું સિદ્ધ કરે છે, પરંતુ તે જે ખોલે 
છે તે તેની જભતું અસ્તિત્વ સિદ્ધ કરે છે. આમાં પણુ 
પરસ્પર વિરોધ આવે છે તેને વદતોવ્યાધાત દોષ ફહે- 
વામાં આવે છે. સારાંશ કે, સવિકલ્પને લટ્ય (ન્નણુવા 
ચોગ્ય) કહેવામાં લદ્્યને મિથ્યાપણું પ્રાત થાય છે, અને 
નિર્વિકલ્પને લ્ય કહેવામાં વદતોવ્યાધાત દોષ આવે 
છે. એવી રીતે ઉભય પક્ષમાં દોષ હોવાથી '“તર્વમજિ' 
યાદિ વાકયોતું લદ્ય કોણુ ? ૪૯ 

ગવતરણિકા-શુરુ સમજાવે છે કે તારો પ્રશ્ન 
મિથ્યા હાવાથી આવે પ્રશ્ષ કરવો ચોગ્ય નથી. 
તો'પણુ તેં પ્રશ્ન પૂછયો છે તો જેવો યક્ષ “તેવો ખલિ,' 
જેવા દેવ તેવી પૂજા? એ ન્યાયને અતુસારે, ઉષ્ટ્ર- 
લમુટિકા ન્યાયથી શિષ્યના પ્રક્ષમાં જ દોષોની 
પરંપરા કહુ છે, 


વિવ્વો નિર્વિયરવસ્ય સવિવ૦્વસ્ય વા મવેત્‌ । 
જાયે વ્યાદ્તિરન્યત્રાનવસ્યાલ્માત્રયારયઃ 1૧૦% 
શખ્દરાર્થ-તૅ જે વિકલ્પ કર્યો તે વિકલ્પ, નિર્વિ- 
કલ્પનો વા સવિકલ્પનેો થાય છે? આઘમાં એટલે 
નિર્વિકલ્પના વિકલ્પ પક્ષમાં વ્યાઘાત આવે છે; અને 
બીજા પક્ષમાં (સવિકલ્પના વિકલ્પ પક્ષમાં) અનવસ્થા 
અને આત્માશ્રયતા આદિ દોષો આવે છે. ૫૦ 
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ગુજ્-રિષ્યને ઉત્તર્‌ આપતાં કહે છે કે, તારે પ્રશ્ન 
તુચ્છ છે; માટે તેને ઉત્તર્‌ “ઉષ્ટૂલમુટિકા' ન્યાયથી જ 
આપવે યોગ્ય ગણાય છે, ને તેવી રીતે જ ઉત્તર દેઉં છું. 
ભાર્‌ ભરવામાં ઉપયોગી ઉંટ જ્યારે મસ્તી કરવા માંડે 
યારે તેના ઉપર્‌ લાદેલાં લાકડામાંથી એક લાકર્ડું 
કાઢીને તેમાંથી ઉંટને મારવામાં આવે છે તે “ઉષ્દ્લ- 
મુટિકા' ન્યાય છે. તે પ્રમાણે તેં જે પ્રશ્ન પૂછ્યો તે મિથ્યા 
હોવાથી, તે પ્રશ્નમાંથી જ દેોષે।ની પરંપરા ઉત્પન્ન કરીને 
તાર્‌ા પ્રશ્નનું ખંડન કરવું યોગ્ય છે, પરંતુ તેને યોગ્ય 
ઉત્તર આપવે ઠીક નથી; કારણુકે, ઉત્તર પ્રશ્નને અનુ- 
સાર જ આપવું જ્નેધએ. 

હે શિષ્ય | તેં જે પ્રશ્ન કર્યો તેમાં નિર્વિજહ્વ અને 
સવિક૯૧ એવાં ખે પદો છે; તેમાં જે વિજ્ન્વ છે તે 
લવિય₹્વ નો છે કે નિર્ષિકળ્વ નો છે? તું નને નિવિ- 
કલ્પનો વિકલ્પ કહીશ તો વદતોવ્યાધાત નામને દોષ 
આવી પડશે. કારણુ કે, નિવિજ₹્વ માં વિજ્લ્વ હોય 
નહિ; તેનો વિકલ્પ માનવો એ “મારી માતા વાંઝણી 
છે' અથવા તો “મારે જભ નથી,' એના જેવે। છે. જેમ 
“મારી મા' એ વાંઝણી શખ્દના અર્થથી વિરુદ્દ છે, 
એટલે પોતે જ પોતાની માને “મારી મા' એમ ડહીને 
પુત્ર વાળી છે એ સિદ્ધ કરે છે, અને છેવટે પાછી પેાતે જ 
“વાંઝણી? કહે છે, એમાં પોતાનું ખોલવું જ પર્સ્પર્‌ વિર્‌- 
ધવાળું છે; અને “મારે જીભ નથી,' એમાં પણુ “જીભ 
નથી' એમ કહદ્યા ૭તાં પોતે ખોલે છે, તે ખોલવું પણુ 
પરસ્પર વિરે।ધવાળું હોવાથી, વદતોવ્યાધાત રાષ તેમાં 
છે; તેમ જ અહોં પણુ નિર્વિકસ્વ તે વિજ્સ્વ કહેવે। 
તેમાં વદતાવ્યાધાત દોષ આવશે; માટે તે પ્રથમ પક્ષ 
તો સ્વીકારવા જેવે। નથી. 


તું કદાચ ખીજે પક્ષ ગ્રહણુ કરતો હોય, એટલે 
ભવિજલ્વ ને વિજલ્વ માનતો હે, તો યાં આત્માશ્રય, 
અન્યોન્યાશ્રય, ચક્રિકાપત્તિ, અને અનવસ્થા વગેરે રોષે 
આવે છે તેતું તતે ભાન નથી. 





* આ શ્લેકમાં રાસ્રીય પ્રક્રિયા છે, તેથી શાસ્રવેત્તા અને 


ખડુક્રુતને તે નનણુવામાં આવે તેમ છે; સાધારણુ રીતે સમજવો 
ઘણુ! કઠણુ છે. 


૭૦ 


હે શિષ્ય | શવિક#્વ શબ્દ લ અતે વિવ એ ખે 
પદા મળીને થયે છે, અતે તેનો અર્થ “વિકલ્પે કરીને 
સહિત” એવે! થાય છે. આમાં વિકલ્પે કરીને આ 
પદમાં વિશ્વઇ્ય પદતે ત્રીજ વિભક્તિનો પ્રલય લાગ્યો 
છે, અને લ એવું અવ્યયને સહિત એવે। અર્થ થાય છે. 
અથાત્‌ વિજલ્વેન શદ્તિત-શવિયળ્વ એવું બહમ ધર્મરૂપે છે 
તેનો વિકલ્પ કહેવાનો છે. અહીં શવિજ#્વ પદમાં જે 
વિકલ્પ પદ છે તે ઉપર કહ્યા પ્રમાણે તૃતીયા વિભક્િત- 
વાળ પદ છે; અતે શવિજ્વ પદને ષછી વિ્ભાકેતનેો 
જે પ્રયય લગાડીને તેની સાથે જેડવાને ખીન્ને વિજ્લ્વ 
શ”, એટલે શવિજઇવ તે! જે વિજણ્વ છે એ પ્રથમા 
વિભકિતમાં છે. હવે શવિયાલ્વ માં રહેલો વિજ્લ્વ શખ્દ 
અને તેની સાથે ન્નેડવા ધારેલો! પ્રથમાંત વિકલ્પ શખ્દ 
આ બંને શબ્દ એક જ છે એમ માનીએ તો આત્મા- 
શ્રય નામને દોષ આવે છે. પોતે પોતાનેોજ આશ્રય 
કરવો તેનું નામ આત્માશ્રય દોષ. વિશિષ્ટ ( વિશેષણુ 
સહિત ) વસ્તુમાં રહેનારો ધર્મ જેમ વિશિષ્ટ વસ્તુમાં 
રહે છે તેમ જ વિશેષણુમાં પણુ રહે છે, આવું પ્રામા- 
ણિકોએ માન્ય કર્યું છે. “દંડી પુસ્ષ આવ્યો,?' આ 
વાક્યૂમાં દંડ વિશ્ચિષ્ટ દંડી પુસ્ષમાં રહેલી આગમન 
ક્રિયા જેમ પુસ્ષમાં છે તેમજ દંડમાં પણુ છે, એટલે 
દંડ પણુ પુસ્ષની સાથે જ આવ્યે! છે. તેમાં વિશેષ્ય- 
ર૫ પુસ્ષ આધાર્‌ છે અને દંડ તેનો આધેય છે. 
આધારનિઇ ક્રિયા આધેયમાં પણુ હેય છે. અહિ સિદ્ધાંત 
અને પક્ષમાં પણુ સવિકલ્પક વિશેષ્ય એટલે આધાર્‌ 
છે, અને તેમાં રહેલે તૃતીયાંત વિકલ્પ તેનો આધેય છે. 
આગમન ક્રિયાની પેઠે પ્રથમાંત વિકલ્પને એક ધર્મજપે 
માનવાને છે. ઢુવે અહોં પ્રથમાંત વિકલ્પતેો આશ્રય 
સવિકલ્પ થશે, અને સવિકલ્પને। વિશેષણીભૂત તૃતીયાંત 
વિકલ્પ પ્રથમાંત વિકલ્પને આશ્રય થરે. આ પ્રમાણે 
મ્રથમાંત અને તૃતીયાંત વિકલ્પ એક જ છે એમ આપણે 
નિશ્રય કર્યો છે, તેથી એક જ વિકલ્પ પોતાના આશ્રય- 
ભૂત સવિકલ્પકના વિશેષણુરૂપે આશ્રિત થઇને પોતે 
તૃતીયાંત વિકલ્પનો આશ્રય થાય છે. આમ આશ્રિત 
તથા આશ્રયનું એકપણું હોવાથી, આત્માશ્રય નામને 
દોપ એમાં આવે છે. તેતું, હે મૂઢ ! તને ત્તાન છે ? 


તું કદાચ ઉપરનો દોષ નિવારવા માટે કહીશ કે, 
સવિકલ્પ પદમાં રહેલો! તૃતીયાંત વિકલ્પ અને પ્રથમ 
વિકલ્પ એક નથી, પણુ જૂદાં જૂદાં છે તો પ્રયમાંત 
વિકલ્પના આધાર મારે જેમ સવિકલ્પકનો આશ્રય 
કુલ્પવો પડ્યો હતો, તેમ તૃતીયાંત વિકલ્પના આધાર 
માટે વળી ખીજે સવિકલ્પક આશ્રય કલ્પવે પડશે; 
કારણુ કે વિકલ્પ સવિકલ્પમાં રહે છે, નિર્વિકલ્પમાં રહેતો 
નથી, એવી તાર્‌ા જેવા અન્ત જીવને કયાંથી ખબર્‌ હોય ? 


શ્રી પંચદશી 


[ પ્રકરણુ 


હુવે તૃતીયાંત વિકલ્પનો આધાર જે સવિકલ્પ કશ્પ્યો 
છે તેમાં રહેલો તૃતીયાંત વિકલ્પ, પ્રથમના પ્રથમાંત 
વિકલ્પરપ છે ક તેથી જૂદો છે ? જેને એક છે એમ 
કહીશ, તો અન્યોન્યાશ્રય નામને દોષ આવશે. એક- 
ખીજાની સિદ્ધિ થવામાં એકખીન્નની અપેક્ષા રહેવી 
તેનું નામ અન્યોન્યાશ્રય દોષ કહેવાય છે. અહિ પ્રથ- 
માંત વિકલ્પની સ્થિતિ માટે તૃતીયાંત વિકલ્પની અપેક્ષા 
છે, અને તૃતીયાંત વિકલ્પની સ્થિતિ માટે ખીજે સવિ- 
કલ્પ કલ્પીને તેની અંદર તૃતીયાંત વિકલ્પ માન્યે। છે 
તેની અપેક્ષા રહે છે, અને તે અપેક્ષિત વિકલ્પ પ્રથ- 
માંત વિકલ્પથી જૂદો નથી, પણુ પ્રથમાંત જ છે. આ 
રીતે પ્રથમાંત વિફલ્પતી સ્થિતિ, તૃતીયાંત વિકલ્પની 
સિદ્ધિની અપેક્ષા રાખે છે, અને તૃતીયાંત વિકલ્પની 
સ્થિતિ માટે જે વિકલ્પતી અપેહ્ઞા રાખવામાં આવે છે 
તે પ્રથમાંત સૂપજ છે. આમ એકખીનનતી સ્થિતિ 
માટે એકખીન્નની સિદ્ધિની અપેક્ષા રહેવાથી અન્યે।- 
ન્યાશ્રય દોષ આવે છે તેને વિચાર કરી શંકા કર્‌, ને 
મૂઢ ન બન. 


તું આ દોષ દૂર્‌ કરવા માટે કહીશ ક, તૃતીયાંત 
વિકલ્પતેો સવિકલ્પક આધાર કત્પ્યો હતો તેમાં વિશે- 
ષણીભૂત જે તૃતીયાંત વિકલ્પ છે, તે પ્રથમ કહેલા 
તૃતીયાંત વિકલ્પ અને પ્રથમાંત વિકલ્પથી નૂર છે, 
એટલે તે ત્રીજો વિકલ્પ છે; તો ધમિવિશેષણીભૂત 
વિકલ્પતેો આશ્રય સવિકલ્પને જ માનવે। પડશે. ધર્મિના 
વિશેષણીભૂત વિકલ્પ પ્રથમનાં વિશેષણીભૂત વિકલ્પ, 
તૃતીયાંત વિકલ્પ, તથા પ્રથમાંત વિકલ્પ, આ ત્રણે 
વિકલ્પાથી જૂદ્દો છે કે પ્રથમ વિકલ્પરૂપ છે? તું 
જો ધમિવિશેષણીભૂત વિકલ્પને પ્રથમાંત વિકલ્પરૂપ જ 
માનીશ, તે! ચક્રિકાપત્તિ નામનો દોષ આવે છે. જે 
ચક્રની પેઠે ભમાવ્યા કરે તેતું નામ ચક્રિકા દોષ કહે- 
વાય છે. પ્રથમાંત વિકલ્પની સ્થિતિ માટે તૃતીયાંત 
વિકલ્પની અપેક્ષા રહે છે, અને તૃતીયાંત વિકલ્પના 
આધારમાટે વિશેષણીભૂત ત્રીનન વિકલ્પની અપેક્ષા રહે 
છે; અને તે વિશેષણીભૂત વિકલ્પની સ્થિતિ માટે ધ્મિ- 
વિશેષણીભૂત ચે।થા વિકલ્પની અપેક્ષા રહે છે; તે 
વિકલ્પ પ્રથમના પ્રથમાંત વિકલ્પજૂપ જ છે, તેથી પ્રથ- 
માંત વિકલ્પને તૃતીયાંત વિકલ્પની અપેક્ષા રહેશે, અને 
તેને વળી ત્રીજ્ન વિકલ્પની અપેક્ષા રહેશે. આમ ચક્રની 
પેઠે ફર્યા કરવું પડવાથી ચક્રિકા નામનો દોષ આવી 
પડે છે. આ દોષને દૂર્‌ કરવાનો માત્ર એક જ માર્ગ 
છે, પરંતુ તે માર્ગ ગ્રહુણુ કરવાથી મૂળને જ હાનિ 
પહોંચે તેમ છે. તે માર્ગ આ પ્રમાણે છે:-આ ચતુર્થ 
વિકલ્પના આશ્રય માટે પાંચમા વિકલ્પની કલ્પના કરવી, 
ને પાંચમા વિફલ્પની સ્થિતિ માટે છઠ્ઠાની, અને તેને 


૧ યું] 


માટે સાતમાની એમ ઉત્તરોત્તર અપેક્ષા રહેવાથી, 
અનવસ્થા નામનો દોષ આવી પડે છે. અનવસ્થા 
એટલે પ્રમાણુ વિનાને પ્રવાહ, જેનો કોઈ પણુ રીતે 
છેડે આવે નહિ તે. ૫૦ 
અવતરણિકા-કેવળ વિકલ્પમાં જ વદતોવ્યાઘાત 
આદિ દોષો આવે છે તેમ નથી, પરન્તુ ચુણાદિ 
અનાત્મવસ્તુમાં પણુ તે દોષો આવે છે, તે હુવે 
કહે છે- 
દં ગુળાત્રિયાત્તા તિદ્રચ્યતબંધવસ્તુણ । 
સમ તેત સ્વસ્પસ્ય સવેમેલહ્તીય્યતામ્‌ ।। ૧? ।। 
શબ્દાર્થ-આ ટ્રષણુ, ગુણુ, ક્રિયા, જાતિ, દ્રવ્ય 
અને સંબંધ આ પાંચે વસ્તુમાં સમાન છે. તે દોષને 
લીધે ગુણ્‌ાદિક સર્વની સાકારમાં કલ્પના છે એમ 
જાણુવું. ૫૧ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણુ 
વદતોવ્યાધાત, આત્માશ્રય, અન્યોન્યાશ્રય, ચક્રિકાપત્ત 
અને અનવસ્થા એ દૂષણુ કેવલ વિકલ્પમાં જ આવે 
છે એમ નથી; પરંતુ ગુણુ, ક્રિયા, નનતિ, દ્રવ્ય અને 
સંબંધ એ પાંચ વસ્તુમાં પણુ તે દોષો આવે છે, હું 
પૃછું છું કે, ગુણુ, નિર્ગુણુમાં રહે છે કે ગુણુમાં રહે છે ? 
જે નિર્ગુણુમાં રહે છે એમ તું કહીશ તે! વ્યાધાત 
દોષ આવશે અને નને સગુણુમાં રહે છે એમ કહીશ 
તો આત્માશ્રયઆદિ ચાર્‌ દોષ આવશે. તેવી જ રીતે, 
ક્રિયા, ક્રિયા ર્હિતમાં રહે છે, કે ક્રિયા સહિતમાં રહે 
છે? જતિ, ન્નતિ સ્હિતમાં રહે છે કે ન્નતિ સહિતમાં 
રહે છે ? દ્રવ્ય, દ્રવ્ય ર્હિતમાં રહે છે કે દ્રવ્ય સહિતમાં 
રહે છે ? સંબંધ, સંબંધ રહિતમાં રહે છે કે સંબંધ 
સહિતમાં રહે છે ? એવી રીતે સર્વત્ર વ્યાધાત અને 
આત્માશ્રય આદિ દોષો! આવશે. 
શિષ્ય-હે ગુસ્દેવ ! તમે જે ઉત્તર આપ્યું તે સત્‌ 
ઉત્તર્‌ કહેવાય નહિ. મેં જે પ્રશ્ન કર્યો તેનું ઉત્તર્‌ તો 
પાછળ રહ્યું, પણુ તમે તો તમારા પ્રેમાણુમાં જ દોષે। 
કર્વા માંડ્યા છે એ રું? 
ગુસ્-હે શિષ્ય ! મેં દોષારોપ કરવા માંત્ો નથી, 
પણુ તેં જેવું પ્રશ્ન કર્યું તેવું મેં ઉત્તર આપ્યું છે. ઉપર 
કહેલા વ્યાધાત આદિ સર્વત્ર દોષ આવવાથી વ્યવહારની 
નિશૃત્તિસ્પ મૌન પ્રા થાય છે, અને ગુરુ શિષ્યના ઉપદે- 
શનો અવસર્‌ પણુ રહેતો! નથી. માટે સવિકલ્પ લદ્ય છે 
કે નિર્વિકલ્પ લદ્ય છે એવી આશંકા કરવાની જ નથી. 
હવે તેનો સદુત્તર સાંભળવો હોય તે સાંભળ, તે પણુ 
કહું છું. ગુણુ, ક્રિયા આદિ સર્વની સાકારમાં કલ્પના 
કરવી યોગ્ય છે, પરંતુ અરૂપમાં તેતી કલ્પના કરવી 
અયોગ્ય છે, એવું એ પ્રશ્નનું ઉત્તર છે. ૫૧ 


પ્રત્યકૂ-તત્ત્વ-વિવેક 


૩૧ 


અવતરણિકા-શિષ્ય કહે છે કરે, બીજે ડેકાણે 
ભલે તેમ હેય, પરંતુ ચાલતા પ્રસંગમાં તેથી શું 
સમજવાનું છે તે કહા ? તેના ઉત્તરમાં ગુરુ કહે છે. 
વિવસ્વતટ્માવામ્યામસંર્વણત્મવસ્તુનિ | 
વિવરિપતત્વજદ્યત્વસવધાયાસ્તુ વારિવિતાઃ 1૧૨ 

શખ્દાર્થ-વિકલ્પ અને તેનો અભાવ જેને સ્પર્શ 
કરી શકતા નથી એવી આત્મવસ્તુ વિષે, વિકલ્પિ- 
તપણું, લક્ષ્યપણું અને સંખંધપણું વગેરે તો કલ્પેલા 
છે. પ૨ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

પર્ધહ્મમાં વિકલ્પ નથી તેમ વિકલ્પાભ્નાવ પણુ નથી. 
એમાં જેમ વિકલ્પ અને વિકલ્પાભાવ કટ્િપત છે, તેમ 
લદ્યયતા પણુ કલ્પિત છે, તથા સંયોગ આદિ સંબંધ પણુ 
કહ્પિત છે. દ્રવ્ય કરે જે ગુણુના આધાર છે અને સ- 
મવાયિ કાર્‌ણુ છે તે પણુ કલ્પિત છે. એવી જ રીતે 
ગુણુ ક્રિયા અને જાતિ સર્વ પરખ્હ્મમાં કહિપત છે. એ- 
ટલા માટે, “સશ્વમતિ ' એ સહાવાડયનું લદ્ય ( લક્ષ- 
ણાજત્તિએ કરી ખોધ થાય તેવું) એક પર્બહ્મ જ છે. પર્‌ 


શ્રવણુ, મનન અને નિદિધ્યાસન 


અવતરણિકા-આરંભથી લઈ (પ૨)મા શ્લોક 
પર્યત શું સિદ્ધ થયું એ જિજ્ઞાસા પુર્ણું કરવા માટે 
ગુરુ નીચેના શ્લોકમાં તે સર્વ કહે છે. 
રહ્ય વાવચેસ્તર્થોનુર્સધાનં ત્રવર્ળ મવેત્‌ । 
યુવત્યા સંમાવિતલ્વાનુલંધાન મનનં તુ તત્‌ ॥૧૨॥। 

શખ્દાર્થ-આ પ્રમાણું મહાવાક્યોએ કરીને તે- 
(વાડચે।)ના અર્શનું અનુસંધાન કરવું તે શ્રવણુ ગણાય, 
અને ચુક્તિએ કરીને આ અર્શ ઘટી શકે છે કે કેમ 
આવી રીતે ચિંતન કરવું તે મનન ગણાય છે. ૫૩ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

હે શિષ્ય! ચુમ્માલીશમા શ્લોકથી આર્‌ભીને બાવન 
શ્લોક સૃધીનેો જે વિષય મેં સમનવ્યો છે તેમાં કહેવા 
પ્રમાણે “લશ્વમાશિ' એ મહાવાકયનું, બહ્મનિકગુરુના મુખથી, 
શ્રદ્ધાપૂર્વક, જીવ અને બ્રહ્મની એકતા કરનારા અર્થનું 
અનુસંધાન કરવું એટલે શોધન કરવું તેનું નામ શ્રવણુ 
છે, અને ત્રીનન શ્લોકથી લઇને ત્રેતાળીશમા શ્લોક સૂધી 
જે મૅ સમજવ્યું છે તેમાં કહેલી યુક્તિ પ્રમાણે, આ 
અર્થ ધટી શકે છે કે કેમ આવી રીતે જે ચિંતન કરવું 
તે મનન કહેવાય છે. ૫૩ 

અવતરણિકા-શ્રવણુ અને મનનું લક્ષણુ કહીને 
હુવે નિદિધ્યાસનનું લક્ષણુ કહે છેઃ- 


૩૨ 


તામ્યાં સિર્વિચિવિત્સેડ્યે ચેલા સ્થાપિતરય યત્‌ । 
ણ્યતાનત્વમેલર્ટિ નિટિધ્યાતનમચ્યતે । ૧૪ । 
શખ્દાર્થ-તે ખજ્નેએ ( શ્રવણુ અને મનને) કરીને 
સંદેહ રહિત વિષયમાં સ્થાપિત કરેલા ચિત્તની જે 
એકાતાનપાણું એટલે ( એકાકાર વૃત્તિ થવી ), એ 
નિદિધ્યાસન કહેવાય છે. પ૪ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 
જ્યાં સૃધી સંદેહ હોય છે ત્યાં સૂધી નિશ્ચયાત્મક જ્ઞાન 
થતું નથી. જેમકે, રજ્જીમાં સંદેહ થયો કે આ રન્‍જુ 
હશે કે સર્પ હશે ? એ પ્રકારે થયેલો સંશય જ્યાં સૃધી 
નિભ્રત્ત થતો નથી, ત્યાં સધી રજ્જીનું નિશ્રયાત્મક જ્ઞાન 
થતું નથી; તેમ જ ન્યાં સૂધી, દેઠ એજ આત્મા હશે 
કે તેથી ભિન્ન હશે ? આત્મા બહમારૂપ હશે કે તેથી ભિન્ન 
હરશે ? એવે! સંશય હેય છે ત્યાં સધી આત્માનું યથાર્થ 
સતાન થતું નથી. એટલા માટે, તે સંશય દૂર્‌ કરવા સારુ 
શ્રવણુ અતે મનન કરવાં જેઈએ, તે શ્રવણુમનને કરી 
આત્મા દેહથી ભિન્ન છે ને બહ્મારૂપ છે, એવી રીતે 
નિશ્રય થાય છે. એવી રીતે નિશ્ચય કરેલા આત્મારૂપ 
વિષયમાં એકાકારબત્તિનો પ્રવાહ, એટલે અદદ ત્રજ્ધાસ્તિ । 
ડું અહા છું' એવી બ્રત્તિ સર્વદા રહેવી એ નિદિપ્યાસન 
કહેવાય છે. એ નિદિધ્યાસન યેોગશાસ્રમાં પ્રસિદ્ધ છે 
એ જણાવવા માટે મૂળ શ્લોકમાં “છિ? શખ્દ કલો છે. 
યોગશાસ્ત્રમાં કહ્યું છે કે, શેશલચંષશ્રિતતસ્ય ષારળા । “ચિત્તને 
દેશને સંબંધ થવે।,' એટલે એક દેશમાં ચિત્ત સ્થિર્‌ થવું 
તેનું નામ “ધારણા” કહેવાય છે, અને તે જ નિદિષ્યાસન 
કહેવાય છે. “ધ્યાન' પણુ તેને જ લગતું છે. તેનું સ્વરૂપ 
યોગશાસ્્રમાં આવું વણવ્યું છેઃ-“સત્ર પ્રસ્યવેજસાનસા પ્યાનય' 
તે(પર્‌માત્મા)માં સર્વદા તદાકાર ચિત્તભૃત્તિ રહેવી તેવું 
નામ “ધ્યાન.' વિજાતીય પદાર્થની નિભ્ત્તિપૂર્વક, સજાતીય 
દાર્થતી આશૃત્તિ થવી તેનું નામ “પ્રવાહ કહેવાય છે; 
જેમકે, જલને પ્રવાહ. તેવી રીતે આત્મજ્તાનને। પ્રવાહ 
એટલે અનાત્મજ્ઞાનની નિભૃત્તિપૂર્વક આત્મજ્ઞાનની જ 
આજંત્તિ થવી તેનું નામ “નિદિષ્યાસન' કહેવાય છે. ૫૪ 


નિર્વિક્ક્પ સમાધિતું નિરૂપણુ 
અવતર્ણિકા-શ્રવણુ, મનન અને નિદિધ્યાસન 
પછીસમાધિ, કે જે નિદિધ્યાસનની પરિપાકાવસ્થા 
છે તેનું નિસ્ૂપણુ હુવે કરવામાં આવે છે. 


ધ્યાતૃધ્યાને ઘરિત્યગ્ય ત્રમાટ્રવેચેવમોચરર્‌ । 
સિવાતવ્‌ીયવસ્તિત્ત તધાપિ(મિધીયતે ॥ ૧૧ ।। 


શખ્દાાર્થ-ચિત્ત, ધ્યાતા( ધ્યાન કરનાર )ને અને 
ધ્યાનને તજી દઈ કમે કરીને ફેવળ ધ્ચેય-પરખ્રહ્ા- 


શ્રી પંચદશી 


[ પ્રકરૂણુ 


નેજ વિષય કરનારું અને વાયુરહિત સ્થલમાં રહેલા 


દીપની પેઠે નિશ્ચલ થાય, તે સમાધિ ઠ્હેવાય છે. પપ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણુ 
મન અતિ ચંચળ છે. તેને વશ કરવાની આશા 
કરવી, એ વાયુને વશ કરવાની આશા કરવા જેવું છે. 
મોટામોટા ઝ્ીનએ મથીમથી મરણુશરણુ થયા, પણુ 
'્રાઇથી મન વશ થયું નથી. કેટલાક તો તીત્ર તપ કરી, 
સૌભરિની પેઠે, મતની અતિ ચંચળતાને લીધે, કોઇને 
'્રાઈ વિષયમાં આસક્ત થઈ, તપેભ્રષ્ટ થયા છે. વિરલ 
મહાત્મા મુનિઓ જ કેઈ પણુ વિષયમાં આસક્ત ન 
થતાં, મનને વશ કરવાના મતેરથતે પાર્‌ પામ્યા છે. 
આ વાત ઇતિહાસ પુરાણોમાં પ્રસિદ્ધ છે. મનેનિત્રહુની 
કાડેનતાવિષે યોગવાસિછ મહારામાયણુમાં કહ્યું છે કે- 
'ઝવ્યલ્ષિવાનાન્મદત: શમેશ્ન્યૂઝનાટ્‌વિ । 
અવિવણ્યશનાય્ણાધો વિષર્માશ્રિસનિપદ: | 
હે સાધે! (રામ) મોટા સમુદ્રનું પાન કરવાથી, 
સુમેરુ પર્વતને ઉખેડી નાખવાથી, અને અશિતું પ્રાશન, 
કરવાથી પણુ ચિત્તનો નિત્રહુ (મનને વશ કરવું તે) 
અતિ વિષમ છે.' મેટા સમુદ્રનું પાન થઈ શકે નહિ, 
સુમેરુ પર્વતને ઉખેડી શકાય નહિ, ને અસિનું પ્રાશન 
થઈ શકે નહિ; પણુ એ ત્રણે કાર્ય અશક્ય છે છતાં 
તે કાળે કરીને શકય થઈ પડે, પરંતુ મત વશ કરવું 
એ તેથી પણુ કડિન છે, અર્થાત્‌ એતો અશકય જ 
છે. ગીતામાં પણુ કહ્યું છે ૩:- 
“ચંચઈં દિ મન: જૃ"્ળ પ્રમાથિ ચળવરણુટન્‌ । 
સચ્ચાદં નિપ્રદું મન્યે વાયોસ્વિ શંટુષ્જસ્તૂ ॥ 
હૈ કૃષ્ણુ ! મન ચંચલ, વિક્ષેપ કરવાવાળું, બલવાન્‌ 
અને ૬ઢ છે; માટે જેમ વાયુને! નિગ્રહ દુષ્કર છે, તેમ 
મનને નિત્રહ પણુ દુષ્કર છે, એમ ડું માનું છું. એમ 
અર્જુને, શ્રીકૃષ્ણુ પરમાત્મા પ્રત્યે કહ્યું છે. મત અતિ 
ચંચલ છે તે વશ થવું અશક્ય છે, તથાપિ મહાત્માઓ 
તેને વશ કરે છે. શ્રીકૃ્યુ પરમાત્માએ જ ગીતામાં અર્જુન 
પ્રતયે મતને વશ કરવાના ઉપાયો! આ પ્રમાણે ક્યા છે. 
'અશશવં મદ્દાથાદો મનો હૂનિપદં વજ । 
અસ્યાલેન તુ યેલેય વેરાન્યેળ વ જળરો॥ 
હે અર્જુન! તું મનને! નિગ્રહ દુષ્કર કહે છે, એ 
નિઃસંદેઠુ છે. તોપણુ તે ચંચલ મન, અભ્યાસે કરીને, 
તથા વૈર્‌ાગ્યે કરીને વશ થાય છે.' મનને વશ કરવામાં 
મુખ્ય ઉપાય વૈરાગ્ય અને યોગાભ્યાસ છે. એ યોગા- 
ભ્યાસે કરીને મતુષ્યે ધ્યાતા (પધ્યાન કરનાર) અને ધ્યાન, 
ખન્નેને તજ કેવળ પ્યેયાકાર, એટલે ધ્યાન કરવાની 
વસ્તુ જે બ્યા, તેજરૂપ, ચિત્તરૃત્તિવાળા થવું જેધએ, 
એટલે મનને વશ કરી, ધ્યેયમાં લમ કરી, તદાકાર્‌ થવું 
તેવું નામ સમાધિ કહેવાય છે. 


૧ લું] 


રિષ્ય-સમાધિ અને નિદિધ્યાસન ભિન્નભિન્ન છે 'કે 
એક જ છે? જે એક જ હેય, તો પછી સમાધિ અને 
નિદિધ્યાસન એવાં ખે નામ કેમ પડ્યાં? અને જે ભેદ 
હેય તો ભેદમાં શું કારણુ છે ? 

ગુજ-સમાધિ અને નિદિપ્યાસનત બન્ને ભિન્નભિન્ન 
છે. તેના ભેદનું કાર્ણુ એ જ કે, પ્યાતા (આભાસ 
સહિત અંતઃકર્‌ણુ), ધ્યાન અને પ્યેય એ ત્રિપુટી 
નિદિધ્યાસનમાં રહે છે, પણુ સમાધિમાં રહેતી નથી. 
સમાધિમાં ચિત્તશૃત્તિ કેવલ ધ્યેયાકાર્‌ યાય છે; અર્થાત્‌ 
નિદિષ્યાસનની પરિપકવાસ્થા, તે સમાધિ કહેવાય છે. 
જેમાં પવન ન હેય એવા સ્થળમાં રહેલો દીવો ચલા- 
યમાન થતો નથી, એટલે અચળ રહે છે, તેની પેઠે 
સમાધિમાં ચિત્ત આત્માવિષે અચળ રહે છે. 

શિષ્ય-જ્યારે સમાધિમાં ધ્યાતા, ધ્યાન અને પ્યેય 
એ ત્રિપુટીનો નાશ થાય છે, યારે અંતઃકર્‌ણુનો પણુ નાશ 
થવો જેપદએ; કારણુ કે, પ્યાનકત્તા સાભાસ અંતઃકર્‌ણુ 
હોય છે, અને તેનો નાશ થવાથી શરીરને પણુ નાશ થવે। 
જેઈએ. “કેમકે, અંતઃકર્ણુ વિના શરીર રહી શકે નહિ. 
તેમ જ વાયુર્હિત સ્થળમાં રહેલો દીવો અચળ ર્હે છે 
એવું જે દૃષ્ટાંત આપ્યું છે તેમાં પણુ સંશય છે; “કેમકે, 
'ઝલ્મનઃ આવાશઃ લંમૂલત: બવયાશાટ્ાયઃ વાયોરશ્િઃ । 
એ શ્રુતિમાં વાયુથી અશિની ઉત્પત્તિ કહી છે, તેથી 
અચ્ચિની સ્થિતિ અને લય વાયુમાં જ થવો જેધએ. 
જેમાંથી જેની ઉત્પત્તિ થાય છે તેમાં તેની સ્થિતિ અને 
તેનો લય થાય છે એવી વ્યાપ્તિ છે. જેમ કે,ઘડે। મૃત્તિકામાંથી 
ઉત્પન્ન થાય છે, તો તેતી સ્થિતિ મૃત્તિકામાં અને તેને। લય 
પણુ મૃત્તિકામાં જ થાય છે. તોપછી “નિવાતઢ્ીવવવ્‌ | વાયુ 
રહિત સ્થળમાં રહેલા દીવાની પૈઠે,' એ દૃષ્રાંત પણુ 
સંભવતું નથી; કારણુ કે, દીવાની સ્થિતિ વાયુમાં જ યવી 
ન્નેઇએ, અને વાયુ ન હોય તે। અસિ અને દીવાને! નાશ 
થાય છે, એ વાત સુપ્રસિદ્ધ છે. 

ગુસ્-જેમ સુષુપ્તિમાં અંતઃકર્‌ણુનો। લય થાય છે, તથાપિ 
દેઠપાત થતો નથી, તેમ આ નિવિંકલ્પ સમાધિમાં પણુ 
પરમાત્મામાં અંતઃકરણુનો લય થાય છે, પણ  દેહુપાત 
થતો નથી. પરન્તુ જે અંતઃકરણુને સર્વથા નાશ થતો 
હોય, તે। સમાધિ નિવૃત્ત થયા પછી અતઃકર્‌ણુ પાછું પુનઃ 
આવે છે કયાંથી સમાધિ વખતે અંતઃકરણુને! નાશ 
થાય છે, અને સમાધિ નિવૃત્ત થયા પછી અન્ય અંતઃક- 
રણુ ઉત્પન્ન થાય છે, એમ માનવું પણુ ઊંચિત નથી; 
કાર્‌ણુ કે, જે સમાધિમાં પહેલાં અંતઃકરણુનો નાશ 
થયો હેય અને સમાધિ નિવૃત્ત થયા પછી અન્ય 
અંતઃકર્‌ણુ ઉત્પન્ન થયું હેય, તો તે સમાધિ પહેલાં 
અનુભવેલા પદાર્થોનું, સમાધિ નિભ્રત્ત થયા પછી, સ્મર્‌ણુ 
થવું ન જેધટએ; કેમકે, જે અતુભવકર્તા તે જ સ્મરણુકર્તા 

પ 


પ્રત્યફ-તસ્વ-વિવેક 


૩૩ 


એવી વ્યાપ્તિ છે. માટે અંતઃકરણુ પરમાત્મામાં લીન 


થઈ રહે છે, એમ કહેવું નેધ્એ. દૃષ્ટાંતમાં પણુ પ્રાયઃ 
વાયુ સર્વત્ર વ્યાપી રહે છે, એટલા માટે જે સ્થળમાં 
વાયુ સ્થૂલરૂપે ન હોય, પણુ સૂટ્મસૂપે રહ્યો હોય તેને 
નિવાતસ્થાન કહેવું ઉચિત છે; તેથી આ વિષયમાં કેઈ 
પણુ શંકાનો અવકાશ રહેતો નથી. પપ 


અવતરણિકા-સમાધિકાળમાં અંતઃકરણુની વૃત્તિ- 
એની પ્રતીતિ જ થતી નથી, તેપછી કેવળ ધેચેયા- 
કારવૃત્તિ થાય છે એને નિશ્ચય પણુ થઈ શકે નહિ. 
એવી શંકા શિષ્યે કરતાં, સમાધિકાળમાં વૃત્તિઓ 
હાય છે, એમ અતુમાન ઉપરથી સિદ્ધ કેરીને શિષ્યના 
મનનું સમાધાન ગુરુ કરે છેઃ- 


જીસવરનુ તરાનીપજ્ઞાતા ગપ્યારમમોચરા$ । 
₹૫ળાલ્નુમીયતે વ્યુસ્મિતશ્ય સણ સ્થિવાત ।1%૧। 


શબ્દાર્થ-વૃત્તિઓ તે તે વખતે ન વખતે) 
અન્નાત (અપ્રતીત) હોય છે, તથાપિ તે આત્માને 
જાણુનારી હાય છે એમ સમાધિમાંથી જાગૃત થયે- 
લાને ઉત્પન્ન થયેલા સ્મરણુથી અનુમાન ડરથામાં 
આવે છે. પટ્ટ 
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યધપિ સમાધિમાં અંતઃકરણુની *ૃત્તિઓની પ્રતીતિ થતી 
નથી, તથાપિ સૂટ્મરૂપે અંતઃકરણુની *ૃત્તિએ રહે છે 
એમ અવશ્ય માનવું ન્નેધઇઇએ. સમાધિમાં અંતઃકર્‌ણુની 
જૃત્તિના વિષય કેવલ આત્મા રહે છે; આત્માતિરિક્ત- 
આત્માથી જૂર કેઈ પણુ પદાર્થ રહેતો નથી. નને 
અંતઃકર્‌ણુની રત્તિઆ ન હેય તો, 'હું આટલા વખત 
સધી સમાધિમાં હતે!' એવું, સમાધિની નિજૃત્તિ થયા 
પછી, સ્મરણુ થાય છે તેનું કારણુ શું? કાર્ણુ એ જ કે, 
સમાધિમાં અનુભવકર્તા અંતઃકરણુની વૃત્તિ હોય યારે 
“હું સમાધિમાં હતો' એમ, સમાધિ નિભૃત્ત થયા પછી 
અંતઃકરણુની ભંત્તિને જ સ્મર્‌્ણુ થાય છે. “અનુભવેલા 
પદાર્થનું સ્મર્‌ણુ થાય,' તથા 'જે અનુભવકત્તાં તે જ સ્મ- 
રકણુર્ત્તા' એવી લે।કપ્રસિદ્ધ વ્યાપ્તિ છે. માટે સમાધિમાં 
કેવલ પ્યેય (ધ્યાન કરવા યોગ્ય પરબહ્મા જ) રહે છે, 
એવે નિશ્ચય કરવાવાળી, પર્‌માત્માં લીન થપ્તતે રહેલી 
અંતઃકર્‌ણુની ભૃત્તિઓ હોય છે. ૫૬ 


અવતરણિકા-અતુકૂ લ પ્રયત્ન કર્યા વિના વૃત્તિઓ 
ઉત્પન્ન થતી નથી આવો નિયમ છે ને સમાધિમાં 
વૃત્તિ ઉત્પન્ન કરે તેવો અનકૂલ પ્રયત્ન હોતો નથી, 
તો પછી સમાધિમાં વૃત્તિની અતુવૃત્તિ કેમ થાય, 
એવી શંકા શિષ્ય કરે છે, ને તે સંબંધે ગુરુ કહે છેઃ - 


૩૪ 


ઇશીનામનુગૃસિસ્તુ પયત્તાત્તયમાટ્વિ । 

અરદછાલકટ્મ્યારસસ્વારસચિવાજ્વેત્‌ ।। ૧૭ ।। 

શખ્દાર્થ-વૃત્તિઆની અનુવૃત્તિ (એક પછી ખીજીનું 
પ્રવાહસ્્પે આવવું) તો અદૃ તથા વારંવાર અભ્યા- 
સના સંસ્કાર સહિત પ્રથમ પ્રયત્નથી પણુ થાય છે. ૫૭ 
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યોગસૂત્રમાં ભગવાન્‌ પતંજલિ કહે છે ક, “કર્મા- 
શહાશૃ'્ળં મામિનજભિવિષમિસરેવાથ। યેગીનું કર્મ શુકલ અને 
કુષ્ણુથી વિલક્ષણુ છે, અને અન્ય જીવોનું કર્મ ત્રણુ 
પ્રકારતું છે.' યોગીએઓતનું અશુકલકૃષ્ણુ એટલે શુભ અને 
અશુભથી વિલક્ષણુ કર્મ હોય છે; કારણુ કે, તેઓનું 
કર્મ નિષ્કામ છે. અન્ય જીવેોનાં કર્મ ત્રણુ પ્રકારનાં છે. 
શુકલ, ગૃષ્ણુ, અને શુકલકૃખ્યુ. શુકલ એટલે શુભ- 
કર્મ; મૃષ્ણુ એટલે અશુભકર્મ; ને શુકલકૃષ્ણુ એટલે 
શુભાશુભ મિશ્રિત કર્મ, એવી રીતે ત્રણુ પ્રકારનાં કર્મ 
છે. સમાધિના સમયમાં ૬ૃત્તિને ઉત્પન્ન કરવાવાળે। પ્રયત્ન 
હેતો નથી, તથાપિ યોગીનાં અદદ રહેલાં અશુકલપૃષ્ણુ 
પુણ્ય કર્મ અને વારંવાર સમાધિના અભ્યાસથી ઉત્પન્ન 
થચેલે! ભાવના નામને! સંસ્કાર, આ ખત્તે કારણુવડે 
સમાધિકાલની પૂર્વે સાથે કરેલા પ્રયત્નથી ૬ૃત્તિની અતુ- 
ૃત્તિથાય છે. એક વૃત્તિ પછી ખીજ ભૃત્તિ, ને ખીજ વૃત્તિ 
પછી ત્રીજ ર્ત, એવી રીતે પ્રવાહરૂપે ૬ૃત્તિની સ્થિતિ 
ર્હેવી, એ જ૬ંત્તિની અતુભ્ત્તિ કહેવાય છે. જેમ કુભારને 
ચાકડે! એકવાર્‌ ડ્રેરવવાથી પછી તે ધણ્‌ા। વખત સૂધી 
વેગને લીધે ફર્યા કરે છે, તેવી રીતે સર્માધિમાં પણુ 
સમાધિની દશાની પૂર્વે થયેલા પ્રયત્નને લીધે અદટ્ટ રહેતાં 
શુકલમૃષ્ણુ ર્હિત યોગીતાં પુણ્ય કર્મોથી અને વારંવાર 
સમાધિને। અભ્યાસ કરતાં ઉત્પન્ન થયેલા ભાવના નામના 
સંસ્કાર્વિશેષથી *ૃત્તિની અનુભ્ત્તઓઆ થયા જ ફરે છે. 
યોગી પુસ્ષનું કર્મ, શુભ તથા અશુભ આ ખન્નેથી નિરાળું, 
કવળ યોગાનંદના હેતુભૂત, પુણ્યરૂપ છે તેથી તે અશુ- 
કલ-કૃષ્ણુ ડહૅવાય છે. પછ 

ગવતર્ણિકા-આ પ્રકારના નિવિંકલ્પ સમાધિતું 
નિસ્પણુ કેોઈઈ પણ પૂર્વાચાર્યે કર્યા વિના તમે કયા 
પ્રમાણથી કહા છે,તે જિજ્ઞાસાનું ગુરુ સમાધાન કરે છેઃ- 

થથા હીયો નિવાતસ્થ ર્ત્યારિમિરનેવાધા । 


મમવાનિમમેવાર્યમઝેનાય ન્યસ્ષયત્‌ ।। જ૮ ।। 

શખ્દાર્થ-વષા ટ્રીવો મિત્રાસસ્યો ધંત્યાદિ શ્લોક્ટીએ 
કરીને અનેક પ્રકારે ભગવાને અર્જીન પ્રત્યે આ જ 
અર્શનું નિર્નપણ કર્યું છે. પ૭ 

શિષ્ય-આપ જેમ કહે! છે! તેમ કેઈ પણુ તત્ત્વ- 
વેત્તાએ, એ જ પ્રમાણે નિરૂપણુ કર્યું છે ? 





શ્રી પંચદશી 


[ પ્રકરણુ 
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ગુશ્-ડા, આ વાત શ્રીકૃષ્સે અર્જુનને પણુ કહી હતી, 
અને તે ધણી જ ભૂતની છે તે તું સાંભળ. 
થમા રીવો નિવાસર્યો નેંમસે શોવમા સ્જસા। 
ચોમિનો મલશિસસ્થ્‌ યુઝસો યોમમાસમન:॥ 
જેમ નિવાતસ્થળમાં રહેલે! દીવો ચલાયમાન થતો નથી, 
પણુ અચળ રહે છે; તેમ આત્મયોગ સિદ્ધ કર્નાર્‌ા 
યોગીનું ચિત્ત નિર્વિકલ્પ સમાધિમાં અચળ રહે છે,' 
ઇજાદિ શ્લોકોએ કરીને, શ્રીકૃષ્ણુ પરમાત્માએ ગીતામાં 
નિવિંકલ્પ સમાધિનું નિરૂપણુ કર્યું છે. એ શ્રીકૃષ્ણુ પર- 
માત્મા સર્વના ગુરુ છે; તેણે નિર્વિકલ્પ સમાધિનું નિરુૂ- 
પણુ કર્યું છે, તેને અતુસરીને મેં અહીં સ્પછ્ટીફરણુ 
કર્યું છે. ૫૭ 
અવતરણિકા-એ ચોગસમાધિથી શું રૂળ મળે 
છે, તે હવે કહુ છે. 


ઝનાણાવિદ્‌ સંસારે લંચિતા$ વામેજોટય; । 
ઝેન વિજય યાંતિ જીદ્ો ધર્યો વિવષેતે ॥ ૧૨ ।। 


શખ્દાર્થ-અનાદિ એવા આ સંસારમાં સંચિત 
(એકઠાં કરેલાં ) કરોડો કર્મો, આને (નિવિંકલ્પ 
સમાધિએ) કરીને નાશ પાસે છે અને શુદ્ધ ધમે 
વધે છે. પહ્‌ 
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આ સંસાર અનાદિ છે; તેમાં જવને ક્રમે કરી, કર્મને 
અનુફૂલ, ચોરાસી લાખ યોનિની પ્રાપ્તિ થાય છે, અને 
તેમાં કરોડો કર્મો એટલે અપરિમિત કમોં એકઠાં થાય 
છે. એ સર્વ કર્મો નિવિકલ્પ સમાધએ કરીને નાશ પામે છે. 

“મિચતે ઇ૬યપનસ્યિરિછઇશન્તલે શર્વલંશયા: । 
થીયન્લે શાધ્ય વજમાળિ સસ્મિન્‌ રૃછે વરાવરે॥ 

પરમાત્માને! સાક્ષાત્કાર થાય ત્યારે હૃદયની અન્તાન- 
રૂ૫ ગ્રંથિ (ગાંઠે) ભેદાય છે. “આત્મા અને પરમાત્મા 
એક છે, કે ભિન્ન દેહ તેજ આત્મા છે 'કે તેથી ભિન્ન 
છે,' ઈયાદિ સધળા સંશયો। નાશ પામે છે, અને પુણ્ય- 
પાપરૂપી સંચિત કર્મો સધળાં નાશ પામે છે, એમ 
શ્રતિમાં કહ્યું છે. વળી, જ્ઞાનાત્નિ: શર્વવમાળિ મસલ્મલાતકુ- 
ઇતેડ્ઝમ |' “હે અજીન! ત્તાનરૂપ અગ્નિ સર્વ કર્મોને 
ખાળીને ભસ્મ કરે છે,” એમ ગીતામાં પણુ કહ્યું છે, 
એ પ્રમાણે નિવિકલ્પ સમાધિમાં આત્માનો સાક્ષાત્‌ 
કાર્‌ થાય છે, અતે તેથી સર્વ કર્મનો નાશ થાય 
છે. જેમ ગંગાજીના સ્નાન માટે જનાર મતુષ્યને ગંગા- 
સ્નાનથી પાપ દૂર્‌ થવારૂપી મુખ્ય ફૂલ મળે છે, અને 
શરીર્‌ ઉપરનો! મેલ દૂર્‌ થવો, ફ્ઞરીરની શેભા થવી 
ઇયાદિ અવાંતર્‌ (ગૌણુ) ફલ પણુ મળે છે, તમ નિવિં- 


૧ કું | 


કલ્પ સમાધિનું, આત્મસાક્ષાત્કાર મુખ્ય ફૂલ છે, અને 
સર્વ કર્મની નિભ્ત્તિ થવી, એ અવાંતર્‌ કેલ પણુ છે. 
નિવિંકલ્પ સમાધિથી સંચિત કર્મોનો,તાશ થાય છે, અને 
શુદ્ધ ધર્મ વધે છે, એટલે આત્મસાક્ષાત્કારમાં પ્રતિ- 
બંધક ચિત્તનો મેળ એટલે સંસારમાં રાગ, અસય 
કર્મપર પ્રીતિ વગેરે દોષોનો અભાવ જેવાં પુણ્યકર્મ વધે 
છે, એ વાત સ્પષ્ છે. પહ 

અવતરણિકા-સમાધિથી ધર્મની વૃદ્ધિ થાય તેમાં 
પ્રમાણુ શું છે? શિષ્યની આવી ર્શંકાનું ગુરુ સમા- 
ધાન કરે છે:- 

ધમેમેઘમિપ પ્રાદુઃ લધાષિ યોમવિતપાઃ | 

વષેરયેષ યતો ધમોણતપારા; લદ! । ૧૦ ।। 

થય ક 

શખ્દાથ-યોગગ જાણુનારાઓમાં શ્રેછ પુરુષા આ 
(નિવિકહપ) સમાધિને ધર્મમેઘ કહે છે; કારણકે, આ 
(નિર્વિકલ્પ સમાધિ) પર્મરપી અમૃતની હુજારો 
ધારાઓને વર્ષે છે. ૬૦ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

મોટી ચોગવિઘા જણુનારા બરહ્માસાનતીએ આ નિવિં- 
કલ્પુ સમાધિને ધર્મમેધ કહે છે; કારણુ કે, જેમ મેધ, 
પાણીની હજારે ધારાઓને વવેં છે, તેમ આ સમાધિ પણુ 
હાનાં સાક્ષાત્કારનાં સાધનરૂપ હજરે ધર્મરૂપી અમૃ- 
તની ધારાને વર્ષે છે; માટેજ સમાધિ ધર્મમેધ કહેવાય 
છે. '્ળમેકં જલુશભલ્યાવવિ નિવિકપ સમાધિમાં એક 
ક્ષણુ જય તોપણુ સે। યગનું ફૂલ થાય છે,' એમ શ્રુતિમાં 
કહ્યું છે, માટે નિર્વિકલ્પ સમાધિ ધર્મમેધ કહેવાય છે. ૬ ૦ 

અવતરણિકા-સમાધિનું સુખ્ય પ્રચોજન શું છે તે 
દર્શાવે છેઃ- 
અણના વાલતાગાજે નિકશેષં પ્રવિજાવિતે | 
સમૂજોન્મૂણિતે પુળ્વવાપાર્વે જમેવંચયે ।॥ ૧? ।। 
વાવયમપ્રતિવટ્ટં તત્તાવયરોણ્ાવમાસિતે | 


વરામજવાવજ્દોધમપરોર્શ પ્રણયતે । ૧૨ । 

શખ્દાર્થ-આ સમાધિથી વાસનાજાલને। સંપૂર્ણ 
રીતે નાશ થચે સતે, અને મૂલસણહિત સુણ્ય પાપ 
નામના કર્મસંચયનેો નાશ થયે સતે, “સપ્વમશિ' 
ઇત્યાદિ વાક્ય પ્રતિબંધ વિનાનું થઇને, પ્રથમ જે 
આત્મતત્ત્વ પરોક્ષ ભાસતું હોય તેના સંખંધમાં, 
હાથમાં રહેલા આમળાની પેઠે, અપરેોક્ષ બોધ 
ઉત્પન્ન કરે છે, ૬૧-૬૨ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

અહંતા, મમતા, કર્તુત્વ, ભોકતૃત્વ, ઈલાદિ જ્ઞાનનાં 

પ્રતિંબંધફ છે. નિર્વિફ#ફપ સમાધિએ કરીને વાસનાજલ 


પ્રત્યફ-તત્ત્વ-વિવેક 


૩પ 


એટલે અહંતા, મમતા આદિ કે જે જ્ઞાનનાં પ્રતિબંધક 
છે તેનો નાશ થાય છે, અને તેથી એક જ જન્મમાં 
એકઠાં થયેલાં પુણ્યપાપરૂપ કર્મનો નાશ થાય છે. 
જેમ જૃક્ષનો નાશ થાય તોપછી તેનાં દફૂલફલ પાન 
વગેરે સર્વના નાશ થાય છે અને તેની છાયાને 
પણુ નાશ થાય છે, તેમ સમાધિમાં અહંતાનો નાશ 
થવાથી, પુણ્યપાપરૂપ કર્મ કે જે પર્ખહાના સાક્ષા- 
ત્કારમાં પ્રતિબંધક છે તેતો નાશ થવાથી, 'મશ્વમતતિ' 
ઇયાદિ મહાવાકયેો, જે બહ્માનો પ્રથમ પરોક્ષ બોધ હતે! 
તે ખાના અપરેક્ષ ખોધ ઉત્પન્ન કરે છે. દાખલા તરિકે, 
જેમ હાથમાં રહેલા આમળાને ઉપરને, નીચેતેા અને 
પડખાંનો સવ ભાગ નેવામાં આવે છે, તેવી રીતે આ 
મહાવાકયથી પરખ્હ્ાનું સંપૂર્ણ ત્તાન થાય છે, એટલે 
અપરેક્ષ જ્ઞાન થાય છે. ન્યાંસૂધી કર્મ તથા વાસનારૂપી 
પ્રતિબંધ હેય લાંચધી પદાર્થનું અપરેક્ષ જ્તાન થતું 
નથી. જ્યાંસધી સૂર્ય આડાં વાદળાં હોય ત્યાંચૂધી સૂર્યનું 
અપરેક્ષ જ્ઞાન થતું નથી, પણુ તે વાદળાં દૂર્‌ થાય ત્યારે 
સૂર્યનું અપરેક્ષ જ્તાન થાય છે, તેવી રીતે ન્યાંસધી 
અપરેક્ષ આત્મજ્તાનનાં પ્રતિબંધક અહંતા, મમતા, વાસના, 
પુણ્યપાપરૂપી કર્મો આદિક હેય છે ત્યાંસૂધી અપ- 
રાક્ષ આત્મજ્ઞાન થતું નથી, પણુ જ્યારે નિર્વિકટપ સમા- 
ધિએ કરીને અર્હેતા આદિ પ્રતિબંધકનેો। નાશ થાય છે 
ત્યારે અપરેક્ષ આત્મજ્ઞાન પ્રકટ થાય છે. તેથી જિન્ઞાસુ 
પુસ્ષે, આત્માના અપરેક્ષ જ્ઞાનની પ્રાપ્તિ માટે અને 
તેમાં પ્રતિબંધકરૂપ કર્મ તથા વાસનાને દૂર્‌ કરવા માટે, 
સમાધિને। અભ્યાસ કરવો! જરરનો છે. ૬૧-૬૨ 

અવતરણિકા-એ પરોક્ષ તથા અપરેક્ષ જ્ઞાન 
કડું છે ને તેનું ફળ શું છે, તે હવે કહે છે. 
વરોશં ત્રશ્વિજ્ઞાનં શાચ્ટં રેશિવપૂવેયમ્‌ । 

વાપ જર ર્ર્તિ વદ્વિત્‌ ।। ૧૨ ।। 

ઝવસોલ્ષાસ્મવિજ્ષાનં શાચરં રેજિજપવેવાર્‌ | 
સંતારવારળાજાનતમસથ્રંટમાય્ના(! ।। ૧૪ ।। 
શખ્દાર્થ-ગુરુના સુખથી પ્રાપ્ત થયેલું અને (શ્વ લિ” 
ઇત્યાદિ) મહાવાડ્યથી ઉત્પન્ન થયેલું પરેક્ષ ખ્રહ્મા- 
વિજ્ઞાન, ખુદ્ધિપૂલક કરેલાં સઘળાં પાપને, અસ્તિની 


પેઠે ખાળી નાંખે છે. ગુરુના સ્રુખથી પ્રાપ્ત થચેલું 


અને (“તશ્્રમતિ' ઇત્યાદિ) વાક્યથી ઉત્પન્ન થચેલું 

અપરેક્ષ આત્મજ્ઞાન, સંસારમાં કારણુસ્‍પ અજ્ઞાન- 

રષ્પી અંધકારના (નાશમાં) પ્રચંડ સૂય છે. ૨૩-૬૪ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

દેશિક કહેતાં બહમાનિષ્ઠે ચુસ્તી પાસેથી “તર્તરમાલિ' 

ઇત્યાદિ મહાવાકયોનેો અર્થ સાંભળીને થયેલું પરેક્ષ- 

જ્ઞાન, જ્ઞાનપૂર્વક ફરેલાં સધળાં પાપોને, આમની પેઠે, 


૩૬ શ્રી પંચદશી 


બાળીને ભસ્મ કરી નાંખે છે, અતે જેમ મધ્યાટૂકાળને 
સૂર્ય સમમ્ર અંધકારને! નાશ કરે છે, તેવી રીતે 'ભશ્વમાલિ, 
ઇત્યાદિ મહાવાકયે કરીતે ગુરૂએ ઉપદેશ કરેલું સંશય 
અને વિપર્યય વિતાનું-શુદ્ટ આત્માતું અપરેક્યન્ઞાન, 
સંસાર્‌ ઉત્પન્ન કરવામાં કારણુરૂપ અવિદ્યાનો નાશ કરે 
છે, “છવ અતે બહમ એક હરે કે ભિજ્ન,' આવી રીતે 
ખે પ્રકારતું સાત થયું તે સંશયજ્ઞાન કહેવાય છે, અતે 
'દેદ એ જ આત્મા છે,' એવું વિપરીત જ્ઞાન થવું, એ 
વિપર્યય જ્ઞાન કહેવાય છે. એ સંશય અતે વિપર્યય જ્યારે 
નાશ પામે, અતે આત્મા દૈહથી ભિન્ન છે, જીવ તથા 
ખ્રહમા બન્ને એક છે એવું નિશ્રયાત્મક જ્ઞાન થાય ત્યારે 
અવિધાતો નાશ થાય છે, અને અપરેક્ષ તાત થાય 
છે. ૬૩--૬% 

અવતરણિકા-આ પ્રકરણુનો અભ્યાસ ફરવાતું 
કળી કહે છે:- 


ર્ત્થં તર્વવિવેજે વિધા વિંષિવનમન! ભપાપાય | 
વિમછિતતઉતિવંધ; શસોલિ પરંવટંનરો ત ચિરત 
શબ્દાર્થ-એ પ્રકારે તત્ત્તતે વિવેક કરીને, વિધિ- 


| પ્રકરણ 


પ્રમાણે પોતાના મનનું સમાધાન કેરીને જેનાં સંસા- 
રના ખંધતે નાશ થયાં છે એવે! મતુષ્ય થોડા કાળમાં 
પરમ પદને પાશે છે. ૬પ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

પંચકોશથી આત્મા ભિન્ન છે, ને તે આત્મા ખહાથી 
અભિન્ન છે એવે વિવેક થવાથી, શાસ્રમાં કલ્યા પ્રમાણે 
નિષ્કામ કર્મો કરવાથી, ઉપાસના કરવાથી, અથવા યોગથી 
ચિત્તતી શુદ્ધિ થયા પછી, ચિત્તને પર્ષહ્મમાં સ્થિર્‌ ફર્વા- 
થી અનાદિ સંસાર કે જે તોડવાથી તૂટે નહિ,કેોઇપણુ શસ્- 
થી છેદાય તહિ, ધણા। યુગેના યુગો! થવાથી પણુ જે જીણું 
થઈ સડે તહિ, એવું બંધન છે, તે સંસારરૂપી બંધનને 
નાશ થાય, અતે તેમ થવાથી મતુષ્ય થોડા વખતમાં 
પર્‌મ પદને એટલે નિર્તિશય આતંદરૂપ મોક્ષને તત્કાલ 
પામે છે; અર્થાત્‌ સત્ય, સાન અતે આનંદરૂપ પરષ્રહમ 
જ થાય છે. મેક્ષ કંઈ મેળવવા યોગ્ય વસ્તુ નથી; 
કમકે, તે કંઈ જૂદદો પદાથ તથી, પણુ તે તો આત્મ- 
સ્વરૂપ જ છે. શ્રુતિ પણુ કહે છે કે, “રજ્વિદ્‌ ત્રજેવ- 
મવતિ | બહાવેત્તા બહમ જ થઈ જાય છે,' ૬૫ 


ઇતિ શ્રીમદ્રિદ્યારણ્યસ્વામિવિરચિત પંચદશી વિષે, ચન્દ્રકાન્ત વિવરણુ 
સહિત પ્રત્યક્‌-તત્ત્ત-વિવેક નામનું પ્રથમ પ્રકરણુ સમાપન. 


“બ છક૦---- 


૭૭ 


તત્લ ભને નમઃ 





પ્રકરણુ ૨ જું 
પંચ મહાભૂત વિવેક 


“૦૦૦૦૦૩ 5૨ --._.પ#-** 
પાંચમહાભૂતના વિવેડતી પ્રતિજ્ઞા 


અવતરણિકા-પ્રથમ પ્રકરણમાં “ પ્રથકૂ-તત્ત્ત' નો વિવેક કર્યા પછી, આ ખીજા પ્રકરણુમાં ખ્રહ્મ 
અને જીવની એકતાનો વિચાર કરવામાટે, પાંચ મહાભૂતોનો વિવેક-વિચાર-વિવેચન કરીને, પંચમહા- 
ભૂતથી આત્મા જૂદો છે એમ દર્શાવવામાં આવશે. આમાં ખ્રહ્રાથી પંચમહાભૂતનું વિવેચન, અથવા પંચ- 
મહાભૂતથી ખ્રહ્ધાનું વિવેચન પ્રતિપાદન કરેલું છે. તે પંચમહાભૂત આ પ્રમાણે છેઃ-આકાશ, વાયુ, તેજ, 
પાણી અને પૃથ્વી ને શખ્ટ, સ્પર્શ, રુપ, રસ અને ગંધ, આ પાંચ મહાભૂતના ગુણુ છે. તે પંશભૂત 
ખ્રહ્મનું કાર્ય છે, અતે એ ઉપાધિભૂત કાર્યથી પરખ્રહ્દાનું સ્વહ્ૂપ જાણી શકાતું નથી તે જાણુવા માટે પાંચ 
મહાભૂતનો આ પ્રકરણુમાં વિવેક કરવામાં આવ્યો છે. શ્રુતિમાં કહેલું છે કે, “ ઘદ્દેવ શૌચ્ચેર્વ્ર આણી- 
ર્ેકતેવાટ્વિસીયન | હે પ્રિયદર્શન | જગતની ઉત્પત્તિની પહેલાં આ જગત્‌ એક અદ્રિતીય અને સતૂરૂપ જ 
(બ્રહ્મરૂપ જ) હતું.” આ શ્રુતિથી જણાય છે કે, જગતની ઉત્પત્તિ પહેલાં જે જગતના કારણુ સતૂ- 
સપ અદ્વિતીય ખ્રહ્મ શ્રવણુ કરીએ છીએ તે ખ્રહ્દા, મન અતે વાણીથી પોતાની મેળે જાણી શકાતું નથી, 
માટે તેના કાર્યરૂપ તથા તેની ઉપાધિરુપ પંચમહાભૂતના વિવેચનદ્વારા તે પરખ્રહ્મતે જાણુવામાટે શ્રો 
વિદ્યારણયસ્વામી ઉપોદ્ધાતરપે પંચમહાભૂતને વિવેક કરે છે:-- 

ભટ્ટરેત મુરત ચસસ્વંતમૂતવિવેવાતઃ | વોર શવય તતો મૂતપંગવં પ્રવિવિચ્યતે | ? ।। 

શખ્દાર્થ-જે સત્‌ અદ્રેત શ્રુતિમાં કહ્યું છે તે, પંચમહાભૂતના વિવેકથી જાણી શકાય છે, તંથી 

હું પંચમહાભૂતતું વિવેચન કરું છું. ૧ 


ચન્દ્રકાન્ત વિવર્‌ણ 


'લરેવ શૌસ્ચૅર્મમ ઞાથીરેવમેવાદિતીયં ત્રજ્ના। હે સોમ્ય ! 
પ્રથમ એટલે સૃછ્ટિ પહેલાં આ જગત્‌ સત્‌ એટલે બહ્મ- 
રૂપ હુતું; તે ખાહ્મ એક ને અઠ્દિતીય જ છે.' એ શ્રુતિમાં 
ઇજન પદથી સ્વગત ભેદને નિરસ કર્યો છે; છર પદથી 
સજાતીય ભેદને। નિર્‌ાસ કર્યો છે; અને અદ્દિલાય પદથી 
વિજતીય ભેદને નિર્‌ાસ કર્યો છે; એટલે સ્વગત, સન્ન- 
તીય અને વિજાતીય એ ત્રિવિધ ભેદથી રહિત પરખા 
છે. તે સત્‌ છે; એટલે ભૂત, ભવિષ્ય અને વર્ત્તમાન એ 
ત્રણુ કાળમાં ખાધ રહિત છે, તેથી નિત્ય છે એમ 
સિદ્ધ થાય છે, 


શિષ્ય-' શેવ એ શ્રુતિમાં “ અધ આશીવ્ય। પ્રથમ 
હતું, એવી રીતે ભૂતકાલ કલ્યો છે, એટલે સૃષ્ટિ પહેલાં 
ખહ્મ હતું અને કાલ પણુ હતો, એમ ખેની પ્રતીતિ થાય 
છે; અને તેથી દ્રેત હતું એમ સિદ્ધ થાય છે, તે પછી 
ત્રિવિધ ભેદ રહિત અઠ્દિતીય બહમ હતું, એમ કેમ 
કહો છે ? 


ગુશ્-તે જે પ્રશ્ન કર્યો તેના સંભવ છે ખર્‌ા; પરંતુ 
સૃછટિ પહેલાં દ્વેત ન હતું; પણુ અદ્દૈત જ હતું, એ સપ્રેઃ 
માણુ જ છે. “લફ્ેવ' એ શ્રુતિ, સામવેદના છોૉદોગ્યો- 
પનિષત્‌માં, શ્વેતકેતુવિદ્યામાં છે; તેમાં ઉદ્દાલકે પોતાના 
પુત્ર શ્વેતકેતુ પ્રત્યે ઉપદેશ ફર્યો છે, એ શ્વેતકેતુને 


૩૮ 


કાલની વાસના હતી; તેથી તેને સમન્નવવા માટે “આશીય્‌' 
એ ભૂતકાળ કલ્યો છે; પરંતુ વાસ્તવિકપણાથી વિચાર 
કરીએ તો, જેમ સર્વ જગત્‌ પરભહ્મમાં કલ્પિત છે 
તેમ કાલ પણુ પરખાહામાં કહિપત છે. 'જાહૉડરિનિ મ૬- 
સર્ષમ!? “વાજ: વજયસામદથ? 'વાજોડરમિ છોજણયજરરપ- 
૪૪: ઇયાદિ સ્મૃતિનાં વચનેનાં પ્રમાણુથી કાલને પર્‌- 
થહારૂપ કલો છે, એટલે “આ ીવ્‌' એ ભૂતકાલ કહેવાથી 
કાંઈ દ્રેત સિદ્ધ થતું નથી, પણુ અદ્દેત જ સિદ્ધ થાય 
છે. એ પરષ્હ્મા જગતનું વિવર્તોપાદાન કારણુ છે, અને 
જગત્‌ તેતું કાર્ય છે. એ પર્ષાહ્મ મન અને વાણીથી 
પણુ જાણી શકાય નહિ તેવું છે, યારે ચક્ષુરાદિ ઇદ્રિયોથી 
જાણી શકાય નહિ, તેમાં શું આશ્ચર્ય ? “યો વાળો તિવ- 
સન્લે ઞવ્રાવ્ય મનશા ૬૬1 જેથી વાણી, પર્ધહ્મને નહિ 
પહોંચવાથી મનની સાથે પાછી ફરે છે,' એવું શ્રુતિનું વચન 
છે. વળી પર્ખહ્મ નનતિ, ગુણુ, ક્રિયા, નામ અને સંબંધ 
આદિ ધર્મથી રહિત છે; માટે તે મન અને વાણીથી નનણુ- 
વામાં આવતા નથી. શ્રુતિ અને સ્મૃતિઓ પણુ લક્ષણા- 
જૃત્તિએ કરીને પર્બહ્માને બોધ કરે છે. પંચમહુાભૂતો 
કાર્યપણાએ કરીને પર્‌બહ્મતી ઉપાધિ છે, માટે પંચમહા- 
ભૂતના વિવેક વિના ઉપર કહેલી શ્રુતિમાં કહેલા અદિ- 
તીય પરખહ્મનું સાન થઈ શકે નહિ, અને તેના જ્ઞાન 
વિના મોક્ષ પ્રા થાય નહિ. એટલા માટે પંચમહાભૂતનું 
ત્રંથકર્તા વિવેચન કરૅ છે, અર્થાત્‌ પરખહ્મથી તેતું ભિન્ન- 
પણું સિદ્ધ કરે છે. ૧ 


અપંચીકૃત સહાભૂતના ગુણેાનું અને 
કાર્યોનું વર્ણુન 

અવતરણિકા-આકાશાટિક પાંચ મહાભૂતો ગુણને 
લીધે પરસ્પર નદા જૂદા છે તે દર્શાવવા માટે, 
તેના ગુણ કડી, એ આકાશાદિ પંચમહાભૂતમાં 
કેવી રીતે ને કેવા ગુણે! રહે છે તે સમજાવે છે. 
શબ્ટ્રવર્શો ₹પરસો મો મૂતશુળા ફે । 
"ચાટ્વિત્રિયતુ;ષંચ ગુળા ચ્યોમાહિષુ જ્રપાત્‌ ॥ ૨ | 
મતિષ્વનિર્ચિયચ્છન્ટો વાયો વીસીતિ શચ્ર્નશ્‌ । 
અનુળ્ળાશીતલસ્વઝો વદે સુગુમુમુધ્વનિ! ॥। 3 ॥ 
૩૫ળ! સ્વરો! ત્રમાસ્વં ગણે ગુજુુણુપ્વસિઃ | 
શીત; રવશે! રજસ રતો માણુયેમીરિતશ્‌ । ૪ ॥ 
મૂમો વરટવારાશ*ર: જારિન્યં સ્વર્શ ફ્ષ્યતે । 
નીજાહિવ ચિત્રસ્વં મધુરાન્જાહિયો ₹ઉઃ ॥ ૧ ॥। 
ઉુર્મીતરમંયો દ્રો ગુળાઃ સમ્યગ્વિવેચિતાઃ । 


શ્રી પંચદશી 


| પ્રકરણુ 


શખ્ટરાર્થ-શખ્દ, સ્પર્શ, રુપ, રસ અને ગંધ આ 


પાંચ મહાભૂતોના ગુણુ છે; અને એક, ખે, _ત્રણુ, 
ચાર અને પાંચ ગુણુ। કમે કરીને આકાશાદિકમાં 
રહેલા છે. આકાશમાં એક શખ્દ જ ગુણુ છે, ને તે 
પ્રતિધ્વનિરૂપ છે. વાયુમાં “વી, “સી? એ પ્રકારને 
શખ્દ્ અને અનુષ્ણુ તથા અશીત સ્પર્શ રહેલે। છે. 
અગ્માં “ભ્રગુ, ભ્રુચુ' એ પ્રકારને શખ્દ તથા ઉષ્સુ,સ્પર્શ 
અને પ્રભારૂપ એમ ત્રણુ ગુણુ રહેલા છે. જળમાં “બુલુ 
ખુલુ? શખ્ઠ તેમ જ શીત, સ્પર્શ, શુકલર્ુપ અને મધુર 
રસ રહેલા છે, અને ભૂમિમાં “કડકડા' શખ્દ, કેડિનતા- 
વાળો સ્પર્શ, નીલ (શ્યામ) આદિ વિચિત્રરૂપ, અને 
મધુર, અસ્લ (ખાટે।) આદિ રસ, સુરભિ અને 
અસુરભિસ્પ બે ગંધ રહેલા છે. આ રીતે સારી 
પેઠે આ ગુણુ। વર્ણુવ્યા છે. ૨-૩-૪-૫ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

આકાશને ગુણુ શખ્દ, વાયુને ગુણુ સ્પર્શ, તેજને 
ગુણુ રપ, જલને ગુણુ ર્સ, અતે પૃથ્વીનો ગુણુ ગંધ 
છે. પ્રત્યેક મહાભૂતમાં એકએક ગુણુ સ્વાભાવિક છે, 
ને ખીન્ન આગંતુક એટલે પેટા ગુણા છે. આકાશમાં 
શખ્દ એક જ ગુણુ છે; વાયુમાં સ્પર્શ એ પોતાને! ગુણુ 
અને આકાશને ગુણુ શખ્દ પણુ આવે છે, એટલે 
વાગ્ુમાં સ્પર્શ અને શખ્દ એમ ખે ગુણુ છે. તેજમાં 
રૂપ પોતાને ગુણુ છે, અને આકાશ તથા વાયુના ગુણુ 
શખ્દ અને સ્પર્શ પણુ છે; એટલે તેજમાં રૂપ, શખ્દ 
અને સ્પર્શ એમ ત્રણુ ગુણ્‌। છે. જળમાં રસ એ પોતાને 
ગુણુ છે, અને આકાશ, વાયુ તથા તેજના ગુણુ શખ્દ, 
સ્પર્શ અને રૂપ પણુ મળેલાં છે, તેથી જળમાં રસ, 
શખ્દ, સ્પર્શ અતે રૂપ એ ચાર ગુણે છે. પૃથ્વીમાં 
ગંધ એ પોતાને ગુણુ છે, અને આકાશ, વાયુ, તેજ 
તથા જલના શખ્દ, સ્પર્શ, રૂપ અને રસ એ ચાર્‌ ગુણે 
પણુ છે; એટલે પૃથ્વીમાં ગેધ, રસ, શખ્દ, સ્પર્શ અને 
રૂ૫ એ પાંચ ગુણા છે. એવી રીતે આકાશમાં એક 
ગુણુ, વાયુમાં ખે ગુણુ, તેજમાં ત્રણુ ચુણુ, જળમાં 
ચાર ગુણુ અને પૃથ્વીમાં પાંચ ગુણ્‌। રહે છે. ૨ 

આકાશમાં કેવલ શખ્દ ગુણુ રહે છે. તે પ્રતિધ્વનિ- 
સૂપે રહે છે. પ્રતિષ્વનિ એટલે ધ્વનિ કે જેતે શાર- 
કારોએ સ્ફોટ માન્યા છે તે સ્ફ્રોટરૂપે, મતુષ્ય, પશુ 
પક્ષી આદિના સર્વ શખ્દ7ો આકાશમાં રહે છે. સર્વ 
શખ્દનો આધાર્‌ આકાશ છે. પ્રતિધ્વનિ એટલે મંદિર્‌ 
આદિના પોલાણુ જભ્ાગમાં શખ્દ કર્યા પછી જે શખ્દ થાય 
તે, અર્થાત્‌ પડદો, પડધે।, તેતા આધાર્‌ પણુ આકાશ જ 
છે. વાયુમાં “વીસી' એ પ્રકારનો શબ્દ રહે છે. “વીસી 
એ વાયુના શખ્દનું અનુકરણુ છે. એક શખ્દના જેવા 
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શખ્દનું ખીજું ઉચ્ચારણુ કરવું, તે શખ્દ્નું અતુકર્‌ણુ 
કહેવાય છે. જેમ, કેકિલાનો શખ્દ સાંભળી બાળકે 
તેના જેવા શખ્દ કરે છે, તે શખ્દોતું નામ અતુકરણુ 
છે. એવી રીતે અમિઆદિના શખ્દનું પણુ અનુકરણુ 
સમજી લેવું, વાયુમાં “વીસી' એ પ્રકારનો શખ્દ રહે 
છે, ને ઉષ્ણુ પણુ નહિ ને શીત પણુ નહિ, એટલે 
સાધારણુ સ્પર્શવાળે રહે છે. તેજના પરમાણુ મળવાથી 
વાયુને સ્પર્શ ઉષ્ણુ થાય છે, ને જલના પરમાણુ મળ- 
વાથી વાયુને શીત સ્પર્શ થાય છે, પણુ વાયુને 
સ્વાભાવિક સ્પર્શ શીત પણુ નથી અને ઉષ્ણુ પણુ 
નથી. અમિમાં “ભુગુભુગુ' એ પ્રકારને શખ્દ, ઉષ્ણુ 
સ્પર્શ, અને ભારવર-ધેાળું રૂપ રહેલું છે. જલમાં “બુલુ- 
ખુલુ' એ પ્રકારનો શખ્દ, શીત સ્પર્શ, ધે।ળું રૂપ, અને 
મધુર ર્સ એ ચાર ગુણુ રહેલા છે. જલ અને તેજ 
ખન્નેમાં ધોળું રૂપ છે, તથાપિ જલમાં અભાસ્વર-ધેળું 
રૂપ છે; તેથી તે ખીજને। પ્રકાશ કરી શકતું નથી, 
તેમ પોતાને! પ્રકાશ પણુ કરી શકતું નથી. તેને પોતાના 
પ્રકાશ માટે બીન્ન તેજની અપેક્ષા રહે છે, અને તેજમાં 
ભાસ્વર્‌ ધોળું રૂપ રહેલું હોય છે, એટલે તે ખીન્નને 
પ્રકાશ કરે છે અને પોતાને! પણુ પ્રકાશ કરે છે; તેજને 
પોતાના પ્રકાશ માટે ખીન્નની અપેક્ષા રહેતી નથી, 
એટલે। જલ અને તેજના કપમાં ફેર છે. ૩-૪ 

પૃથ્વીમાં “કડેકડા' એ પ્રકારનો શખ્દ, કઠિન સ્પર્શ, 
તેમ જ શ્યામ-કાળો, શુકલ-ધેળળા, પીત-પીળો, રક્ત- 
રાતો, હરિત-લીલે।, કપિશ-ભૂખરે। અને ચિત્ર એ સાત 
વર્ણો, મીઠો, ખાટો, ખારે, તીખે!, તુરે અને કડવે 
એ ૭ રસો અને સુરભિ-સુગંધ, અસુરભિ-દુર્ગેધ, એ 
ખે ગંધ રહેલા છે. એ પ્રમાણે શખ્દ, સ્પર્શ, (સાત) 
રૂ૫, (૭) રસ, (ખે) ગંધ, એ પાંચ ગુણુ પૃથ્વીમાં 
રહેલા છે. પ 

અવતરણિકા-પાંચ જ્તાનેદ્રિયાનું વર્ણન કરે છે; 
તેમાં એ જ્તાનેદ્રિયાનાં સ્થાન ને વ્યાપાર એટલે 
પ્રત્યેકની કિયા શી શી છે તે જણાવે છેઃ- 
બ્રોત્રે ત્વવચજ્ુષી ઞિદ્દા પ્રાળ ચૅદ્રિયવંગવય્‌।। ૧ ।। 
વળોહિમોળવારયં તચ્છન્ટાિમાદવે જમાત । 
સૌદ્્યાત્યાયોનુવેથં તતતાયો પાવેટ્દિયેલમ્‌ ॥૭॥ 
૧રાચિસ્પિદ્તિતે વળે શ્રથતે શબ માંતર$ । 
પ્રાળવાયૌો ગ્ઞાટસન્વી ઝણયાનેડન્મકષળે ॥ ૮ ।। 
વ્યસ્યતે ઘાંતરઃ રવશો મીજને પાંતર તમ । * 
રટ્રારે રસમંષો ચેલ્યણાળામાંતરત્રદ! । ૨ | 


શખ્દાર્થ-ફાન, ત્વચા, ચક્ષુ, જિહ્ના અને નાસિકા 
એ પાંચ ઇંદ્રિયો છે; અને તે ઇંદ્રિયો કમથી કાન 
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વગેરેતા ગાલકમાં (સ્થાનમાં) રહે છે; શબ્દ આદિને 
ગ્રહુણુ કરે છે, સૂક્મ હોવાથી કાર્યોએ કરીને અનુ- 
માનથી જણાય છે, અને તે ઘણું કરીને જગતના 
વિષચો તરકૂ દોડે છે. કોઈ વખતે કાન બંધ કરવા- 
થી નારા અને જઠૅરાસિમાં અંદર શાખ્ટ 
સંભળાય છે, તેમ જલપાન વખતે અને અજ્ઞ ભક્ષણ- 
વખતે (પણુ) શરીરની અંદરનો સ્પર્શ જણાય છે; 
નેત્ર બંધ કરવાથી અંદરનું અંધકાર જણાય છે, અને 
એાડકારમાં રસ અને ગંધ જાણુવામાં આવે છે. આ 
પ્રમાણું ઇંદ્રિયા આંતર વિષચેોને ગ્રહુણુ કરે 
છે. ૬-૭-૮-૯ 
ચન્દ્રકાન્ત ।વવરૃણ 

શ્રેરત્રૅદ્રિય, ત્વગિદ્રિય, ચક્ષુરિદ્રિય, ર્સનેંદ્રિ, અને 
ધ્રાણુંદ્રિય આ પાંચ જ્તાનેંદ્રિય કહેવાય છે. એ પ-્દ્રિયા 
વડે શખ્દ આદિતું ત્તાન થાય છે, માટે તેઓને જ્ઞાને- 
ન્દ્રિય કહે છે. અગાડી (પહેલા પ્રકરણુના ૧૯ મા 
શ્લોકમાં) મેં તને જ્તાનેંદ્રિયાની ઉત્પત્તિ કહી છે. ૬ 

ગાલક એટલે ઇદ્રિયોને રહેવાનું સ્થાન, શ્રોત્રેદ્રિયને રહે- 
વાનું સ્થાન કાન છે, ત્વગિદ્રિયનું સ્થાન ત્વચા છે, ચક્ષુરિ- 
દ્રિયતું સ્થાન નેત્ર છે, રસનેંદ્રિયતું સ્થાન જિહ્ધા છે; 
અને ધ્રાણુદ્રિયતું સ્થાન નાસિકા છે; એમ શ્રોત્ર આદિ 
પાંચ જ્ઞાનેન્દ્રિયનાં કર્ણ આદિ પાંચ સ્થાન છે. તેમાં 
શ્રોત્રૅદ્રિય, શખ્દને ત્રહેણુ કરે છે એટલે તે પંદ્રિયે કરીને 
શખ્દનું સાન થાય છે; ત્વગિદ્રિય, સ્પર્શને ગ્રહણ કરે છે, 
એટલે તે પદ્રિયે કરીને સ્પર્શનું સાન થાય છે; ચક્ષુરિ- 
દ્રિય, રૂપને ગ્રહણુ કરે છે; ર્સનેદ્રિય રસને ગ્રહણુ ડરે 
છે, અતે ધ્રાણુંદ્રિય ગંધને મ્રહુણુ કરે છે. એવી રીતે 
પાંચ વિષયનાં અસાધારણુ કારણુ પાંચ જ્તાનેદ્રિય છે. 
એ ઇંદ્રિયો, અપૈચીકૃત પંચમહાભૂતથી ઉત્પન્ન થાય છે, 
તેથી તે ચૂદ્મ છે. સૂદ્દમતાના હેતુથી એ ઇંદ્રિયો 
ત્રયક્ષ પ્રમાણુથી જણુવામાં આવે તેમ નથી, પણુ 
કાર્યાતુમાનથી જ ન્નણુવામાં આવે છે. શ્રોત્રેદ્રિયનું કાર્ય 
શખ્દત્તાન છે તેથી શખ્દના જ્તાને કરીને શ્રોત્રૅદ્રિય છે એવું 
અતુમાન થાયછે; સ્પર્શજ્ઞાન ત્વગિદ્રયનું કાર્ય છે તેથી સ્પર્શ- 
સાને કરીને ત્વગિદ્રિય છે એવું અનુમાન થાય છે; ચક્ષુ - 
રિદ્રિયનું કાર્ય રૂપત્તાન છે તેથી સપના જ્ઞાને કરીને 
ચક્ષુરિદ્ષિય છે એવું અનુમાન થાય છે; રસનેદ્રિયનું કાર્ય 
ર્સન્ઞાન છે, તેથી ર્સના જ્ઞાને કરીને ર્સનેદ્રિય છે એવું 
અનુમાન થાય છે; અને ધ્રાણેંદ્યિનું કાર્ય ગંધ જ્ઞાન છે, 
તેથી ગૅંધના જ્તાને કરીને ધ્રાણુંદ્રિય છે એવું અનુમાન યાય 
છે. જેમ, અગ્નિનું કાર્ય ધૂમાડો છે, અને એ ધૃમાડાએ 
કરીને અશ્ચિતું અનુમાન થાય છે, તેમ શખ્દ આદિ 
કાર્યે કરીને, શ્રોત્રઆદિ પંદ્રિયાતું અનુમાન થાય છે, 
કારણુ વિના કાર્ય ઉત્પન્ન થાય નહિ, એ એક નિયમ 
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છે. જેમ લાકડાં કાપવાના સાધનમાં ઝુવાડે આદિ ન 
હેય તો લાકડાં કપાય નહિ, તેમ શખ્દના જ્ઞાન 
આદિનાં સાધને થશ્ોત્રૅદ્રિય વગેરે ન હેય તો શખ્દ 
આદિતું ત્તાન થાય નહિ. એવી રીતે પંદ્રિયાના સદ્ભા- 
વમાં કાર્યલિગક અનુમાન પ્રેમાણુ છે. 

હવે કેધને એવી શંકાથાયકે, કર્ણ્‌ આદિ ગોલકને જ 
ઇંદ્રિયા માનવાથી કાર્યની સિદ્ધિ થાય છે, તો પછી કર્ણા- 
દિકને ગાલકથી ભિન્ન શા માટે માનવાં ન્નેઈએ ? પણુ 
કર્ણ આદિ ગોલક કાંઈ પદ્રિયા નથી, પરંતુ તેથી ભિન્ન 
છે. ગોલકથી કંઈ શખ્દ આદિકનું જ્ઞાન થતું નથી, તે તે 
ઈંદ્રિયાથી થાય છે. ગોલક આધાર્‌ છે, અને ઇંદ્રિયો 
તેમાં ર્હેવાવાળી આધેય છે. આધાર અતે આધેય 
બન્ને એક હોતાં નથી, પણુ ભિન્નલિન્ન હોય છે. નને 
ગોલકને પદ્રિય માનીએ તો કાઈ પણુ માણુસ બહેરેા 
થવે। ન ન્નેઇએ; કાર્‌ણુ કે, બહેરા માણુસના કાન પણુ 
સાંભળતા માણુસના કાન જેવા જ હેય છે, યારે તે 
ક્રમ સાંભળી ન શકે ? તેમ જ કેટલાંક માણુસૈ। પડળ 
આવી જવાથી વા આંખપર પાણી ઉતરી જવાથી 
દેખી શકતા નથી, તેઓની આંખો દેખતા માણુસની 
આંખે૧ જેવી જ જેવામાં આવે છે, તથાપિ તે દેખી 
શકતા નથી, એ આદિ અતેક કારણુ।થી, ગોલકને 
ઇંદ્રિયા માનવી એ ઉચિત નથી, પણુ ઇન્દ્રિયા ગોલકથી 
ભિન છે એમ માનવું જ ઉચિત છે. એ પન્દ્રિયો 
ઉપર કહેલાં કાર્યાતુમાનથી નનણુવામાં આવે છે. અપંચી- 
કૃત ભૂત અને તેનાં કાર્યરૂપ પદ્રિયાો, અંતઃકર્‌ણુ અને 
પાંચ પ્રાણુ, આટલાંતે પંદ્રિયાના વિષયો ન હોવાથી, 
ચૂદ્મ કહેલાં છે. તેમાં જ્તાનેદ્રિયા બહુધા બહિર્મુખ છે, 
એટલે બાહ્ય વિષયનું શ્રહણુ કરે છે. શ્રોત્ર, બાલ 
શખ્દને સાંભળે છે; ત્વગિદ્રિય બાલસ્પર્શનું ત્રહણુ કરે 
છે; ચક્ષુરિદ્રિય, ખાદ્યજ્પનું ગ્રહણુ કરે છે; રસનેંદ્રિય, 
ખાલરસનું મ્રહુણુ કરે છે અને દ્રાણૅદ્રેય બાલ્મગંધનું 
ત્રહણુ કરૈ છે. કઠવલ્લીની શ્રૃતિમાં કહ્યું છે કે, વાચ 
તાનિ વ્યજળણ્વયંમૂલ્લસ્માત્વર₹વરયસિ નાંતરાલ્તન્‌। સ્વ- 
યંભૂ એટલે પરમાત્માએ ઇંદ્રિયોને બહિજુંખ રચીને તેની 
શકિતનો નાશ કર્યો છે', તેથી તે બહારના ધટ, પટ 
આદિ વિષયને જુવે છે, ત્રહણુ કરે છે, પરન્તુ અંદરના 
આત્માને નેતી નથી. 

શિષ્ય-“ત્રજ્ઞાસ્મમૃઃ જરર્ેઇડ ' એ અમર્કાશના પ્રમા- 
ણુથી જણાય છે કે, “સ્વયંભૂ' બહ્માદેવનું નામ છે, તેના 
પછી ઉપરની શ્રતિમાં જે સ્વયંભૂ પદ છે તેનો અર્થ તમે 
પરમાત્મા કૈમ કર્યો ? 

ગઝુશ્-જે કારણુ રહિત, સ્વતઃ સિદ્ધ, સર્વદા વિદ્યમાન 
હોય તેનું નામ સ્વયંભૂ કહેવાય છે, ને તે એક પરમાત્મા જ 
છે, સ્વયંભૂ શખ્દ પરમાત્મામાં મુખ્યા જૃત્તિએ કરીને 


શ્રી પંચદશી 


| પ્રકરણુ 


પ્રભ્ત્ત થાય છે, અને બહ્દેવમાં ગૌણીશૃત્તિથી પ્રભ્ત્ત થાય 
છે; કારણુ કે, બહ્મદેવતી ઉત્પત્તિ નારાયણુના નાભિક- 
મળમાંથી સાંભળવામાં આવે છે, અને બ્રહાદેવનાં સૈ 
વર્ષ પૂરાં થાય થારે તેતે! પરમાત્મામાં લય પણુ 
સાંભળવામાં છે. તેમ ખ્રહ્મદેવમાં પણુ સાનેદ્રિયા હતી જ, 
તેથી બહ્મદેવ પહેલાં ઇંદ્રિયાની ઉત્પત્તિ હતી એમ સિદ્ધ 
થાય છે. માટે શ્રુતિમાં જે સ્વયંભૂ પદ છે, તેનો “૫૨- 
માત્મા' એવે અર્થ કરવો ઉચિજ છે, 


હવે પૂવે મૅ કહ્યું છે કે, એ ઇંદ્રિયો બહારના વિષ- 
યને પણુ મ્રહણુ કરે છે, તે કેમ કરે છે તે સમળ્નવું 
છું. કેઈ વખતે આપણે કાનમાં આંગળીએ ધાલીને 
કાન બંધ કરીએ છીએ લારે પ્રાણુવાયુનો અને જઠૅરાચ્િ 
(પેટના અસિ)ને! શખ્દ સાંભળવામાં આવે છે. કાન 
બંધ કરવાથી જે અંદરના શખ્દ સાંભળવામાં આવે છે 
તેને માટે લોકમાં વિચિત્ર વાત ચાલે છે તે પણુ તને કહું 
છું. દંતકથા છે “કે રાવણુનું શરીર્‌ બહુ મોડું હતું, તેથી 
રામચંદ્રજએ તેતે! વધ કર્યો, તે પછી તેની ચિતામાં, 
તેને બાળવા માટે, રાક્ષસેોએ ધણાં લાકડાં નાંખ્યાં, 
જે ચિતા અદ્યાપિપર્યત સળગ્યા કરે છે. તેથી કાન બંધ 
કર્યા પછી જે શખ્દ સાંભળવામાં આવે છે તે અદયાપિ 
પર્યત બળતી રાવણુની ચિતામાંથી નિકળતા અગ્નિના 
ભ્રડભડાટનો શખ્દ છે; પણુ એ સય નથી. સતય તો 
આટલું જ છે કે, શરીરમાં ફૂર્તા વાયુનો તથા અસિને 
એ અવાજ છે. વળી એ ધ્વનિ સમાધિ ફર્નાર્‌ાએ ને 
ખહુ આનેદ આપનાર હોવાથી, એને જેગીએ પ્રણુવ- 
નાદ અથવા અનહ્દનાદ પણુ કહે છે; અને એ સ્વ- 
ર્થી ચિત્તવૃત્તિઆ બહિમુખમાંથી પાછી ફરી, એકાકાર- 
અૃત્તિવાળી થાય છે. શીત જલનું પાન કરવાથી અથવા 
શીત અન્નનું ભોજન કરવાથી, શરીરની અંદર્‌ શીત 
સ્પર્શ થાય છે; ઉષ્ણુ જળનું પાન કરવાથી વા ઉષ્ણુ અન્ન 
ભક્ષણુ કરવાથી શરીર્‌ની અંદર્‌ ઉષ્ણુ સ્પર્શ થાય છે. 
આમ અંદરના સ્પર્શ પણુ જનણુવામાં આવે છે. વળી 
નેત્ર બંધ કરવાથી અંદરનું અંધકાર નણુવામાં આવે 
છે. ઉદ્ગાર એટલે ઓટકાર આવે છે લારે અંદરના 
રસ અને ગંધનો પણુ અનુભવ થાય છે. એવી રીતે 
પાંચે જ્તા્નેદ્રિયાથી અંદર્‌તા શખ્દ, સ્પર્શ, રૂપ, રસ 
અને ગંધ એ સર્વ વિષયોતું સાન થાય છે. તે ઉપરથી એમ 
સિદ્ધિ થાય છે કે, ઇંદ્રિયા જેમ બહિવિષયોને મ્રહણુ 
કરે છે, તેમ અંદરના વિષયોને પણુ મ્રહણુ કરે છે. ૭-૮-૯ 


અવતરણિકા-કર્મેન્દ્રિયા નથી એમ કહેનારા 
શિષ્યને, તે ઇદ્રિયા છે આમ સિદ્ધ કરાવવા માટે, 
કર્મેન્દ્રિયાના વ્યાપારે। કહીને, કર્મેન્દ્રિયાની સિદ્ધતા 
ગુરું કહી ખતાવે છેઃ- 


રજું] 


પગોવસ્યાટાતમમનવિશમોનેટ્વાઃ ત્વિયા? | 

જીવિવાળિશ્યસેવાયા; વંચર્વંતમેર્વતિ ફિ ।?૦ ।। 

વાવવાળિવાદ્પાયવચ્ચેરલેસ્તાસ્ત્રયાગાનિઃ । 

યુરાહિમોજનેજ્વાસ્તે તત્યમૌદ્રિયવંગવય્‌ | ૨।। 

શબ્દાર્થ-ઉક્તિ (બોલવું), આદાન (લેવુંદેવું), 
ગમન ( ચાલવું ), વિસર્ગ ( મળત્યાગ કરવો ), આનંદ 
(આસંગજન્ય સુખ) આ પાંચ પ્રકારની ક્રિયાએ। છે. 
કારણુ કે જુષિ (ખેડ કરવી), વાણિજ્ય (વેપાર કરવે।), 
અને સેવા આદિ ( સર્વે ક્રિયા ) આ પાંચ( ક્રિયા )માં 
અંતર્ભૂત થાય છે. વાણી, હાથ, પગ, ગુદ્ટા, અને લિંગ 
આ ઇંદ્રિચોવડે તે ક્રિયાની ઉત્પત્તિ થાય છે; તે પાંચ 
કર્મેન્દ્રિય ઝુખ આદિ ગોલફકે।માં રહે છે. ૧૦-૧૧ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

ખો[લનું, દેવુલેવું, ચાલવું, મલયાગ કર્‌વે।, અને સ્્રીસંગ- 
જન્ય રતિવિલાસ-આનંદ એ પાંચ ક્રિયા છે; તે પાંચ 
કર્મેદ્િયિના વિષય છે. ખેતી, વેપાર, સેવા, સ્નાન, દાન, 
ભોજન, ઉત્યાદિ અનેક ક્રિયા ઉપર્‌ કહેલી પાંચ ક્રિયામાં 
સમાઈ જય છે. ખેતીમાં હાથે કરી મ્રહણુ કરવું, પગથી 
ચાલવું, ને કદાચિત્‌ બળદ નખળા હોય તે તેને ચલા- 
વવા માટે મુખથી વાણીને। ડચકારે। કરવે।, એટલે ખોલું, 
ગ્રહણુ કરવું ને ગમન કરવું એ ત્રણુ ક્રિયામાં ખેડની ક્રિયા 
આવી નાય છે. તેમજ વ્યાપાર પણુ એ ત્રણુ ક્રિયામાં 
જ સમાઈ નય છે; કારણુ કે, વેપારમાં પણુ વજન 
કર્વા માટે તથા લેવાદેવા માટે આદાન-ત્રહણુ ક્રિયા, 
આવવાજવા માટે ગમનક્રિયા, તેમ લૈનારદેનારતી સાથે 
વાતો કરવામાં ખોલવાની ક્રિયા કરવી પડે છે. એવી રીતે 
સેવા આદિ સધળી ક્રિયા, ઉપર કહેલી પાંચ ક્રિયામાં જ 
સમાઈ નય છે. એ પાંચ ક્રિયાએ ડરીને પાંચ કર્મેદ્રિયતું 
અનુમાન થાય છે. વાણી, હાથ, પગ, ગુદા અને લિગ એ 
પાંચ કર્મેન્દ્રિયા છે, અને એ પાંચે ઇદ્રેયાવડે “બોલવા આદિ 
કમો થાવ છે, તેથી તે કર્મન્દ્રિય કહેવાય છે. એની ઉત્પત્તિ તા 
પ્રથમ જ કહી ગયા છીએ. વાણીએ કરીને ખોલવાની ક્રિયા 
ચાય છે, હાથે કરીને ત્રહુણુ એટલે લેવાદેવાની ક્રિયા થાય 
છે, પગે કરીને ચાલવાની ક્રિયા થાય છે, ગુદાએ કરીને 
મળલાગજૂપ ક્રિયા થાય છે, અને લિગે કરીને આનંદ 
(સ્રીસંગજન્ય સુખ) તથા મૂ લાગસૂપ ક્રિયા થાય 
છે. એ ગ્રમાણુ એકએક કમૈન્દ્રિયે કરીને એકએક ક્રિયા 
થાય છે. વાણીનું સ્થાન મુખ, ગમનનું સ્થાન પગ, લેવાદેવાતનું 
સ્થાન હાથ, મલત્યાગનું સ્થાન ગુદા, અને મૂત્રત્યાગ- 
રતિસુખનું સ્થાન લિંગ છે. એવો રીતે પાંચ કર્મેન્દ્રિયનાં 
પાંચ ભિન્નભિન્ન સ્થાન છે. ૧૦-૧૧ 

અવતર્ણિકા-પાંચ જ્ાનૅદ્રિય અને પાંચ કર્મેન્દ્રિય, 

દુ 


પંચ મહાભૂત વિવેક 


૪૧ 


ભ દશ ઇંદ્રિચોનાં સ્થાન તથા તેનાં કાર્યોનું વર્ણુન કયો 
પછી, તે દશે ઇન્દ્રિયાનું પ્રેરક જે મન છે; તેનાં કર્મ 
અને સ્થાનનું નિર્ૂપણુ કરે છે, તથા એ મનનું દરે 
ઇન્દ્રિચાપર કેવા પ્રકારે અધ્યક્ષપણું છે તે કહેછેઃ- 

મનો ટશેંદ્રિયાધ્યકં ટૃત્વશમોળવો સ્થિત ।। 

તસાંતઃવરળ વાશેપ્વસ્વાતશ્યાર્િેટ્રિયે! ॥ ૨૨ ।। 

જીજ્ેપ્તથોપિતેષ્નેતજુળફોયવિચારવમ્‌ । 

સત્વ (ઝરતમશ્રાસ્ય ગુળા વિત્વિયતે ફહ વેડ ।।? ર।। 

શખ્દાર્થ-મન દશ ઇન્દ્રચોનું અધ્યક્ષ ( પ્રેરક ) 
છે, અને તે (દયકમળરૂપી ગાલકમાં રહેલું છે; તે 
મન, ઉ-ન્દ્રિયા વિના ખાહ્ય વિષયો વિષે સ્વતંત્ર ન 
હોવાથી, અંતઃકરણુ ( એદરની ઇન્દ્રિય ) કહેવાય 
છે. ઇન્દ્રિયાને વિષયોમાં સ્થાપન કર્યા પછી, મન 
ગુણુદ્ોષનો વિચાર કરનારું છે. એના ( મનના) 
સત્ત્વ, રજ અને તમ ગુણુ છે, અને તેનાથી તે મન 
વિકાર પામે છે. ૧૨-૧૩ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

મત, દશે ઇંદ્રિયોને પ્રેરણા કરવાવાળું છે. મતની 
પ્રેરણા વિના કોઈ પણુ ઉદ્રિય પોતાના વ્યાપારમાં પ્રશ્ત્ત 
થતી નથી, અને મન જે અન્યત્ર હોય તો અન્ય 
વિષયનું ત્તાન થતું નથી. જેમ કે કોઈ માણુસ રસ્તે વિચા- 
રમાં ચાલ્યો જતો હોય, તેને બીજને કોઈ માણુસ 
સામે। મળ્યો હોય તેોપણુ તેને તેનું ભાન રહેતું નથી, 
અને તેને કદાચ “કોઈ પૂછે કે, તમતે અસુક માણુસ 
સામો મળ્યો હતો? યારે વિચારમાં ચાલ્યો જતો 
માણુસ કહેશે કે, હું તો મારા વિચારમાં ચાલ્યો 
આવું છું, તેથી રસ્તામાં કે।ણણુ ગયું અને કાણુ 
આવ્યું, તેનું મને ભાન નથી. એમ જ ખીન્ન સ્થાનમાં 
મન હોય તો શખ્દ પણુ સાંભળવામાં આવતે નથી. 
આ વાત તો લેોકપ્રસિદ્ધ છે કે, “મારું મન ખીજે ડૈકાણે 
હતું તેથી મૅ તે સાંભળ્યું નહિ, ફરીથી કહે।.' આ 
વાત સ્વાનુભવથી નનણુવા જેવી છે. મન, જે ઇદ્રિયની 
સાથે હેય, તે ઇદ્રેયના વિષયનું ત્તાન થાય છે; પણુ 
તે વિતા ખીન્ત વિષયનું જ્ઞાન તેને થતું નથી. દાખલા 
તરી%ે: એક લુવાર હતે. તે શસ્્ર ધડવાના કામમાં 
ધણુ। જ પ્રવીણુ હતે. એક વખતે તે ખાણુ ધડવાનું 
કામ કરતે! હુંતો, તેવામાં તેની કે!'ડ (દુકાન) પાસેથી 
રાજની સવારી નીકળી. તેમાં નગારાં વગેરે વાધોાના 
શખ્દો થતા હતા, ધોડા હુણુહણાટ કરતા હતા, 
રથના શખ્દો થતા હતા, અને માણસોને કોાલાહુલ 
યતો હતો, તથાપિ પેલા લુવાર્નું મન બાણુ ધડવામાં 
એવું તો તલ્લીન થઈ ગયું હતું, કે તેના પાસામાંથી 
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રા”નની સવારી ચાલી ગઈ, તોપણુ તેને તેનું ભાન 
રહ્યું નહિ. પછી ખાણુનું કામ પૂરું થતાં તેણે રસ્તા- 
માં તજર્‌ કરી તો તે રસ્તેથી હાથીઓ, ઘોડાએ, રથે 
અને ઘણાં માણુસો! ગયાં હોય તેવું એેવામાં આવ્યું. 
તેથી તેણે ખીન માણુસને પૃછયું કે,આટલી લાદ શાથી 
પડી છે? યારે ખીન્ન માણુસોએ કહ્યું ક, “તમે કયાં 
હતા? અહીંથી તે! રાજની મોટી સ્તવારી ગઈ છે.' તે 
સાંભળાને લુવારે જાણ્યું કે, હું ખાણુ ધડવાના કામમાં 
ગુંથાયો હતે! તેથી મને સ્વારીનું ભાન રહ્યું નહિ. 
મહાત્મા દત્તાત્રયે ચોવીશ ગુરુ માન્યા છે, તેમાં આ 
લુવાર પણુ એક છે, તે એટલા જ માટે કે, જેમ એક 
કાર્યમાં મત લીન થાય છે, તેમ પરમાત્મામાં પણુ મનને 
લીન કરવું બેઈએ. તેથી આ દછદ્ટાંત, પરમાત્મામાં મન 
સ્થિર રાખવા માટે અપાય છે, જેમ લુવારનું મન 
બાણુમાં લાગેલું હતું, તેથી તેણે અન્યત્ર શું થાય છે તે 
જાણ્યું નહિ, તેમ જ જેનું મત પરમાત્મામાં લીન થાય 
છે, તેને તે વિના અન્ય કરું જણાતું નથી; મપ્ટે એવી 
રીતે મનુષ્યે પરમેશ્વરમાં મત લગાડવું જેધઇએ. 

સારાંશ કે, અન્ય ઠેકાણે મન લાગવાથી તેને અન્ય 
વિષયૃનું જ્ઞાન થતું નથી. એ મન હૃદયકમલમાં રહે છે, 
તે અણુ પરિમાણુવાળું છે; તથાપિ જેમ દીવાને। પ્રકાશ 
આખા ધરમાં પડે છે, તેમ મનને। પ્રકાશ સધળા 
શરીરમાં પડે છે; તેથી સધળાં અવયવે। પોતપોતાના 
વ્યાપારમાં પ્રદૃત્ત થાય છે. હુદયકમળમાં રહેનાર અ- 
તઃકરણુ એટલે અંદરની ઈદ્રિયરૂપ જે મન, તે ઈદ્રિયો 
વિના સ્વતંત્રતાથી ખાલ્મ વિષયોમાં પ્રભૃત્ત થઈ શકતું 
નથી. જે કેવળ મનથી જ ઇદ્રિય વિના પ્રભ્ત્તિ થઈ શ- 
કતી હેય તે! આંધળાને જ્પનું તાન અને ખહેરાને 
શખ્દનું જ્ઞાન થવું જેધએ, પણુ તેમ થતું નથી; કાર્‌ણુ 
%ૃ, આંધળાતે મન તે છે, કેમકે ખીશ્ન વિષયનું સાન 
થાય છે, પણુ ચક્ષુરિન્દ્રિય નથી, તેથી તે દેખી શકતે 
નથી; ખબહેરાને મન તો છે, કેમકે ખીન્ન વિષયનું જ્ઞાન 
થાય છે, પણુ શ્રોત્રૅદ્રિય નથી જેથી તે સાંભળી શકતો 
નથી. ૧૨-૧૩ 

અવતરણિકા--ગુણાવડે મન વિકાર પાસે છે, તે 
વાત વિસ્તારથી કહે છેઃ- 


વૈરાગ્ય જ્ઞાંતિસૈફાયેવિત્યાવ લત્વસંમવાઃ | 
વામત્રોધો જોમયલ્નાવિત્યાયા રઝલો સ્થિત; ૨૪ 
આજપ્યત્રાંતિતંદ્રાયા વિજારાસ્તમસોસ્થિતાઃ । 
સાત્વિવેઃ પુળ્વનિષ્વસિ! ઘાયોલ્વચિશ્ર રાગે ૨૧ 
તાયતેનોમયં વિંતુ રથાયુ$ક્ષષળં મનેત્‌ । 
અત્રાદ્‌ત્રત્યયી વતેલ્યેવં જોવગ્યવસ્યિતિઃ ।।?8।। 


શ્રી પંચદશી 


[ ગ્રકરણુ 


શખ્દાર્થ- વૈરાગ્ય, ક્ષાંતિ અને ઔદાર્ય, ઇત્યાદિ 
ગુણુ સત્ત્વથી ઉત્પન્ન થાય છે; કામ, ક્રેધ, લોભ 
અને યત્ન ઇત્યાદિ ચુણુ ૨જથી ઉત્પન્ન થાય છે; 
આલસ્ય, ભ્રાંતિ અને તંદ્રા આદિ વિકારો તમથી 
ઉત્પન્ન થાય છે. સત્ત્વશુણી વૃત્તિથી પુણ્યની ઉત્પત્તિ 
થાય છે, રજેગુણી વૃત્તિથી પાપની ઉત્પત્તિ થાય 
છે, અને તમોગુણી વૃત્તિથી ખજ્ને (પાપ-સપુણ્ય)ની 
ઉત્પત્તિ થતી નથી, પણુ વૃથા આયુષ્યના નાશ 
થાય છે. આમાં (મનની વૃત્તિઓમાં) હું એવે 
“અહે? પ્રત્યય કરવાવાળો કર્ત્તા ગણાય છે. આ 
પ્રમાણે લોકવ્યવહાર છે. ૧૪-૧૫-૧૬ 
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શિષ્ય પૂછે છેઃ-ધન્દ્રયોવડે વિષયોનું સાન થરો, તોપછી 
મનને ભિન્ન શામાટે માનવું જેધએ ? 

ગુજ કહે છે:-ઇન્દ્રિયાથી જ જ્ઞાન થાય છે, એ વાત 
સત્ય છે. એ ઇન્દ્રિયા પોતપોતાના વિષયનું ત્રહણુ 
કરીને પોતે કૃતકૃત્મ થશે, તેપછી આ વિષય ઉત્તમ છે 
અથવા ઉત્તમ નથી, એવી રીતે વિષયમાં રહેલા ગુણુદદોષને 
વિચાર કરનાર કેણુ શૈષ રહે છેઃ કદાચ કાઈ કહે 
*ૃ, આત્મા એ કાર્ય કરશે. પણુ આત્મા “વિષયમાં 
રહેલા ગુણુદોપને વિચાર કરે છે' એમ કહેવું એ ઉચિત 
નથી; કારણુ કે, આત્મા તે! સર્વ વિષયોને પ્રકાશ કરે 
છે, પણુ તેમાં રહેલા ગુણુદોષનેો વિચાર કરતે! નથી. 
આત્મા, વિષયોને પ્રકાશ કરીને સફળ થાય છે; વળી 
ઇન્દ્રિયા પોતપોતાના વિષયોના ગ્રહુણુ કરવામાં ચરિ- 
તાર્થ છે. માટે, વિષયોમાં રહેલા ગુણદેોષેને વિચા- 
ર્વાવાળું મત, ઇન્દ્રિયાથી ભિન્ન માનવું ન્નેઇએ. 
જે મનને પંદ્રિયાથી ભિન્ન ન માનીએ, તો વિષયમાં 
રહેલા ગુણુદ્દોષતો વિચાર કરનાર્‌ કોઈ રહેશે નહિ, 
અતે તેથી સામાન્ય રીતે વિષયનું તાન થશે, પણુ તેમાં 
રહેલા ગુણ્‌દોષનું જ્ઞાન થશે નહિ. એટલા માટે ઈદ્રિયો- 
થી મનને ભિન્ન માનવું જનેઇએ. એટલે જેમ આત્મા 
તિષયે।ને પ્રકાશે છે, અને ઈદ્રિયા વિષયોને મ્રહુણુ કરે 
છે, તેમ મન વિષયોમાં રહેલા ગુણા અને દોષોને 
વિચાર કરે છે. એ મનના સત્વ, રજ અને તમ એ 
ત્રણુ ગુણો છે, ને વૈરાગ્ય, કામ, ભ્રાંતિ આદિ અનેક 
છે, અને મન એ ત્રણુ ગુણોએ કરીને વિકાર પામે છે. ૧૩ 

સ્રી, પુત્ર, ધન, ઝૃહ અતે બહ્મલેકપર્યેત સર્વ પદા- 
થોંમાં અભાવ થવે।, તેનું નામ વેર્‌ાગ્ય. સાધન ચતુ- 
છૃયમાંનું વેરાગ્ય પણુ મોક્ષનું એક સાધન છે. શીત, 
ઉષ્ણુ, સુખ, અને દુઃખ આદિ સર્વને સહન ફરવું 
તેનું નામ ક્ષાંતિ-ક્ષમા, અને તે પણુ મોક્ષનું એક સાધન 
અને શમાદિષઢૂકનું એક અંગ ગણાય છે, ઔદ્ાર્ય એટલે 


રજું] 


ઉદારતા. તેમ જ, શમ, દમ, શ્રદ્ધા, ઉપરામ, તિતિક્ષા, 
સમાધાન, મુમુક્ષતા, તપ, દયા, સ્મૃતિ, તુછિ, ત્યાગ, 
અનુચિત્ત કર્મમાં લન્જ્ન, દાનશીલતા, અમાનિતા, અ- 
દંભ, અહિસા, આર્જવ, આદિ જે ગુણ્‌। કલ્રા છે, તે સર્વ 
વિકારો સત્વગુણુથી ઉત્પન્ન થાય છે, એમ ગીતામાં 
કહેલું છે. ી 

હવે રજેગુણુનું ફાર્‌ણુ વર્ણ[વું છું. અપ્રાત્ત પદાર્થની 
પ્રાપ્તિની ઇચ્છા થવી, તેતું નામ ફામ. પદાર્થો અનેક હોવાથી 
તેના આશ્રયથી થનાર કામ પણુ અનેક છે. એ કામ 
દુષ્કર્‌ અને પાપનું કારણુ છે. ગીતામાં શ્રીકૃષ્ણ પરમાત્માએ 
અર્જુનના પ્રશ્નનું ઉત્તર આપતાં કહ્યું છે કે, 

“જામ ૯૧ ઘષ ૨૧ સ્ઝોગુળઘયઝૂવ: । 
મ॥્ાશનો મદાવાવા વિટ્વેનામિદ વેસ્નિત ॥ 

“એ કામ છે, એ કામ રન્નેગુણુથી ઉત્પન્ન થાય છે, અને 
તે જ કેોધજ્પે પરેણામ પામે છે. એ કામ મહાશન 
એટલે દુષ્કર અતે મહાપાપતું કારણુ છે, માટે તું એને વેરી 
નણુ.' શ્રીમદ્ભ્રાગવતમાં પણુ તે કામને દુષ્કર કલો છેઃ 

જલ્યુષિદયાં ત્રીદ્િયયં ફ્િદ્ન્યં વવ; શિય: । 
ન ટુશાંતિ મન:પ્રીસિ વુંલ: વામદ્‌લય્ય તે॥ 

“પૃથ્વીમાં જેટલું અન્ન છે, ધન છે, પશુ છે અને 
જેટલી સ્રીઓ છે, તે સર્વ પદાર્થો, કામથી હણાયલા 
પુસ્પના મનમાં પ્રીતિ ઉત્પન્ન કરતા નથી.' એટલે પૃથ્વીમાં 
જેટલું અન્ન છે, જેટલું ધન છે, જેટલાં પશુ છે અને 
જેટલી સ્રીઓ છે, તે સર્વ એક પુસ્પને પ્રાત થાય તો- 
પણુ તેને સંતોષ ઉપજતો નથી. કારણુ કે તે કામે કરી 
હણાયલે! છે. એ કામ ઉપભોગથી પણ્‌ શાન્ત થતે 
નથી, પણુ *ૃદ્દિ પામે છે. મનુ ભગવાન્‌ કહે છે કે, 

“ત જાતુ વાવ: જામાનાથુપમોતેન શાય્યતિ । 
દ્‌વિષા જપ્ળવસ્મેવ મૂથ ્વામિવર્ષતે ॥ 

કામ, ઉપભેગે કરી “કોઈ કાળે પણુ શાંત થતો નથી; 
પરંતુ અસિમાં ઘી હોમવાથી જેમ અસિ વધે છે, તેમ 
ઉપભે।ગથી કામ વિશેષ ૬દ્દ પામે છે.' 

કામને। અટકાવ થવાથી ક્રે।ધધ ઉત્પન્ન થાય છે; અર્થાત્‌ 
કામ જ ક્રેધજ્પે પરિણામ પામે છે. કેધ અતિ નીચ 
છે, તેથી લોકમાં 'ક્રેધને ચાંડાલ કલ્યો છે.' જેમ ચાંડા- 
ળને વિવેક હેતે નથી, અને ચાંડાળનેો સહુવાસ કરનારને 
પણુ વિવેક હોતો નથી; તેમ ચાંડાળરૂપ જે કોધ, અને 
તેનો સહવાસ કરનાર ક્રોધી પુરુષોને પણુ વિવેક હેતે 
નથી, તેને પોતાના શરીરનું ભ્નાન રહેતું તથી. કેોધવશ 
પુસ્ષ પોતાના પિતા, માતા, ગુરુ, ભાઈ કે સ્ત્રી વગે- 
રેનો પણુ ધાત કરે છે. દુર્વાસા ત્રકષિને કેટલીક વખત 
દુસ્તર્‌ દુઃખો આવી પડ્યાં, તેતું કારણુ કેવળ કોધ જ 
હતો. શાસ્ત્રમાં કહું છે કે,“જિ્જાસમે: જોષોડરિતિ ચેશ્ેફિનાથ। 
જે મતુષ્યને ક્રોધ છે તો પછી શનુનું રું કામ છે ?' એટલે 


પંચ મહાભૂત વિવેક 
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ક્રોધ જ શરીરમાં રહેલો મોટો શગુ છે, અને તે ખીન્ન 
અનેક શત્રુઓને ઉત્પન્ન કરે છે. ક્રોધ કરવાથી મિત્ર પણુ 
શઝુ થઈ પડે છે, તો પછી ખીન્ન શત્રુ થાય, એમાં શું 
આશ્ચર્ય? અંદરના છ શગઝુમાં ક્રોધને પણુ મુખ્ય ગણાવ્યે! 
છે. કિખહુના, વિષપાન કરી, ગળે ફાંસો ખાઈ અથવા 
જળમાં ડૂખી આત્મધાત કરવાતું કાર્‌ણુ કેવળ ક્રોધ જ 
છે; તેથી મહાત્માઓએ સર્વ અનર્થતું નિદાન તીચ ક્રોધને 
ગણાવ્યો છે. 

પ્રામ થયેલા પદાર્થની અધિક પ્રાપ્તિની ઇચ્છા થવી, 
તેતું નામ લોભ. એ લે।ભનો અંત આવતો નથી. શાસ્ત્રમાં 
કહું છે કે, 

“નિ:સ્વો વદિ શસં શતી ર્શશ્સં ફરજ લદૃસ્ાષપિષો 

જશેશઃ શિસતિવાઇાં જ્િસિષસિશ્રજેશતાં વાંઇતસિ ॥ શજેશઃ 

જીરરાઝસાં ચરવતિદ્રજાસ્વટં વાંઇતિ દ્રજ્ઞા વિઘ્શુષરટ્‌ 

દાર: શિવવટં તવ્ળાવષિ જો મઃ ॥ 

નિઃસ્વ (એટલે જેની પાસે ધન ન હોય તે પુરષ) સો 
રૂપિયાનો ઇચ્છા કરે છે. જેની પાસે સો જુપિયા હોય, 
તે હજર ફપિયાની ઇચ્છા કરે છે, અને હર્‌ જેની 
પાસે હોય, તે લાખ રૂપિયાની ઇચ્છા કરે છે; જેની 
પાસે લાખ ફૂપિયા હોય તે રાજ્યની ઇચ્છા ક્રે છે; 
જેને રાજ્ય હોય તે ચક્રવર્તી રાજ્યતી ૪ઇચ્છા કરે છે; 
ચક્રવર્તી ર્‌।%ન, પદ્રાસનની ઇચ્છા ફરે છે; ઇંદ્ર, બહ્માની 
પદવીની ઇચ્છા કરે છે; બહ્મા, વિષ્ણુપદની ₹ચ્છા ડરે 
છે, અને વિષ્ણુ શિવનાં પદની ઇચ્છા કરે છે.” જેને પુત્ર 
ન હોય તે એમ જણે કે આપણુને એક પુત્ર હેય તો 
ઠીક; જેને એક પુત્ર હેય તે બેચાર્‌ પુત્રની ઇચ્છા કરે 
છે. એવી રીતે ઉત્તરોત્તર આશા વધતી જવી, એતું નામ 
લોભ, ને એ પ્રમાણું લોભનો અંત આવતો નથી. લોકમાં 
લોભને પાપનું મૂલ કહ્યું છે. “જોમઃ વાપસ્ય જાશ્નં ।” 
લોભ સધળાં પાપતું મૂળ છે,' એ પ્રમાણે કવિએ પણુ 
લોભને વગોવી ગયા છે. લોભી માણુસની લાજ લય 
પામે છે, લોભી માણુસને પાપ કરવામાં વિલંબ લાગતા 
નથી. પોતાને એક પૈસાનો લાભ થતો હોય તો.ખીન્ન 
માણસને સો! રૂપિયાની હાનિ કરે એવે। લોભીને। સ્વભાવ 
હોય છે. સ્વાર્થપણુાનો અવધિ લોભી માણુસ છે; એટલે 
લોભી જેવે। ખીજે કેઈ પણુ સ્વાર્થી હોતો નથી. લે।ભી, 
ધર્મ કે અધર્મતે જેતા નથી, પોતાને તથા પોતાનાં સ્રી 
પુત્ર આદિના સુખદુઃખ સામું પણુ જેતા નથી. તે તો 
કેવળ પૈસાને પહલે બાંધવા પ્રત્યેક ક્ષણુ તત્પર્‌ રહે છે. 
૨૩ક્રાચાર્ય જે ત્તાનીઓમાં શ્રેઇ હતા, અને ગીતાજના 
વિશ્વજ્પાષ્યાય એટલે અગ્યારમા અષ્યાયમાં શ્રીકૃષ્ણે જેને 
વિષે પણુ કહ્યું છે કે, 'જવીમાશુશમા જવિ: જ્તાનીઓમાં 


. જકરાચાર્ય મારું સ્વરૂપ છે, એવી રીતે જેને પરમાત્માની 


વિભૂતિમાં ગણ્યા છે અને જે દૈત્યોના આચાર્ય છે, તે 


૪૪ 


શ્રી પંચદશી 


| પ્રકરણુ 





શ3કાચાર્યને પણુ લોભને લીધે પ્રલયાશિ જેવા જડૅરાશિમાં 
દુસ્તર દુઃખ ભોગવવું પશ્યું છે.* એવી રીતે લે પણુ 
અતેક અનર્થતું આદિ કારણુ છે. એટલાજ માટે કામ, 
ક્રોધ અને લોભ એ ત્રણુને ગીતામાં નરકનાં દાર અને 
આત્મહત્યાનાં સાધને! કહ્યાં છે. 
“તિય નરજસ્ચેમં (રં માશમમાસ્મનઃ । 
થામ: શોપસ્ણપાજોમય્સસ્મારેસજ્યં સ્થગેલ્‌ ॥ 

કામ, ક્રોધ તથા લોભ એ ત્રણુ નરકનાં દાર છે અને 
આત્માનો નાશ કરનારાં છે, તે માટે એ ત્રણેને યજવાં.? 

એ સિવાય રજેગુણુથી થતા ખીન ગુણુ।ને। પણુ નાશ 
કરવાનું શ્રીકૃષ્ણુ પરમાત્માએ કહું છે. તે ગુણા આ છેઃ- 
મદ, તૃષ્ણા, સ્તંભ-જડતા, આશિષ એટલે ધનાદિની 
વાંચ્કાથી પશ્ચિરની પ્રાર્થના કરવી, હું ને તે એમ ભેદ- 
દૃછ્ટિ રાખવી, વિષયતા અનુભવ તરકૂ ઇચ્છા કરવી, 
મદોન્મત્ત થઈ લડવા વગેરેમાં આગ્રહ, યશમાં પ્રીતિ, ઉપ- 
હાસતી "ૃત્તિ, વીર્ય એટલે પોતાની મોટાઈ બતાવવી, 
ઉદ્યોગમાં મંડ્યા રહેવું, સુખને માટે વલખાં મારવાં, એ 
સર્વ આસુરી સંપત્તિનું મૂળ રજેગુણુ છે. 

હવે તમોગુણુનું કાર્ય કહું છું. તે ત્રણુ છેઃ-કાર્ય કરવામાં 
અનાદર થવો એનું નામ આલસ્ય. આલસ્યથી “કોઈ પણુ 
કાર્ય સિદ્ધ થતું નથી. ગસ્ડ જેવે। ગતિવાળે હેય તોપણુ 
જે ચાલવામાં આલસ્ય કરે તો એક પગલું પણુ ચલાય 
નહિ, અને વર્ષોનાં વર્ષો વીતી ન્નય તોપણુ તે સ્થાનથી 
અન્ય સ્થાને જવાય નહિ. “શાજય ફિ મતષ્યાળાં શરી- 
₹સ્યો મદા સ્જિ: । આલસ્ય મનુષ્યના શરીરમાં રહેલે। મેરે 
શઝુ છે.' એ આલસ્ય કાર્યનો વિધાતક છે, અને પરમાત્માથી 
જીવને "વિમુખ કરાવે છે. ભ્રાંતિ એટલે ભ્રમ; જેને 
અન્યથા ત્તાન અને બ્રમાત્મક જ્ઞાન કહે છે તે. રજામાં 
રજ્જુનું જ્ઞાન થવું તે યથાર્થ ત્તાન કહેવાય છે, અને 
રજ્જુમાં સર્પ વા અન્ય પદાર્થનું ત્તાન થવું તે અયથાર્થ, 
એટલે અન્યથા જ્ઞાન કહેવાય છે. તંદ્રા એટલે દીધેસૂત્રતા. 
ત્વર્‌થી કાર્ય કરવાનું હોય તેમાં પણુ વિશેષ વખત 
નિકળી જવા પછી કાર્ય કરવું તે દીર્ધસૂત્રતા કહેવાય છે. 
આલકસ્ય, ભ્રાંતિ, તંદ્રા ધ્ત્યાદિ વિકારે। તમોગુણુથી ઉત્પન્ન 
થાય છે. તે ઉપરાંત તમોગુણુના પ્રભાવથી પ્રમાદ, નિદ્રા, 
અવિવેક, અપ્રજૃત્તિ એટલે કેઈ પણુ કામમાં નિરત્સાહી- 
પણું, કૃપણુતા, અસત્ય બોલવું, હિંસા એટલે પરને' પીડા 
કરવી, વ્યર્થ શ્રમ કર્‌વે।, લડવું, ઝધડવું, મુંવા પાછળ કકે 
ગયેલી વસ્તુ માટે શે।ક કર્વે।, ખેદ ધરવો, કંગાળપણું 
રાખવું, મને આ મળે તો ઠીક, તે મળે તો ઠીક, એવી 


મ 


વૃત્તિ થયા કરે છે. આ સર્વ તમોગુણુના પ્રતાપી પુત્રે! છે. 
વેર્‌ાગ્ય ક્ષાંતિ, ઉદારતા ઇાદિ સત્વગુણુતા વિકા- 
રથી ઉત્પભ્ન થાય છે ને તેથી પુણ્ય થાય છે; કેમકે તે 
* એ કથા કળાવિલાસમાં નેવી. ર અ 


સર્વ પ્રુણ્ય થવામાં કારણુ છે. કામ, કોધ, લોભ અને યત્ન 
આદિ રજેગુણુના વિકારથી પાપની ઉત્પત્તિ થાય છે; કારણુ 
કૈ તે સર્વ પાપ થવામાં સાધન છે અતે આલસ્ય, 
ભ્રાંતિ, તંદ્રા આદિ તમોગુણુના વિકારે।થી પુણ્ય પણુ થતું 
નથી અને પાપ પણુ થતું નથી; કાર્‌ણુ કે તે સર્વ પ્રશ- 
ત્તિનાં પ્રાયઃ પ્રતિબંધક છે. ન 

શિષ્ય-ન્યારે તમોગુણુથી પુણ્ય અને પાપ કંઈ પણુ 
થતું નથી, તો તમોગુણી કર્મ નિષ્કર્મ ષહ્માજ્ઞાની સમાન 
ગણાય; તેથી જેમ બહ્મસ્ાનીને મોક્ષ થાય છે, તેમ તમે।- 
ગુણીનેા પણુ મોક્ષ થવો નેધએ. 

જીરુ-હે મૂઢ ! આટલું બધું કહ્યું, તેના સાર્‌ આ લીધે 
"ક"? તમેગુણીને મોક્ષ થાય તો પછી ત્તાત સંપાદન 
કરી, અનેક ક્ટ વેઠી, મોક્ષને પ્રયાસ કરવાનું પ્રયોજન 
શું હેય? નનણુ કે, તમેોગુણે કરીને પુણ્યપાપ થતાં નથી 
એ વાત ખરી, પણુ તેથી નિષ્કર્મતા પ્રામ થતી નથી, 
પણુ જડતા પ્રાત થાય છે. કારણુ કે, તમેગુણુ પ્રેજત્તિતું 
પ્રતિબંધક અને ગાઢ અનજ્તાનમય છે. જૃહ્ષ, પત્થર્‌ વગેરે 
સ્થાવર પદાર્થ તમોગુણી ગણુયય છે, જે કંઈ પણુ કર્મ કરતાં 
નથી. તે *ક્ષ પત્થર્‌ વગેરેને ત્તાન હેય છે, પરંતુ તે જ્ઞાન 
ધણું જ ઉંડું હોય છે. આજે ઝાડતી એક ડાળ કોઇએ 
તોડી તો તે પછી તે ડાળ ખીજે કે ત્રીજે દિવસે કર્માશે. 
પરંતુ તેથી ભક્ષાદિકને નિષ્કર્મી માનવાં નહિ અને 
'જ્ઞાનાફેવ દિ જેતણ્યત્ર | કેવલ આત્મનાનથી જ મોક્ષ થાય 
છે;? એ પરથી સ્પટ્ટ સમન્નય છે કે, આત્મજ્ઞાનવડે જ- 
ભહ્ાસાનીને નિઃસંદેઠ મોક્ષ પ્રાપ્ત થાય છે. તમેગુણીને 
મોક્ષ થવામાં કાંઈ પણુ પ્રમાણુ નથી. ઉલડું તમો- 
ગુણીને અધેોગતિની પ્રાપ્તિનાં અનેક પ્રમાણુ। મળે છે, ને 
તેપર્થી જણાય છે કે, તમેોગુણીને મોક્ષ મળતો નથી; 
પણુ બક્ષ, પાષાણુ આદિની પેઠે, તમોગુણીની આયુઃને 
દ્રથા જ ક્ષય છે, અને પરમાત્માને નનણુનારનતી આયુઃ- 
ને ક્ષય વ્યર્થ નથી, પણુ તેનું જીવ્યું સાર્થક છે. તમે।- 
ગુણી લુવારની ધમણુની પૈઠે શ્વાસોચ્ફ્ીસ માત્ર લે છે, 
પશુપક્ષીઓની પેઠે ખાય છે, પીએ છે, સૈથુન કરે છે 
અને મલત્યાગ કરે છે; પશુઓ અતે તમેોગુણીમાં કેવળ 
કાયાથી જ ભેદ છે, પણુ સ્વભાવે એક જ છે. 

હુવે અંતઃકર્‌ણુ આદિ સર્વને સ્વામી અહઠંકર્ત્તા કેમ 
છે, તેનું વિવિચન સાંભળ. અંતઃકરણુ અને તેની જૃત્તિ* 
ઓમાં જે હું કત્તા, હું ભોકતા, હું પ્રમાતા, હું સુખી, 
હું દુ:ખી, વગેરે અંતઃકરણુમાં અહંવૃત્તિવાળા તથા ડું 
વૈરાગ્યવાન્‌, હું ક્ષમાવાન્‌, હું ઉદાર, કામી, ક્રોધી, 
લોભી, પ્રયત્નશીલ, આળસુ, બ્રાંત વગેરે અતઃકર્‌ણુની 
વૃત્તિમાં અહંભ્રત્તવાળા સાભાસ અઠુંકાર છે, તેજ કત્તા 
છે. લેકમાં પણુ જે મુખ્ય હોય, તે ફર્ત્તા કહેવાય છે 
એવી વ્યવસ્થા છે, ૧૬ 


ર્‌ જું] 
જગત્‌ અને ઇંદ્રેચો પંચમહાભૂતનાં 


કાર્યો છે તેનો નિશ્ચય 


અવતર્ણિકા-એવી રીતે જગતની સ્થિતિ કહી. 
હુવે એ સર્વ ઇદ્રિયા પંચમહાભૂતનાં કાર્યો ફેવી 
રીતે છે તે વાત' કહે છે. 
ઝા તેણે મૌતિવત્વમતિસ્જૂટમ્‌ । 
ઝક્ષાટાવવિ તચ્છાણયુસ્િમ્યાયવધાયેલાય્‌ || ?₹૭ ॥ 

શખ્દરાર્થ-સ્પટ્ટ શખ્ટ આદિએ કરીને ગુણ્વાળા 
પદાર્થમાં ભૌતિકતત્ત્વ (પંચમહાભૂતનું કાર્યપયું) અતિ 
સ્કુટ છે; અને ઇંદ્રિયાદ્િકમાં પણુ (પંચમહાભૂતનું 
કાયેપણું) અતિ સ્કુટ છે, તેને શાસ્રથી અને ચુક્તિથી 
નિશ્ચય કરી લેવું. ૧૭ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

હે શિષ્ય | ધટપટ-ધડેા, વસ્્ર આદિ પદાર્થો પંચ- 
મહાભૂતનાં કાર્યો છે. જેમાં શખ્દરૂપ એક ગુણુ હોય, 
તે આકાશનું કાર્ય છે; જેમાં શખ્દ અને સ્પર્શ ખે ગુણુ 
હેય તે વાયુનું કાર્ય છે; જેમાં શખ્દ, સ્પર્શ અને સૂપ 
એ ત્રણ્‌ ગુણુ હોય તે તેજનું કાર્ય છે; જેમાં શખ્દ, 
સ્પર્શ, રૂપ અતે રસ એ ચાર ગુણુ। હોય તે જળનું કાર્ય 
છે; જેમાં શખ્દ, સ્પર્શ, રૂપ, રસ અને ગંધ આ પાંચ 
ગુણુ। હોય તે પૃથ્વીનું કાર્ય છે, એવી રીતે સ્પષ્ટ ન્નણુ- 
વામાં આવે છે; કાર્‌ણુ કે, તેમાં-શખ્દ, સ્પર્શ આદિ 
ગુણા। સ્પણ્ટ જેવામાં આવે છે. જેમાં જેના ગુણે 
જેવામાં આવે તે તેનું કાર્ય ગણાય છે. જેમ મૃત્તિકા- 
ના“ગુગુ। ધટ આદિમાં જેવામાં આવે છે તો ધટઆદિ 
મૃત્તિકાનાં કાર્યો ગણાય છે; સુવર્ણના ગુણ્‌। સુવર્ણના 
અલંકાર્‌માં જ્નેવામાં આવે છે તો તે અલંકાર સુવર્ણુનું 
કાર્ય છે. તેમ ધટપટ આદિ પદાર્થોમાં પંચમહાભૂતના 
શખ્દ, સ્પર્શ આદિ ગુણે જેવામાં આવે છે, તેથી 
ધટપટ આદિ પંચમહાભૂતનાં કાર્યો છે એમ ન્નણુવું. 

કદાચ તને એવી શંકા થાય ક, ધટ, પટ આદિક, જેમાં 
શખ્દ આદિ પંચભૂતના ગુણે પ્રત્યક્ષ જેવામાં આવે છે 
તે ભૂતનાં કાર્ય છે એ તો ઠીક; પરન્તુ પદ્રેય આદિકમાં 
શખ્દ, સ્પર્શ આદિ ગુણે પ્રત્યક્ષ નેવામાં આવતા નથી, 
તો પછી ઉદ્રિય આદિકને મહાભૂતનાં કાર્યો કેમ કહેવાય ? 
તેનું ઉત્તર્‌ એવું છે કે, યદ્યપિ ઇદ્રિયાદિકમાં ભૂતોના 
ગુણે। પ્રત્યક્ષ જેવામાં આવતા નથી, તથાપિ શાસ્ત્ર 
અતે યુક્તિએ કરીને, “તે પદ્રિયા ભૂતનાં કાર્યો છે,' એવે 
નિશ્ચય થાય છે. શ્રુતિમાં કહ્યું છે કે, “બભમયં ફિ લોસ્ય 
મનઃ આપોમયઃ પ્રાળઃ સેઝોમથી વાજ્‌। હે સોમ્ય ! અન્ન- 
મય મન છે, જલમય પ્રાણુ છે, ને તેબેમય વાણી છે.' 
અન્નના સ્થૂલભાગમાંથી વિકા થાય છૈ, મપ્ય ભ્રાગમાંથી 


પંચ મહાભૂત વિવેક 


૪ષ 


માંસ થાય છે, ને સૂદ્્મ ભાગમાંથી મન થાય છે; જળના 
સ્થૂલ ભ્રાગમાંથી મૂત્ર થાય છે, મપ્યભ્ાગમાંથી સંધિર્‌ 
થાય છે, ને સૂદ્મભાગમાંથી પ્રાણુ થાય છે; તેજના 
સ્થૂલભાગમાંથી અસ્થિ થાય છે, મધ્ય ભ્રાગમાંથી મેદ 
(એક જાતને ધાતુ) થાય છે અને ચૂટ્મભાગમાંથી 
વાણી થાય છે. એવી રીતે શ્રુતિમાં મન આદિની ઉત્પત્તિ 
કહી છે, અને એજ પ્રમાણે બીજ ઇંદ્રિયોની ઉત્પત્તિ 
પણુ પંચમહાભૂતથી જણી શકાય છે. 


યુકિતથી પણુ ઇદ્રિયોની ઉત્પત્તિ પંચમહાભૂતથી સિદ્ધ 
થાય છે. શ્રોત્ર આદિ ઈદ્રિયો, પંચમહાભૂતનાં કાયો છે; 
કારણુ કે તેમાં પંચમહાભૂતનેા અન્વય છે, જેમાં જેને 
અન્વય હેય તે તેનું કાર્ય હોય, એવી વ્યાપ્તિ પણુ છે. જેમ 
વાયુમાં આકાશને અન્વય છે તો વાયુ આકાશનું કાર્ય 
છે; ઘડામાં મૃત્તિકાના અન્વય છે તો ધડે મૃત્તિકાતું 
કાર્ય છે; તેમ પંદ્રિયામાં પંચમહાભૂતતે। અન્વય છે તેથી 
ઇદ્રિયા પંચમહાભૂતનાં કાર્યો છે. હુવે શબ્દનો આધાર 
આયાશ છે, તે આકાશ શ્રોરત્રૅદ્રિયમાં પણુ છે; કારણુ 
ક શ્રોત્રૅદ્રિયે કરીને શખ્દતું જ્ઞાન થાય છે, તેથી મશ્રોત્રૅ- 
દ્રિયમાં આકાશનો અન્વય છે, અને શ્રોત્રૅદ્રિય આકાશતું 
કાર્ય છે. સ્પર્શના આધાર્‌ વાયુ છે, તે વાયુ ત્વમિદ્રિ- 
યમાં પણુ છે; કાર્‌ણુ કે, ત્વગિદ્રિયે કરીને સ્પર્શજ્ઞાન 
થાય છે, તેથી ત્વગિદ્રિયિમાં વાયુનો અન્વય છે, માટે જ 
ત્વગિદ્રિય વાયુનું કાર્ય છે. ફૂપનો આધાર્‌ તેજ છે, 
તેજ ચક્ષુરિદ્રિયમાં પણુ છે, કારણુ કે ચક્ષુરિદ્રિયે કરીને 
રૂપન્નાન થાય છે, તેથી ચક્ષુરિદ્ષયિમાં તેજને અન્વય 
છે, માટે તેજનું કાર્ય ચક્ષુરિદ્રિય છે. રસનો આધાર જળ 
છે, તે જળ રસનેદ્રિયમાં પણુ છે, કારણુ 'ે રસનેદ્રિયે 
કરીને ર્‌સત્તાન થાય છે, તેથી ર્સનેદ્રિયમાં જળને 
અન્વય છે, અને જળતું કાર્ય ર્સનૈદ્રિય છે, ગંધનેા 
આધાર પૃથ્વી છે, એ પૃથ્વી ધ્રાણુદ્રિયમાં પણુ છે; કારણુ 
જ ધ્રાણુંદ્રિયે કરીને ગંધનું તાન થાય છે, માટે ધ્રાણૅદ્રિયમાં 
પૃથ્વીનો અન્વય છે, તેથી ્રાણુદ્રિય પૃથ્વીનું કાર્ય છે. 
એવી રીતે અન્વયથી પંદ્રિયા પંચમહાભૂતનાં કાયોં છે, 
એમ સિદ્ધ થાય છે. જે ઇંદ્રિયા પંચમહાભૂતનાં કાર્યો 
ન હોત તે! ઇદ્રિયાએ કરીને પંચમહાભૂતોના ગુણનું જત્તાન 
થાત નહિ. જેમ શ્રોત્રૅંદ્રિય આકાશનું કાર્ય ન હોય તો 
શ્રોત્રૅદ્રિયે કરીને શખ્દતું જ્તાન થાય નહિ; ચક્ષુરિદ્રિય 
તેજનું કાર્ય ન હેય તો ચક્ષુરિદ્રિયે કરીને જ્પનું જ્ઞાન 
થાય નહિ. આંધળા માણુસો સાંભળે છે, પણુ દેખતા 
નથી. એવી રીતે વ્યતિરેકથી પણુ ઇદ્રિયો પેચમહાભૂતનાં 
કાર્યો છે, એમ સિદ્ધ થાય છે. હવે મન પણુ પાંચે 
મહાભૂતનું કાર્ય છે; કાર્‌ણુ કે શ્રોત્ર આદિ ઇંદ્રિયોદ્દારા 
શખ્દ આદિ પાંચ વિષય તે ગ્રહુણુ કરે છે, જે મન પાં- 
ચેભૂતનું કાર્ય ત હોત તે ઇંદ્રિયાટ્દારા પાંચે વિષયોનું મહણુ 
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ન કરત. પણુ જેમ ત્વગિદ્રિય પાંચેભૂતનું કાર્ય નથી, તેથી 


તે ત્વગિદ્રિયે કરીને પાંચે વિષયે।તું મહણુ યતું નથી, પણુ 
કેવળ સ્પર્શતુંજ મ્રહેણુ થાય છે, તેમ મનનું પણુ થાત. એ 
રીતે અનુમાનથી ઇંદ્રિયો યુક્તિથી-પંચમહાભૂતનાં કાર્યો 
છે, એવે નિશ્રય થાય છે. છાંદોગ્યના ૭ઠ્ઠા પ્રપાઠેકમાં 
થે[૬શ૧૪; શોચ્થ વુશ્વઃ ઇલાદિક ગ્રંથથી આ વિષયને 
વિસ્તારથી કલો છે. ૧૭ 


'સરેવ સૌસ્ય'નો અર્થ 

અવતયણિકા-આ પંચમહાભૂતના પ્રારંભમાં જ 
કહેલું છે કે, “ વરેવલોસ્વેટ્મપગાથીરેવમેવાફિસીયમ । 
હે સૌમ્ય! સ્રષ્ટિ પહેલાના કાલમાં આ જગત્‌ એક 
જ અદ્વિતીય સૂપ જ હંતું.' એ અદ્ટેત ખ્રહ્દાને પ્રતિ- 
પાટન કરનારી શ્રુતિથી સદ્વસ્તુનું પ્રતિપાદન કરે છે. 

"્વાટ્શેદ્રિયેયુવત્યા શાજ્નેળાપ્યવમસ્યતે | 

યાવતરિિચિરવેરેતટ્િય્શન્ટોહિવિ ગમત્‌ ॥ ૬૮ ।। 

શબ્દ્રા્થ-એકાદશ ઇંદ્રિયો, યુક્તિ અને શાસ 
કેરીને જે કંઈ જાણુવામાં આવે છે એ સર્વ, શ્રુતિમાં 
કહેલ” “દઢ? શબ્દે કરીને કહેલું જગત્‌ છે. ૧૮ 

હે શિષ્ય! હવે અદ્તિીય બ્રહ્મનું પ્રતિપાદન કરવાવાળી 
'લરેવ' શસ્વેટં' એ શ્રતિને અર્થ તને કહ છું તે તું સાંભળ. 
પાંચ કર્મેન્દ્રિ,, પાંચ જ્ઞાનેન્દ્રિય અને મત એ એકાદશ 
ઈંદ્રિયે કરી, એટલે પ્રયક્ષ પ્રમાણે કરીને, યુક્તિ એટલે 
અનતુમાને કરીને, શાસ્ત્ર એટલે શબ્દ પ્રધાન વેદાદિક 
પ્રમાણે કરીને, તથા ઉપમાન, અર્થાપત્તિ અને અનુપલ- 
ખ્ધિ પ્રમાણાએ કરીને જે કંઈ આ પ્રપંચ નનણ્વામાં આવે 
છે, તે સર્વ જગત્‌ આગળ સદ્રપ જ હતું. 'શરેવ શોચ્યેટ' 
આ શ્રુતિમાં જે '૬&' પદ છે, તે જગતનું વાચક છે. 

શિષ્ય-ગસ્દેવ ! શહ શબ્દને! પ્રયાગ તો વલૈમાન કા- 


ળમાં પોતાના સન્મુખ જે પદાર્થ હેય, તેને માટે 
કરી શકાય, પરંતુ આ જગત્‌ તો પરેક્ષ, અપરેક્ષ, 


ભવિષ્ય, ને વતેમાન કાળમાં રહેનારો પદાર્થ છે. તેતે 
માટે ફર પદતે। પ્રયાગ થઈ રકે નહિ. 

ગુસ-વત્સ ! તાર કહેવું યથાર્થ છે, તથાપિ સર્વન્ 
ઈશ્વરતી અને સુનિની દષ્દિથી સર્વ પદાર્થ અપરેક્ષ છે, 
એટલે સન્‍્મૃખમાં રહેલો હેય તેમ તેઓ તેને દેખે છે. 
તેથી તત્તવેત્તા ઉદદાલક ત્રડષિએ જગતને વતમાન કાળનું 
ને સન્મુખ ગણીને ૬૨ પદને! પ્રયોગ કર્યો છે. ૧૮ 

અવતર્ણિક।ા-૬ટ શખ્ટનેો અર્શ કહીને ઉપર કહેલી 
લેવ વૌમ્થ એ શ્રુતિનો અર્શ વિસ્તારથી કહે છેઃ- 


ટું સર્વ પુરા જછેરેવમેવાટ્દિીયવાર્‌ | 
ભરેવાલીન્ામશ્વે તાલ્તામિત્યારળેવેષઃ ।1૨૨॥ 


શ્રી પંચદશી 


[ પ્રકર્‌ણુ 





શખ્દાર્થ-સ્રષ્ટિની પૂર્વે આ સર્વ એક જ અદ્રિ- 
તીય સતૂજ હુંતું, નામ અને ૨પ ન હુતાં, એ પ્રમાણે 
આરુંણિુ( ઉદ્દાલક)નું વચન છે. ૧૯- 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણુ 

આરૂણિ એટલે અસરણુ નામના કોઈ ત્રડષિના પુત્ર 
તે આરુણિ કહેવાય છે. તેનું ખીજીં નામ ઉદ્દાલક પણુ 
હતું. એ ઉદાલકે પોતાના પુત્ર શ્વેતકેતુ પ્રત્યે આ" 
(મોપદેશ કરવા માટે ' શર્ેવ લોસ્વેર્વપ-આશીરેકમેવા- 
હ્રિસીયંશ્રશ!' એ શ્રતિર્પ વચન, છાંદોગ્ય ઉપનિષદમાં, 
શ્વેતકેતુના સંવાદમાં કહ્યું છે. તેના અર્થ આ છેઃ-આ રશ્ય- 
માન સર્વ જગત્‌-સૃષ્ટિ પહેલાં એક જ અને અહઠ્તીય હતું, 
એટલે સજાતીય, વિજાતીય અને સ્વગત ભેદર્હિત હતું 
અને તે સમયે તેનું નામ તેમ,જ રૂપ કંઈ પણુ ન હતું. ૧૯ 

અવતરણિકા-ઉપર કહેલી શ્રુતિમાં ૬%, 'ળવ' 
અને “અહ્િષીય' આ ત્રણુ પદવડે સદ્વસ્તુમાં સ્વગત 
વગેરે ત્રણુ પ્રકારના જે ભેદ પ્રાસ થાય છે, તે નિવા- 
રણુ કરવા માટે, પ્રથમ સ્વગત વગેરે ત્રણુ પ્રકારના 
ભેદનું સ્વરુપ અનાત્મવસ્તુમાં દેખાડે છે; અને 
પછી સદ્રસ્તુ ખ્રહ્મ વિષે પણ, બ્રાંતિથી પ્રાતત થચેલા 
એ ત્રણુ ભેદને ઉપર કહેલાં ત્રણુ પદવડે નિષેધ 
કરે છેઃ- 


ઇક્ર્વ ર્વમતો મેર્‌; પત્રપુષ્વજછારિમિ! । 
ઇશાંતરાત્લગાતીયો વિગાવીય; શિજ્ારિતા ।૨૦। 
તથા સદ્દદ્ગુનો મેર્‌ત્રયં પ્રાણું નિવાયેતે | 


જેવયાવધારળટ્રેતપ્રતિષેધેસ્નિમિ! ત્રમાત્‌ ॥। ૨? ।। 

શબ્દાર્થ-વૃક્ષનો, પત્ર, પુષ્પ અને ફૂલો આદિની 
સાથે, જે ભેદ છે તે સ્વગત ભેદ છે, અન્ય વૃક્ષની 
સાથે જે ભેદ્ઠ છે તે સજાતીય ભેદ છે, ને પત્થર 
આદિની સાથે જે ભેદ છે તે વિજાતીય ભેદ છે; તેવી 
રીતે સદ્રસ્તુમાં પ્રાતત થચેલા ત્રણુ -ભેદને એકય 
(એકતા), અવધારણુ (નિશ્ચય) અને અટ્ટૈતસ્ત્રપી ત્રણુ 
પ્રતિષેધે કરીને કુમથી નિવારણ કરે છે. ૨૦-૨૧ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવર્‌ણ 

સ્વગત, સજતીય અને વિજાતીય એમ ત્રણુ જાતના 
ભેદ છે. પોતામાં જ રહેલે।, પોતાના અવયવે કરેલે। જે 
ભેદ હેય, તે સ્વગત ભેદ કહેવાય છે. જેમ કે,-પત્ર, પુષ્પ, 
દાદિ ૬ૃક્ષના અવયવે। છે, તે જૃક્ષમાં જ રહેલાં છે; તે 
અવયવોએ ફરીને જે ભેદપ્રતીતિ થાય છે, તે સ્વગત 
ભેદ કહેવાય છે. પોતાની ન્નતિનિરૂપિત જે ભેદ, તે 
સનનતીય ભેદ કહેવાય છે. વડ પણુ જક્ષ છે, ને પીપળે 
પણુ શક્ષ છે. એ વડ અને પીપળા બન્ને એક જાતિના 


૨ જું] 


એટલે *ક્ષ નતિનાં છે, તથાપિ વડથી પીપળો નૂરદે 
છે, અને પીપળાથી વડ ભિન્ત છે. વળી, વડનાં ખે જક્ષ 
છે, તે બન્ને પરસ્પર ભિન્ન છે. એવી રીતને! જે ભેદ 
હોય, તે પણુ સજાતીય ભેદ કહેવાય છે, અન્ય જાતિ 
નિરૂપિત જે ભેદ તે વિજાતીય ભેદ કહેવાય છે. શિલા, 
પાષાણુ આદિ, શૃક્ષનાં સજાતીય નથી, પણુ તેથી વિન્ન- 
તીય છે; માટે શિલા, પાષાણુ નિરૂંપિત જે ભેદ ભક્ષમાં 
છે, તે વિજતીય ભેદ છે. એવી રીતે ત્રણુ જાતના 
ભેદ છે. ૨૦ 

હવે જેમ મતુષ્ય, પશુ, પક્ષી, વૃક્ષ આદિ સર્વ પદા- 
થોંમાં વસ્તુત્વ (વસ્તુપણું ) ર્ક્યું છે, તેમ સતમાં પણ 
વસ્તુત્વ ર્યું છે. એટલે વસ્તુત્વે કરીને સર્વ પદ્દાર્થ અને 
સત્‌, એ સમાન છે; માત્ર અસત્ત્ત અતે સત્ત્વે કરીને 
બન્નેમાં ભેદ છે. સર્વ વસ્તુ અસત્‌ છે, ને સદ્વસ્તુ સત્‌ 
છે. જેમ અસત્‌ વસ્તુમાં ત્રણુ ભેદ રહ્યા છે, તેમ સદ્‌- 
સ્તુમાં પણુ ત્રણુ ભૈદ પ્રાપ્ત થાય છે. આ ત્રણુ ભેદને 
શ્રુતિમાં કહેલા એકય, અવધારણુ અને અદ્દેતરૂપ ત્રણુ 
પ્રતિષેધ, નિવાર્ણુ કરે છે. ક્રુતિમાં “જ્કમેવાદ્િતાવ 
એમ કહ્યું છે. એમાં “૨% પદે કરીને એક્યતું ખોધન 
કયું છે, “0૨? પદે કરીને અવધારણુનેા બો।ધ કર્યો છે, 
ને “અદ્િસીય? એ પદે કરીને અદેતનો ખોધ કર્યો છે. 
“છૂક' પદે કરી સદ્સ્તુમાં પ્રાસ થયેલા સ્વગત ભેદને 
પ્રતિષેધ કર્યો છે તેથી, જેમ મતુષ્યમાં હાથ, પગ, સુખ, 
નાસિકા આદિ અવયવે। નિજપિત સ્તગત ભેદ છે, તેમ, 
સદ્સ્તુમાં સ્ત્રગમત ભેદ નથી; એટલે સદ્સ્તુને અવયવે। 
નથી, પરંતુ તે તો નિર્વયવ છે, એમ સિદ્ધ થાય છે. 
'ણ4' પદે કરીને સદ્સ્તુમાં પ્રાસ થયેલા સજાતીય ભેદને 
પ્રતિષેધ કર્યો છે; તેથી જેમ, ૬ક્ષમાં અન્ય વૃક્ષ નિર્સાપત 
સજાતીય ભેદ છે, તેમ સદ્સ્તુમાં સન્નતીય ભેદ નથી. 
જેમ સઠ્ટસ્તુ સત્‌, ચિત્‌, આતંદરૂપ છે, તેમ તેના 
જેવી અન્ય વસ્તુ સત્‌, ચિત્‌ અને આનંદરૂપ નથી; 
તેથી સચ્ચિદાનંદરૂપ એક સદ્સ્તુ જ છે, પણુ બીજ 
નથી. “અદ્ધિથીયં? એ પદે કરીને વિન્નતીય ભેદને પ્રતિ- 
ષેધ ક્યોં છે. જેમ, શૃક્ષમાં શિલા આદિ નિજુપિત વિન્ન- 
તીય ભેદ છે, તેમ સદ્દસ્તુમાં વિન્નતીય ભેદ નથી. કારણુ 
ક સતને વિજતીય અસત્‌ હોવે જઇએ, પરંતુ તેનો 
વંધ્યાપુત્રની પેઠે અભાવ છે, માટે સ્વગત સનનતીય વિન્ન- 
તીય ભેદ સઠદ્સ્તુમાં છે જ નહિ. ૨૧ 

અવતરણિકા-સદ્રસ્તુનો સ્વગત ભેદ રાંકા કરવા 
ચોગ્ય નથી, કારણુ કે સદ્રસ્તુ પોતે જ અવયવ 
રહિત છે તે વાત કહે છેઃ- 


લતો નાવયવા$ શરુનચાસ્તટંશર્વાસિસ્વળાત્‌ । 
નામશ્વે ન તસ્યાંશો તયોરયાપ્યનુરવાત ।।૨૨।। 


પંચ મહાભૂત વિવેક 


૪૭ 


શખ્દરાર્થ-સત્‌( ખ્રહ્દા ના અવયવોની શંકા કરવી 
ચોગ્ય નથી; કારણુ કે, તેના અવયવેતું નિજ્પણુ 
કર્યું નથી. નામ અને રૂપ સત્‌ ખ્રહ્મ )નાં અવયવ 
નથી, કારણુ કે તેની અદ્યાપિ ઉત્પત્તિ થઈ નથી. ર૨ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

હે શિષ્ય ! એ સઠ્સ્તુનતા અવયવ છે, એવી આરાકા 
કરવાને અવકાશ નથી; કારણકે શ્રુતિ, સ્મૃતિ કે શાસ્ત્રમાં 
કરાઈ હૈકાણે સઠ્સ્તુના અવયવેનું નિરૂપણુ કર્યું નથી. 
પણુ “નિષ્કાજ નિજ્જિયં | નિર્વય નિષ્ક્રિય,' “અવાળિવાર્‌: । 
જેને હાથ પગ નથી,' ઇલાદિ શ્રુતિઓમાં સદ્સ્તુના 
અવયવતે। નિષૈધ કર્યો છે. તેમ જ નૈતં છિન્ફાસ્ત શજ્ઞાળિ 


નૈન ર્દૂસિ વાવ૧? । એને શસા છેદતાં નથી, એને અશ્ચિ 


બાળતો નથી,' ઇયાદિ સ્મૃતિમાં પણુ સઠ્સ્તુનું નિર્વયવ- 
પણું વર્ણુવેલું છે. 

શિષ્ય-સદ્સ્તુતા અવયવતે। અભાવ કહે। છે, પણુ 
નામ અને રૂપ એ સદ્સ્તુના અવયવે “મ ગણાય નહિ? 

ગઝુજ-તામ અને રૂપ એ પણુ એક સર્જેલા ગણાય 
છે, તેથી તે હજી સધી પણુ એટલે સૃણિતી પહેલાં ઉત્પન્ન 
થયાં ન હતાં. તો પછી તે તામ અને રૂપ સદ્સ્તુના 
અવયવ કેમ હોઈ શકે? નજ હોઈ શકે. પણુ જે તે 
સદ્સ્તુ જડ હેય, તો સાવયવ હોઈ શકે; ને જે તેતે 
જડ કહીએ તો વિનાશીપણાનો બાધ આવશે. જે જડ 
હાય, તે ધટાદિની પેઠે નાશને પાત્ર છે; તેથી સત્‌ જડ 
નથી, પણુ ચેતન છે, અને ચેતન સાવયવ હોઈ શકે 
નાહ, શવૂ્‌ એ નામ, વ્યવહાર માટે જ કહિપત છે, અને 
“અસ્યૂજમનખુઝટલ્વમટ્ીષત્રન' આ થુતિથી સતતે રૂપ 
રહિત કહેવામાં આવ્યું છે. ઘલૂ્‌-લત્તા, ચિવ્‌-ચેતન્ય, 
અને આાનંટ્‌-નિર્સતશયણલશ્વતા આ બહાનું સ્વરૂપ છે, 
બહાના અવયવે। નથી. કટુતા, શીતલતા, સુગંધી વગેરે 
નમ ચંદનનું સ્વરૂપ છે, પણુ અવયવે। નથી; તેમ સત્તાદિક 
ખહ્માનું સ્વરૂપ છે, અવયવે। નથી. ૨૨ 

અવતરણિકા-સ્ટષિની પૂર્વે નામરુપનેો અભાવ 
શા કારણુથી હતો, આવી શિષ્યની શંકાનું ગુરુ 
ઉત્તર આપે છેઃ- 

નામસ્વોરવસ્યેવ ૪દિલ્વાસ્છણિતઃ પુરા । 

ન તયોર્રવસ્તસ્માસિરશં તઘયા વિયત્‌ 1૨૨ 

શખ્દાર્થ-નામરપની ઉત્પત્તિ જ સૃષ્ટિમય હોવાથી, 
સ્રષ્િના પહેલાં તેની ઉત્પત્તિ નથી તે માટે, આકાશ 
જેમ નિરશ છે તેમ ખ્રહ્મા નિરંશ-નિરવયવ છે. ૨૩ 
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નામની અને જૂપની ઉત્પત્તિ થવી, તેનું નામ સૃદ્ટિ 
કહેવાય છે. સૃદછ્ટિની પહેલાં કેવળ અદ્દિતીય સદ્દસ્તુ જ 
હતી; તે વખતે નામ કે રૂપ ન હોતાં, સૃટટિ ઉત્પન્ન 


૪૮ 


થઈ એટલે નામરૂપ ઉત્પન્ન થયાં, માટે સદસ્તુ નિર- 
વયવ છે, તેમ સદ્સ્તુ સ્વગત ભેદ ર્હિત છે; કારણુ 
કઠે તે આકાશતી પેઠે નિર્વયવ છે. આકાશ નિરવયવ 
છે, તેથી સ્વગત ભેદ રહિત છે. તેમ સદ્સ્ડુ નિરવય છે, 
માટે તે પણુ સ્વગતભેદરહિત છે.' એ અતુમાનથી પણુ 
સદસ્તુ સ્વગતભેદરહિત ઠૅરે છે. જે પદાર્થ સાવયવ 
હોય તે વિનાશી હોય એવી વ્યાપ્તિ છે. જેમ મનુષ્ય, 
પશુ, પક્ષી, ધટ, પટ આદિ સાવયવ છે, તેથી તે વિનાશી 
છે. એમ જ જે સદસ્તુ સાવયવવ હોય તો તે પણુ 
વિનાશ થાય; અને “અઝ્ઞશે૬ મર; । એ અજર છે, અમર 
છે'; “વેટ્ાાવિમાથિને નિહ્યં। અને (આત્માને) અવિનાશી 
અને નિય જાણુ?) “અવિનાશ ણુ સદ્દિટિ ચેન શર્વમિક્‌ં 
સષણ। તેને અવિનાશી ન્નણુ કે જેણે આ સર્વ જગત્‌ 
વ્યાપ્યું છે', ઇયાદિ અનેક શ્રુતિ અને સ્મૃતિમાં સદ્- 
સ્તુને અવિનાશી કલ્યું છે, તેથી તે શ્રુતિસ્મતિને। વિરોધ 
આવે. માટે સઠસ્તુ નિરવયવ છે, એમાં શંકા ન કર. 

કાઈ કહે કે, સદસ્તુ, સાવયવ છે, તો એમ કહેનાર 
પ્રત્યે પ્રશ્ન ફર્વો જેઇએ કે, સદ્સ્તુતા અવયવ, ચેતન 
છે ક અચેતન? જને ચેતન છે, એમ કહે તો તે 
સદ્સ્તુથી ભિન્ન છે કે અભિન્ન છે? જે ભિન્ન છે, એમ 
કહે તો “શ્કમેવાજ્વિસીયં ' એ શ્રુતિમાં ત્રિવિધ ભેદને 
નિષેધ કર્યો છે તેનું કેમ ? અને જે અભિન્ન છે, એમ 
કહે તો તે સદ્સ્તુનતા અવયવ છે એમ કહેવાય નહિ. 
ફાર્‌ણુ કે તે સઠ્સ્તુ જ છે. હુવે જે સદ્સ્તુતા અવ- 
યવેો અચેતન છે, એમ કહે તો સઠ્સ્તુતે અચેતનતા 
એટલે જડતા પ્રાપ્ત થાય છે; કાર્‌ણુ કે, અવયવને! જે 
સમુદાય તે અવયવી, એવું અવયવીનું સ્વરૂપ છે. જે 
સર્વ અવયવે અચેતન હોય તે! અવયવી પણુ અચે- 
તન સિદ્ધ થાય. જેમ લાકડાની પુતળીના હાથ, પગ, 
મુખ વગેરે સર્વ અવયવે। લાકડાના છે, તો તે અવ- 
યવી એટલે લાકડાની પુતળી પણુ સર્વોગે લાફડાની જ 
છે. વળી પાપાણુપ્રતિમાના હાથ, પગ આદિ સર્વ અવ- 
યવેો। પાષાણુના છે, તો તે પ્રતિમા પણુ પાષાણુની જ 
છે. તેવી જ રીતે સદ્સ્તુના અવયવો અચેતન-જડ 
હોય તો પછી અવયવી એટલે સદ્દસ્તુ પણુ અચેતન- 
જડ છે, એમ સિદ્ધ થશે. એવી રીતે કાઈ પણુ પ્રકારે 
સદ્સ્તુના અવયવો સિદ્ધ થતા નથી, માટે તે નિર્વયવ 
છે એમ નિઃસંદેહુ છે. 

શિષ્ય-સત્‌ , ચિત્‌ અને આનંદ એ સઠ્સ્તુના અવ- 
યવ છે તો પછી સદ્સ્તુને નિર્વયવ કેમ કહે છે? 

ગુર-કરુતિમાં પરમાત્માનું વર્ણુન કરતાં કહ્યું છે ક, 
“અસ્યૂજમનશુઅદ્સ્યમથ્‌ષેન્‌ । પરમાત્માને સ્થૂલ નહિ, 
અણુ પણુ નહિ, હૂસ્વ પણુ નહિ, અને દીર્ધ પણુ નહિ, 
એ રીતે પરમાત્માની સ્થૂલતા આદિનો નિષેધ કરયો 
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[ પ્રકરણુ 


છે. જે સદ્સ્તુતા અવયવે। હોય તો શ્રુતિમાં સ્થૂલતા 
આદિને નિષેધ કેમ કરે? કારણુ કે, અવયવીમાં સ્થૂ- 
લતા આદિ ધર્મો રહે છે. હવે સત્‌ , ચિત્‌ અને આનંદ 
એ સદ્સ્તુતા અવયવો નથી, પણુ તેવું સ્વરૂપ છે; 
તેમ સદ્સ્તુતી જગતથી વિલક્ષણુતા બતાવવા માટે 
સત્‌, ચિત્‌ અને આનંદ એ ધર્મો તો સકદ્સ્તુમાં 
કટિપત છે. જગત્‌ અસત્‌ છે, અને સઠસ્તુ તેથી 
વિલક્ષણુ એટલે સત્‌ છે; જગત્‌ જડ છે તેથી સદસ્તુ 
વિલક્ષણુ એટલે ચેતનરૂપ છે; જગત્‌ દુઃખમય છે ને 
સદસ્તુ તેથી વિલક્ષણુ એટલે આનંદમય છે. એ ઉપ- 
ર્થી સત્‌, ચિત્‌ અને આનંદ કાંઈ સદઠ્સ્તુના અવ- 
યૂવે। નથી, પણુ તેતું કલ્પિતરૂપ છે. આ વાત શ્રુતિ, 
સ્મૃતિ અને યુક્તિથી સિદ્ધ થાય છે. ૨૩ 

અવતરણિકા-હવે શિષ્ય કેરી એમ ર્શકા ડરે કે 
સદ (ખ્રહ્મ)-વસ્તુને સ્વગતભેદ્ ભલે ન હોય, પરંતુ 
સજાતીય ભેદ શામાટે થાય નહિ? તેપરથી ગુરુ કહુ 
છે કે, સતૂનો બીજે સજાતીય ભેદ નિરપણુ કરી 
શકાય તેમ નથી. કારણુ કે સત્‌થી ખીજી ભિન્ન 
કોઈ પણુ વસ્તુ છે જ નહિ. 

સટ્તરં સગાલીયં ત વેછણળ્યવગેનાત્‌ 

નામશ્યોવાધિમેઢ્‌ં વિના નેવ સતો મિટ 1૨૪ 

શબ્દ્રાર્થ-સત્‌ની વિલક્ષણુતાના અભાવથી સતૂનું 
ખીજું સજાતીય નથી; તેમ નામ અને જૂપની ઉપા- 
પિના ભેદવિના સતૂને ભેદ નથી જ. ૨૪ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

જેમ સદ્સ્તુમાં સ્વગત ભેદતો અભાવ છે, તેમ 
સદ્સ્તુમાં સ“નતીય ભેદનો પણુ અભાવ છે. જેમ એક 
જતનાં ૬ૃક્ષ ધણાં હેય છે, તેથી તેમાં સન્નતીય ભેદ 
રહે છે, તેમ જો અન્ય સત્‌ હોય તે સઠ્સ્તુમાં સનન- 
તીય ભેદ સિદ્ધ થાય; પણુ અન્ય સત્તે અભાવ છે 
તેથી સદ્સ્તુમાં સન્નતીય ભેદ પણુ નથી. કાઈ કહેશે 
કે, ધટસત્તા, પટસત્તા, એવી રીતે જગતમાં સતતે 
ભેદ ભ્રાસે છે, તો પછી સદસ્તુમાં સન્નતીય ભેદ કેમ 
નથી? તેતું સમાધાન એવું છે કે, ધટાકાશ, મઠાકાશ, 
ઝહાકાશ એવી રીતે ધટ, ' મઠેં અને ગૃહની ઉપાધિ 
લાગવાથી આકાશને। ભેદ ભાસે છે, પણુ પરિણામે 
તો આકાશ એક જ છે; તેમ ધટસત્તા, પટસત્તા 
ઇયાદિ સ્થળમાં પણુ ધટ, પટ આદિ ઉપાધિના ભેદથી 
સઠ્સ્તુના ભેદ ભાસે છે ખરે, પણુ વાસ્તવિક રીતે 
સત્નો ભેદ નથી, જેમ, ધટાકાશમાંથી ધટ પદ કાઢી 
નાંખવાથી, મઠાકાશમાંથી મઠંપદ કાઢી નાંખવાથી, અને 
ગઝૃહાકાશમાંથી ઝૃહપદ ફાટી નાંખવાથી, કેવળ આકાશ 
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જ રહી નય છે; તેમ થટસત્તામાંથી ધટ, અને 
પટસત્તામાંથી પટ કાઢી નાંખવાથી, કેવલ સત્તા જ 
રહે છે. એવી રીતે સઠ્સ્તુ જ અંતે રહી ન્નય છે. 

સત્તા ત્રણુ પ્રકારતી છે: પાર્માથિક સત્તા, વ્યવહારિક 
સત્તા અને પ્રાતિભાસિક સત્તા. પાર્માથિક સત્તા સદસ્તુમાં 
રહે છે; કમકે તે સત્સ્વરૂપ છે; વ્યાવહારિક સત્તા ધટ, 
પટ આદિ પદાર્થોમાં રહે છે, કારણુ કે વ્યવહાર માટે 
તેમાં સત્તા માનવી પડી છે; પ્રાતિભાસિક સત્તા, સ્વા- 
પ્રિક પદાર્થમાં રહે છે, કારણુ કે સ્વમમાં પદાર્થોને 
કવલ પ્રતિભાસ થાય છે ને તેમાં સત્તા રહે છે, માટે 
તે પ્રાતિભ્રાસિક સત્તા કહેવાય છે. માટે સદ્સ્તુ સન્ન- 
તીય ભેદ શૂન્ય છે. ૨૪ 

અવતરણિકા-તેમ હોય તો ભલે વિજાતીયથી 
ભેદ માનો, એમ શિષ્યે શંકા કરતાં શુરુ કહુ છે 
કે, સતૂનેો વિજાતીય ભેદ પણુ અસત્‌ થરી, અને 
તેના અસતૂપણાને લીધે તે પ્રતિથાગી પણુ થઈ 
શકશે નહિ; તેથી, અસતૂજપ પ્રતિચોાગીવાળે। ભેદ 
"પણુ થરો નહિ. 

વિત્તાવીયમલશસુ ન શત્વસ્સીતિ મચ્યતે । 

નાસ્યાતઃ પ્રતિયોમિત્વ વિત્તાતીયારિ(₹ જુ ૨૧ 

ણ્વામેવાદ્તીયં સત્વિદ્રમત્ર તુ વેતન । 

વિદ્દણા અરહેષેઢ્‌ં પુરાડ્લીહિસ્વવળેયન્‌ ।। ૨૬ ।। 

શખ્દ્રાર્થ-સત્‌નું વિજાતીય અસત્‌ થાય, પણુ તે 
જછેઃ એમ ખરેખર જણાતું નથી; એટલા માટે, 
અસતનું પ્રતિચાગીપણું થઈ શક્તું નથી, તો 
પછી વિજાતીયથી ભેદ ક્યાંથી હાય ર? આ રીતે 
એકજ અદ્વિતીય સત્‌ (બ્રહ્મ) સિદ્ધ થયું. આ 
(સદ્રસ્તુ) વિષે વિહૂવલ થચેલા કેટલાક (શૂન્ય- 
વાદીએ) “પૂવે આ જગત્‌ અસતૂજ હતું' એડું 
વર્ણુન કરી ગયા છે. ૨૫-૨૬ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

ગુજ કહે છેઃ-સદ્રસ્તુમાં જેમ સ્વગત અને સજાતીય 
ભેદને। નિષેધ કરવામાં આવ્યે। છે, તેમ તેમાં વિશ્નતીય 
ભૈદનો પણુ નિષેધ કરવામાં આવ્યો છે. અસતતી શશલાનાં 
શીંગડાની પેઠે તથા વંષ્યાના પુત્રની પેઠે સત્તા જ નથી, 
કારણુ કે તે સ્વરૂપ રહિત છે. પ્રતિયોગી સદૂપ હેયવું 
ન્નેધએ, માટે અસત્‌ જેતું પ્રતિયાગી છે એવો સતતે 
વિજાતીય ભેદ કેમ થઈ શકે? 

શિષ્ય-અસત્‌ એટલે સત્‌થી વિલક્ષણુ એવાં માયાનાં 
સ્થૂલ, સૂજ્મ, પ્રપંચરૂપ કાર્ય છે. તેને સત્‌થી વિન્નતીય 
માતવામાં શી હરકત છે? 

૫ 


પંચ મહાભૂત વિવેક 


૪૯ 


ગુજ્-માયા અને માયાનું કાર્ય સ્વમની પેઠે મિથ્યા 
ભાસે છે, તેમાં પારમાથિકપણુ હે!તું નથી. માટે તે મિથ્યા 
છે, માટે “સત્‌'નું કે!ઈ પણુ તક?તતીય છે ૪ નાં '1.ય- 
કાળમા સત્થી ભિન્ન માયા કેઈ પણુ પ્રમણુથી સિદ્ધ 
થતી નથી, તેમ પ્રપૅચની તે। ઉત્પંત્ત પણુ હોય નહિ, માટે 
લઘ વિજાતીય ભેદથી રહિત છે એમ સિદ્ધ થાય છે. રપ 

ઉપર્‌ વર્ણન કરી ગયા તે પરથી સિદ્ધ થયું કે, એક જ 
અદ્દિતીય સત્‌ ખહમા છે. હવે સ્થુણાનિખનનન્યાયે 
કરીને, એજ અકઠ્તિીય સતની સિદ્ધિ દઢ કરવા માટે, 
અસત્‌ મતને તળગી રહેનારા વગેરેના મતનું ખંડન 
કરવાની પણુ જરૂર છે. “કેમકે પ્રત્યેક વિષયનું દહીકરણુ 
કરવું જજ્રતું છે. સ્થૂણા એટલે થાંભલી, તેનું તિખનન 
એટલે દઢીકરણુ કરવું. જમીનમાં ખાડે ખોદીને થાંભ- 
લીને દાટવી, અને પછી હુલાવી જેવી કે તે ૬ છે કે 
નહિ. તે દઢ ન જણાય તો ૬ઢ થાય, તેવી રીતે તેને 
ઠોકીને દાટવી; વળી હલાવવી, ને દઢ થાય તેવી રીતે 
દાઢવી, એટલે કેઈ પ્રકારે પણુ ચલાયમાન ન થાય તેવી 
રીતે જમીનમાં ઉંડી દાટીને તેને સ્થિર્‌ કરવી, તેનું નામ 
“સ્થુણાનિખનનન્યાય' કહેવાય છે. 

“તરેવ શોચ્વેટ એ શ્રુતિનું વ્યાખ્યાન સમજવતાં, 
સદસ્તુની સિદ્ધિ તો કરી. હવે મતાંતરતું ખંડન કરીને 
સદ્સ્તુની સિદ્ધિ કેમ છે તે જણાવું છું. 

કેઢલાક શૂન્યવાદી છે. એ શૂત્યવાદી બુદ્ધના મતના 
અનુયાયી છે. તેતું ખીજીં નામ “માધ્યમિક' પણુ છે. 
“સૃષ્ટિ પહેલાં શૂન્ય હવું,' એવું એ શૂન્યવાદીનું મત છે. 
જે આદિમાં હેય અને જે અંતમાં હેય, તે મધ્યમાં 
પણુ હોય છે, એવી સવત્ર વ્યામિ છે. જેમકે, અલેકાર 
ધક્યા પહેલાં સુવણું હતું, અને તેને ગાળી નાંખ્યા પછી 
પણુ સુવર્ણુજ રહે છે, અને મધ્યમાં એટલે અલંકાર 
અવસ્થામાં પણુ સુવર્ણ જ છે. તેવી રીતે સિદ્ધાંતમાં 
પણુ સૃષ્ટિ પહેલાં શૂન્ય હતું, સૃષ્ટિ પછી એટલે પ્રલય 
થયા પછી પણુ શૂન્ય જ રહે છે, અને મપ્યમાં જે જગત્‌ 
ભાસમાન થાય છે તે બ્રાંતિસ્પ છે, એમ શૂન્યવાદી 
કહૈ છે. તેથી, શૂન્યવાદીના મતમાં “શૂન્ય' એજ પરમ 
તત્ત્વ છે. હે શિષ્ય! આ શૂન્યવાદીની મતિ સઠ્સ્તુના 
વિચારમાં ચાલી શકતી નથી; તેથી જ તે સક્દસ્તુનેો 
વિચાર્‌ કરવામાં વ્યાકુળ એટલે ખેબાકળા બની ગયા 
છે, અને બકે છે કે, પૂર્વે એટલે સજ પહેલાં, આ 
પરિદશ્યમાન જગત્‌, અસત્‌ એટલે શૂન્ય હતું. ૨૬ 

ગઅવતરણિકા-તે વિહ્વળ વિચારવાળાઓની વ્યા- 
ઝુઊતા માટે દૃષ્ટાંત આપે છેઃ- 


મમસ્યાથ્યો યથાણાળિ વિદ્દણાનિ તયાય્ય પીઃ । 
અભરેવરસં જતા સિ!પ્રચારા વિમેસ્યતઃ ।૨૭। 


૫૦ 


શ્રો પંચદશી 


[ પ્રકર્ણુ 





શખ્દાર્થ-જેમ સસુદ્રમાં ડૂબતા (માણુસની)ની 
ઇદ્રિયા વિહ્વળ થાય છે, તેમ આ (અસદ્ભાદી)ની 
ખુદ્ધિ, અખંડ એવા એકરસ (પરખ્રહ્યા)ને સાંશ- 
ળીને, પ્રચાર (પ્રવૃત્તિ) વિનાની થઈ જાય છે અને 
સદ્ભસ્તુથી ડરે છે. ૨૭ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

હે શિષ્ય! તેઓનું બકવું મિથ્યા લવારે। છે. જે ત- 
રવામાં અતિ નિપુણુ હોય છે તે જે સમુદ્રમાં પડે તો 
તેની પંદ્રિયા વ્યાકુળ થાય છે, જે માણુસને તરતાં 
આવડતું ન હેય, તે માણુસ થે।!ડા ઉંડા જલમાં પડે તો- 
પણુ વિદ્દળ થઈ નય છે, તે પછી અતિ ઉંડા અને પાર 
વિનાના સમુદ્રમાં પડે તો તેની ઇંદ્રિયોની વ્યાકુલતામાં 
શું ખામી રહે? અર્થાત્‌ ન રહે. એમ જ. સાકારમાં 
પણુ નેની બુદ્ધિ ગાત કરી શકતી નથી; તો જે શૂન્યને 
પર્‌મતત્ત્વ માને છે, તેવા શૂન્યવાદીની મતિ નિર્‌।કા- 
રનાં આગળ કેમ ચાલી શકે ? તેની બુદ્ધિ અખંડ એક 
અઠ્દિતીય પર્બહ્ાને સાંભળીને ભડકી ન્નય છે, ર્‌૭ 

અવતરણિકા-આ વિષયમાં આચાયેની સંમતિ 
દેખાડે છે, અને આચાર્યે ક્યાં ને કેવા પમાં સંમતિ 
આપી છે; તે અક્ષરશઃ કહે છેઃ-- 

નોટાચાર્યા સિર્વિવસ્વે સમાધાવન્યયોમિનાય્‌ | 

સાવારત્રહનિછાનાપત્યંર્ત મયણૂષિરે । ૨૮ । 

અશ્વશેયોમો નામેય હુર્ઢ્શેઃ સવેયોમિમિઃ | 

યોમિનો વિમ્વતિ શશ્ધાફમયે મય્ણશન! ।1૨૨॥ 

શખ્દાર્થ-ગૌડપાદાચાયે, સાકાર ખ્રહ્મમાં નિણાવાળા 
અન્ય ચોગીઓ ને નિર્વિકલ્પક સમાધિમાં અત્યંત ભય 
કહ્ઠી ગયા છે:-“આ (પ્રસિદ્ધ) અસ્પર્શ ચોગ (નિવિં- 
કલ્પ સમાધિ) સર્વ ચોગીઓને તે। દુદર્શ છે. કારણુ 
કે અભય (નિવૈકલ્પ સમાધિમાં અથવા ખ્રહ્મ )માં, 
ભય જેનારા ચોગીએ, આ /નિર્વિકલપ સમાધિ)થી 
ભય પાસે છે.” ૨૮-૨૯ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

અખંડ અધદિતીય પરબરહ્મનું નામ સાંભળી શૂન્ય- 
વાદીની બુદ્ધિ ડરે છે, એમ અમે શા પરથી નાણ્યું એમ 
તું પરે, તો કહીશ ક, એવે વિચાર્‌ અમારે નથી, 
ગોડપાદાચાર્વ પણુ તેમ જ કહે છે. શ્રી ગૌડપાદાચાર્ય, 
શ્રી શંકરાચાર્યના પર્‌મ ગુરુ છે. તેમણે માંડ્કયોપનિષત્‌ 
ઉપર્‌ ફારિકા ( શ્લેકાત્મક વ્યાખ્યાન ) કરેલી છે. તેતું 
ખીન્તું નામ વાર્તિક પણુ છે. તેમણે એ વાર્તિકમાં કહ્યું 
છે કે, “સાકારના ઉપાસક એટલે વિર્‌ાઢ્‌ સ્વરૂપના ઉપા- 
સક, વેકુઠેવાસી ચતુર્જુજ સ્વરૂપના ઉપાસક, કેલાસ- 
વાસી શંકરના ઉપાસક, અતે નૃસિહ રામ।ૃષ્ણુ આદિના 


ઉપાસક જે યોગીએ છે તેઓને, નિવિકલ્પ સમાધિમાં 
અત્યંત ભય લાગે છે.' જેમ પૃથ્વી ઉપર ચાલનારને 
નિરાધાર આકાશમાં ચાલવા માટે ભય લાગે છે, તેમ 
સાકારના ઉપાસકને નિરાકારની ઉપાસનામાં અતિ ભય 
લાગે છે; કાર્‌ણુ કે, નિરાકાર્તી ઉપાસનામાં સાકારની 
પેઠે દ્િબુજ, ચતુર્ભુજ સ્વરૂપનું અવલંબન હેતું તથી. 
એ નિર્વિકલ્પ સમાધનું સ્વરૂપ કેવું છે, તે (પહેલા 
પ્રકરણુના પપ મા શ્લોકમાં) અમે અગાડી કહી ગયા 
છીએ. વળી સાફારના ઉપાસકના લક્ષમાં નિરાકાર સ્વ- 
રૂપનો ભાસ આવતે નથી, અને તે સ્વરૂપમાં ચિત્ત 
સ્થિર ન થઈ શકવાથી તે ભયભીત થઈ નિરાકાર 
પરબહ્મને જણુવાથી ધણે દૂર નાસી જય છે. ૨૮ 
ગૌડપાદાચાર્યે કયા શ્લોકમાં સાકારના ઉપાસકાને 
ભય કહ્યું છે એવી જિજ્ઞાસા તને થશે, તે પૂર્ણ કરવા 
માટે તેમની કારિકાનુંજ પ્રમાણુ આપું છું. તેએ કહે 
છે કે, અસ્પર્શયોગ એટલે નિવિકલ્પ સમાધિ; જે નિવિ- 
કલ્પ સમાધિમાં ધ્યાતા, ધ્યેય, અને ધ્યાન એ ત્રિ- 
પુટીને સ્પર્શ થતો નથી, તેમજ અહકાર આદિ સંસા- 
રને! પણુ સ્પરી થતે। નથી, તે સમાધિને અસ્પર્શયોગ પણુ 
કહેવાય છે. સાકાર્‌ના પ્યાનમાં નિદાવાળા યોગીઓને 
તે અસ્પર્શયોગનાં દર્શન દુદીભ છે; કારણુ કે, અસ્પર્શ- 
યોગમાં તેની મતિ ચાલી શકતી નથી. તેથી જ તેએ 
ડરે છે ને કહે છે “8 એ તો ફાંષ્ાં છે, તેઓને સંસા- 
રમાં ભય થાય છે, કેમકે, “દ્વિહાયાદ્ે મયં મવસિ। દિતીય 
થકી ભય થાય છે.' એમ શ્રુતિમાં પણુ ખીનથી ભય 
થવાતું કહ્યું છે. 'મવંઠ્દિયીયામિનિવેશત; સ્થા્્‌।' 'બઓજ્નના 
અભિનિવેશથી ભય થાય છે.' એવી રીતે શ્રીમદ્ભાગ- 
વતમાં પણુ દ્તીયથી ભય થવાનું કહ્યું છે. પણુ સય 
તો આજ છે કે, “સંસારમાં દદેતખુદ્ધિ હોય છે તેથી ભય 
છે' એમ એ શ્રુતિ તથા શ્રીમદ્ભાગવતનું તાત્પર્ય છે. 
સાકાર્ની ઉપાસનાવાળાને તેમજ સવિકલ્પ સમાધિ- 
વાળાને પણુ ભય રહે છે; કારણુ કે, તેમાં પણુ 
ધ્યાતા, ધ્યેય અને ધ્યાન એવી રીતની ત્રિપુટી રહે છે; 
એટલે દ્રેત ખુદ્ધિધી સંસાર છે, ને તેથી જ સવિકલ્પ 
સમાધિમાં પણુ ભય રહે છે. કેવળ નિવિંકલ્પ સમા- 
ધિમાં જ અલય છે; કારણુ કે, “અમયમઝત્થૂ | અભય, 
અજર છે,' ઇયાદિ વાત શ્રુતમાં કહેલી છે. અભય- 
માંજ અજર, અમર, નિવિકાર, નિરાકાર, નિર્ગુણુ, શુદ્ધ, 
ખ્રુદ્ધમુડતસ્વજાવ, સચ્ચિદાનંદરૂપ પર્ભહ્મ રહે છે, અને 
પ્યાતા, ધ્યેય અને ધ્યાન એ ત્રિપુટી કે અહેકાર આદિ કાંઈ 
પણુ રહેતું નથી જ, અતે તેથી જ નિવિંકલ્પ સમાધિમાં 
અલય વસે છે. જેમ બાળક અભયસ્થાન એટલે એકાંત - 
સ્થાન, કે જેમાં ચોર, વાધ, સિહ આદિ ભયનાં કારણે 
હે।તાં નથી અને તેનો સંભવ પણુ હોતે! નથી, છતાં તેમાં 
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ભ્ય પામે છે, તે માત્ર તેતી અજ્ઞાનતા જ છે, તેમ સગુણે।- 
પાસક અતે સવિકલ્પ સમાધિવાળા, કે જેઓને યથાર્થ 
આત્મન્તાન થયું નથી તેઓને, નિવિકલ્પ સમાધિમાં અને 
નિર્ગુણુની ઉપાસનામાં, ભય લાગે છે. તેનું કારણુ તો 
અહંકાર આદિથી માની ખેઠેલા આ જગતની સયતા 
છે; પણુ એ સર્વ નિર્વિકલ્પ સમાધિમાં રહેતાં નથી, તેથી 
તેમાં ભય થવું ન જેધએ. તથાપિ, સાકારના ઉપાસકાને 
નિવિકલ્પમાં ભય થાય છે, તેમાં કેવળ તેએની અસ- 
તા જ કારણુ છે. સગુણુના ઉપાસકેની બુદ્ધિ નિવિકલ્પમાં 
પહોંચી શકતી નથી, તેથી તેને સગુણુમાં જ પરમ પ્રીતિ 
હેય છે, પણુ નિર્ચ્ીુણુમાં તે હોતી નથી. એ કારણુથી 
જ્યારે સગુણુના ઉપાસકે।ની બુદ્ધિ નિવિકલ્પમાં પહોંચી 
શકતી નથી, લાર્‌ે શૃન્યવાદીની એટલે બૈદ્ધોની ખુદ્ધિ 
તો “કમ પહોંચી શકે ? માટે જ તેએ એમ કહે છે કે, 
રદ પહેલાં સર્વ શૂન્ય હતું એટલે કંઈ પણુ ન હતું. ર૯ 

અવતર્ણિકા-શ્રી પૂજ્યપાદ શંકરાચાર્યે પણ આ 
વાત કહી છે તે ખતાવે છેઃ- 
મમવત્પૂગ્યવાટાશ્ર રષ્વવવોવટૂનમૂન । 
આઇમોધ્યમિવાન્ખ્રાંતાનાચિત્યેડસ્મિન્તટ્રાત્મનિ રે ૦ 
ઝતાદસ્ય શ્રુતિ મૌશ્યોહ્મિ વોટ્ાસ્તમસ્વિનઃ | 
જ્ાવેહ્રિ નિરાસ્મત્વધનુમાનેવાણુષઃ ।। ર્‌ ? ।। 

શખ્દારથ-ભગવત્પૂજ્યપાદ (શ્રી શંકરાચાયે), શુષ્ક 
તર્ક કરવામાં ચતુર એવા આ પુરુષોને, અચિંવય 
એવા પરખ્રહ્મ વિષે ભ્રાંતિવાળા અને માધ્યમિક 
( શૂન્યવાદી) કહૈ છે. તમસ્વી (માહાદિકથી આવૃત) 
અને અતુમાન જ જેને સ્રુખ્ય નેત્ર છે એવા આ બૌદ્ધો, 
મૂર્ખપણાથી શ્રુતિનો અનાદર કરીને, નિરાત્મપણુ 
(આત્માના અસતપણુા)ને માની બેઠા છે. ૩૦-૩૧ 
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વળી ભગવાન્‌ ્શંકર્‌ાચાર્ય પણુ કહે છે કે, “એ શૂત્ય- 
વાદી, કેવળ શ્રુતિવિરુદ્ધ ઝુતર્ક કરવામાં કુશળ છે,” અને 
'યૂયો વાજો સિવર્ભશે અત્રાવ્ય મનથા ઘદ્‌ । પરમાત્માને નહિ 
પ્રાસ થઇને, જ્યાંથી મનની સાથે વાણી પાછી ફરે છે; 
એટલે જે, મન અને વાણીને અગોચર છે,' એવા સદા- 
ત્માને વિષે ભ્રાંતિવાળા છે. એ શૂત્યવાદીનું બીજું નામ 
માપ્યમિક પણુ છે, ૩૦ 

એ શૂન્યવાદીએના મતતું ખંડત કરવા માટે શંક- 
ર્‌ાચાર્યજ કહે છૈ કેઃ-ભુદ્ધમતના અતુયાયી શૂન્યવાદીએ। 
અજ્ઞાની છે; તેએ પેતાની અગ્તતાને લીધે જ શ્રુતિને 
માનતા નથી, અતે કેવળ કુતર્કને વશ થઈ અતુમાન 
ઉપર્‌ આધાર રાખે છે, તેથી તેએ આત્માને અસત્‌ 
કહે છે. શ્રુતિ સ્વતઃ પ્રમાણુ છે, અને તે શ્રુતિમાં 
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આત્માનું પ્રતિપાદન કરવામાં આવ્યું છે. શૂન્યવાદીએ 
એ શ્રુતિને તો માનતા નથી, માટે તેઓને આત્માના 
સત્ત્વનું ત્તાન કયાંથી થાય ? તેએ। અજ્ઞાનને વશ હોવાથી 
કહે છે કે, સ્દ્ટિ પહેલાં સર્વ શૂન્ય હતું !* એ શૃન્ય- 
વાદીને પૂછીએ કે, તમે શખ્દ પ્રમાણુ માતે છે ઝે 
નહિ? ને શખ્દ પ્રમાણુ નહે માનો, તો તમારી નતિ 
અને તમારા માતપિતાની પણુ સિદ્ધિ થરી નહિ, કારણુ 
કે તમે જેઈ ન્નતિના છે, અને તમારાં માતપિતા કાણુ 
છે તેતું જ્ઞાન તમારા કેઈ પણુ સગાંવદાલાંના કહે- 
વાથી જ થશે, અને તે શખ્દપ્રમાણુથી થશે; પણુ તમે 
તો તે માનતા નથી ત્યારે કેમ કરશે।? “શખ્દને પ્રમા- 
ણુમાં માન્યાવિના ન્નતિ અને માતાપિતાની સિદ્ધિ થતી 
નથી; એટલા માટે સગાંવહાલાંનું વાક્ય માનીશું,' એમ 
તેએ કહે છે, એટલે શખ્દપ્રમાણુ માન્યું એમ પોતાની 
મેળે જ સિદ્ધ થાય છે, તો પછી, આત્મસિદ્ધિ માટે પર્‌મ 
હેતુ અને સ્વતઃ પ્રમાણુ જે શ્રુતિ, તેને પ્રમાણુ કેમ 
નહિ માનવી? અને શ્રુતિને પ્રમાણુભૂત માની, ત્યારે 
માને કે “પૂર્વે સત્‌ હતું, અને તેમ માનવાથી જ જગત્‌ 
પહેલા “શૂન્ય હતું' એમ જે કહે છે તેનો વિરોધ આવે 


છે. તેપરથી, એમને! સિદ્ધાંત શ્રુતિથી વિસુદ્દ છે, માટે 


“પૂર્વે શૂન્ય હતું' એમ શૂન્યવાદીનું કહેવું અસંગત“છે. ૩૧ 

અવતર્ણિકા-હવે શૂન્યવાદુમાં વિકલ્પ કરીને 
તેને ટ્ૂષણુ આપે છેઃ- 

રન્યમાલીર્તિ ત્રષે તયોનં વા સહાત્મતામ્‌ । 

રૂન્યસ્ય ન લુ તજુસસુમય વ્યારૃતત્વત; ।1ર૨।। 

શખબ્દાથ-'સન્યમાલીવ્‌' શૂન્ય હંતું,' એ પ્રકારના 
વાક્ચે કરીને તું ક્હે છે તે ( શૂન્યને ) સતૂને યોગ 
(સત્તા) કહે છે કે સટૂપપણું કહે છે? શૂન્યને તો 
વદતે।વ્યાધાત દોષ આવવાથી તે બન્ને ( સતૂને। ચોગ 
અને સદ્રપપણું) ઘટતાં નથી. ૩૨ 
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“જેમ ધડો હુતો, ઘોડે હુતો' ઇયાદિ વાડયોમાં 
'હુતો' એમ કહેવાથી ભૂતકાળમાં તે તે પદાર્થોની સત્તાની 
પ્રતીતિ થાય છે, તેમ શૂન્ય હતું' એમ કહેવાથી ભૂત- 
કાળમાં શૂન્યની સત્તાની પ્રતીતિ થાય છે, તો પછી એ 
શૂન્યવાદીને પૃછે। 'ે, શૂન્યને સતૂતેો યોગ છે વા શૂન્ય 
સદ્રપ છે? એવા ખે વિકલ્પ થાય છે, હુવે શૂન્યને 
સત્નો યોગ છે એમ કહેવું તો યોગ્ય જ નથી; કાર્‌ણુ 
કે ભ્ાવરૂપ વસ્તુનો યોગ થાય એવે! નિયમ છે. સત્‌ 
તો ભાવરૂપ જ છે, પણુ શૂન્ય તે! ભાવરૂપ નથી, પણુ 

* ચાહૂંદી, ખ્રિસ્તી, ઇસ્લામી વગેરે પણુ આ સૃષ્ટિની પૂર્વે 
શૂન્ય અથવા ગે(ટો-013805 હતું એમ કહે છે, અને આજના 
કેટલાક પાશ્ચાત્ય ફ્લિસુર્રે પણુ તેમ જ કહે છે, 


નર્‌ 


અભાવરૂપ છે. તો, શૂન્યને સત્તે! યોગ કેમ સંભવે ? 
શશશ્ંગની સાથે કે આકાશપુષ્પની સાથે સતને। યોગ 
કોઇના નેેવામાં કે સાંભળવામાં આવ્યે! છે ? નહિ જ. 
ત્યારે શૂન્ય સદ્રપ છે, એમ કહેવું પણુ ઉચિત નથી; 
કારણુ કે સત્‌ ભાવરૂપ છે, અતે શૂન્ય અભાવરૂપ 
છે. આમ એ વિરુદ્ધ છે; અને પરસ્પર વિરુદ્દ પદાર્થતી 
એકતા સંભવતી નથી. તેજ અને તિમિર( અંધકાર)ની 
એકતા જેઈ પણુ નથી અને સાંભળી પણુ નથી. તે 
માટે, “શૂન્યનતે સતૂતો યોગ છે,' અથવા “શૂન્ય સદ્રપ 
છે,' એમ કહેવું એ, “મારી મા વાંઝણી છે,? “મારે જભ 
નથી,' એમ કહેવા જેવું છે. એ રીતે તેઓના ખન્ને 
પક્ષમાં વદતોવ્યાધાત દોષ આવે છે, માટે શૂન્યતે સતતે। 
યોગ કહેવો પણુ ઉચિત નથી, તેમ શૂત્ય સદ્રપ છે, 
એમ કહેવું પણુ ઉચિત નથી. ૩૨ 

અવતરણિકા-શૂન્યતા વદતોવ્યાધાત દેષને જ 
દૃષ્ટાંતપૂર્વક દહ કરવા માટે કહુ છેઃ- 

સ ચુસ્સ્તમલા સૂર્યો નાવિ ચાતો તમોપય । 

સસ્છ્‌ન્યયોરષિરોપિત્વાચ્છૂન્યમાસીત્વાયં વર્‌ ર્‌ રે 

શબ્દાર્થ-સૂર્યે અંધકારથી યુક્ત હોય જ નહિ, 
તેમ જે સૂર્ય તમોમય (અંધકારમય) પણુ હેય 
નહિ (તેવી રીતે) સત્‌ અને શૂન્યને (પણુ) પરસ્પર 
વિરેધીપણાથી “શૂન્ય હતું, એમ કેમ કહી શકાય, 
એમ કહે. ૩૩ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

હવે એક દાખલો લે. જેમ સૂર્ય અંધકારે કરી યુક્ત 
નથી, તેમ અંધકારમય પણુ નથી; કારણુ કે સૂર્ય તે 
પ્રકાશ સ્વરૂપ છે, કાર્‌ણુ કે અંધકારને તથા પ્રકાશને 
પરસ્પર વિરેધ છે; તેવી રીતે, શૂન્ય સત્‌ યુક્ત નથી 
તેમ સત્મયે પણુ નથી. શૂન્ય અને સત્‌ પરસ્પર વિરેધી 
છે, તો પછી “પૂર્વે શૂન્ય હતું' એમ 'ેમ કહેવાય ? 
નહે જ કહેવાય, ૩૩ 

અવતર્ણિકા-આ સ્થળે શંકા કરનાર શિષ્ય કહે 
છે કે, હે ગુરુદેવ ! તમારા વેદાંતમતમાં જેમ ખ્રહ્ધાનાં 
નામરૂપ માયાથી કલ્પેલાં છે તેમ અમે શૃત્યનાં 
પણુ નામસ્પ કલ્પીશું તો શી હરકત છે ? તેપરથી 
શુરુ કહે છે કે, તું એમ કહીશ તો તથી અમારા 
મતને જ પુષિ આપીશ. 

વેયરાહેનોપલવ માયયા સુવિજવ્ષિતે । 

રુન્યસ્ય નાપ્વેચ તયા ચેત્તીવ્યતાં ચિરથ્‌ ર૪ 


શખ્દાર્થ-જેમ વિયતૂ (આકાશ) આદિનાં નામ 
અને રૂપ, માયાએ ડરીને ( સદ્રસ્તુમાં ) કલ્પેલાં 


શ્રી પંચઠશી 


[ પ્રકરણુ 


છે, તેમ શૂન્યનાં નામરૂપ પણુ ( સદ્રસ્તુમાં) કલ્પી 
કાઢવાં. તેમ જો હોય તો તું ચિરકાળ જીવ | ૩૪ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-હે દેવ ! જેમ તમારા મતમાં આકાશ આદિનાં 
નામરૂપ સદ્સ્તુમાં કલ્પિત છે, તેમ શૂત્યનાં પણુ નામ- 
સૂપ સદસ્તુમાં ફહિપત છે. 

ગુશ્-શૂન્યનાં નામરૂપ સદ્સ્તુમાં કલ્પિત છે એમ 
કહે તો હું તતે આશીર્વાદ દેઉં છું કે, તું ચિર્કાલ જીવ. 
મકે એ કહેવામાં શૂન્યવાદીને। સિદ્ધાંત ઉંધો યઈ ન્ય 
છે. તે કહે છે કે, “સૃદિની પૂર્વે સદ્સ્‍્તુ ન હતું, પણુ 
શૂન્ય હતું. હવે જ્યારે સદ્દિતી પૂર્વે સઠસ્તુ ન હતું તે 
પછી શૂન્યનાં નામરૂપ સઠદ્સ્તુમાં કેમ કલ્પાય ? ન જ 
કલ્પાય, પરંતુ શૂન્યવાદી જે કહે છે કે, શૂન્યનાં નામ- 
રૂપ સદ્સ્તુમાં કદલિપત છે, એમ તું માનતો હેય તે 
તેનો સિદ્ધાંત ઉંધો વળે છે. હું આશીર્વાદ આપું છું 3 
તું ચિર્કાલ જીવ; કારણુ કે તું તારે મોઢે જ તારં 


૬.૫૨૫ 


ખંડન ફરે છે અને અમારા મતનું પોષણુ કરે છે. ૩૪ 

અવતરણિકા-ઉપરના શ્લેકમાં કહેવા પ્રમાણે 
તમારા અદ્વેતમતમાં નામ અને રૂપ વાસ્તવિક 
નથી, પણુ મિથ્યા છે, તેથી શૂન્યની પેઠે સદ્- 
વસ્તુનાં નામરૂપ પણુ કલ્પિત જ અંગીકાર કરવાં 
જોઇએ, આમ શિષ્ય શંકા કરે છે, અને ગુરુ તેનું 
સમાધાન ફરે છે. 

ભતોડપિ નામલ્પે ટ્ર જરિપતે ચેત્તટા વર ।. 

જુત્રેતિ નિયષિણાનો ન ખ્રયડ જ ચિરીક્ષ્યતે ॥૨૧॥। 

શખ્દ્ાર્થ-સતૂનાં પણુ નામરષપ ખજ્ને કહ્પિત છે 
એમ જે હોય તે; કેમાં (કલ્પિત છે) તે કહે? 
અધિષ્ઠાન વિનાને બ્રમ કયાંય પણુ જેવામાં આવતે 
નથી. ૩૫ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-હે ગુસ્દેવ ! તમારા મતમાં વાસ્તવિક નામન 
રૂપનો અભાવ છે; કારણુ કે તેને તો તમે કહિપત 
માનો છે. માટે, જેમ શૂન્યનાં નામ અને કપ કહિપત 
માનો છો, તેમ સઠ્સ્તુનાં નામરૂપ પણુ તમારે કહિપત 
માનવાં પડશે, 

ગુસ્ઞ-હે શિષ્ય | તું જે શંકા કરે છે તે અયેગ્ય છે; 
કારણુ કે 'સદ્સ્‍્તુનાં નામ ફૂપ કહિપત છે,? એ વાત 
"માઈ પ્રકારે પણુ સિદ્ધ થાય તેમ નથી. તું સઠસ્તુનાં 
નામસૂપ કહિપત કહે છે તે તો ઠીક, પણુ તે સઠસ્તુનાં 
નામરૂપની શેમાં કલ્પના કરવામાં આવે છે ? સઠસ્તુમાં 
કલ્પિત છે ફે અસદસ્તુમાં કલ્પિત છે? કે જગતમાં 
કલ્પિત છે ? 


રજું] 


પંચ મહાભૂત વિવેક 


પડ 





જે “સદ્સ્તુમાં સદસ્તુનાં નામરૂપતી કલ્પના છે, 
એમ તું કહીશ તો એ પક્ષ સંભવતે નથી; કારણુ કે, 
અન્ય પદાર્થમાં અન્ય પદાર્થનાં નામરૂપની કલ્પના 
જોવામાં આવે છે. જેમકે, રજ્જી સર્પ. અહીં અન્ય- 
પદાર્થ રજ્જી, તેમાં અન્ય પદાર્થની કલ્પના એટલે સર્પા- 
દિકની કલ્પના માત્ર ભ્રાંતિથી જ થાય છે. વળી શુક્તિમાં 
કહેતાં મોતીની છીપમાં અન્ય પદાર્થની કલ્પના એટલે 
રૂપાની ડલ્પના કરવામાં આવે છે, તે પણુ ભ્રાંતિથી જ 
થાય છે. પણુ રન્‍્જુમાં રજ્જુની કલ્પના અને છીપમાં 
છીપતી કલ્પના ભ્રાંતિથી થતી નથી. તેવી જ રીતે, 
સઠ્સ્તુમાં સદસ્તુતાં નામરૂપની કલ્પના થઈ શકે નહિ. 
તેમ અસદ્સ્તુમાં સદ્સ્તુનાં નામરૂપની કલ્પનાને પક્ષ 
પણુ સંભવતેો નથી; કારણુ કે અસઠ્સ્તુ તો અભાવ- 
૨૫ છે-અર્થાત્‌ વસ્તુ જ નથી. અસત્‌ તે અસત્‌ જ 
છે; યારે અસટ્સ્તુ એટલે અભાવ તેમાં સદ્સ્તુનાં નામ- 
જૂપની કલ્પનાનું અધિટ્ટાન કેમ થઈ શકે? ન જ થઈ 
શકે. તેમ જ “જગતમાં સદ્સ્તુનાં નામરૂપની કલ્પના 
એ પક્ષ પણુ યોગ્ય નથી; કાર્‌ણુ કે જે જગત્‌ સત્‌થી 
ઉત્પન્ન થયેલું છે, એ જગત્‌ સઠ્સ્તુનાં નામરુપની કલ્પનાનું 
અધિકાન થઈ શકે નહિ. એમ ત્રણે પક્ષમાં સઠસ્તુના 
નામજ્ૂપની કલ્પના સિદ્ધ થતી નથી. 

શિષ્ય-સદ્દસ્તુનાં નામરૂપની ફલ્પના માટે અધિ- 
ઇતની કાંઈ જરૂર્‌ નથી. અધિછઠાન વિના નામરૂપની 
કલ્પના કાં ન થાય? 

ગુશ્-આધિદાન વિનાનો કેઈ પણુ ભ્રમ ન્ેવામાં 
આવતે નથી, સર્પના ભ્રમતું અધિદાન રનજી છે, રૂપાના 
ભ્રમતું અધિદઠાન છીપ છે. સર્વત્ર અધિદાનમાં જ ભ્રમ 
થાય છે, પણુ આધદાન વિનાને કદી પણુ ભ્રમ થતો 
નથી. તેથી સદ્સ્તુના નામરૂપની કલ્પના અધિદાન વિના 
સંભવતી નથી; માટે તારી શંકા ઉચત નથી, ૩૫ 

અવતરણિકા-'બલશેવેર્મદ આલીવ્‌ા ઉત્પત્તિની પૂર્વે 
આ જગત્‌ મિથ્યા જ હુતું;? આ વાડયમાં જેમ ગુરુએ 
વદલોવ્યાધાત દોષ દીધે।, લેમ જ “લફેવશોસ્વૅટ્મમબાલીલ। 
હે સૌસ્ય ! આ જગત્‌ સૃછિની પૂર્વે સત્ય જ હંતું', એ 
ઠેકાણુ પણુ વ્યાધાત દોષ આવે છે. આ રીતે શિષ્ય 
પૂર્વપક્ષ કરે છે, અને શુરુ તેના મનનું સમાધાન કરે છે. 


ભટ્‌ાતીટ્તિ ઘવ્ટ્રાયેમેહે વેમુળ્યમાપતેત્‌ । 

અમેહે પુનશસ્દિ સ્થાન્મેવં છોવે તયેક્ષળાત્‌ ।1૨ 8।। 

શખ્દાર્થ-“લલ્‌ આથીવ્‌!? “સતૂ અને હેતું? એ બે 
શખ્ઠના અર્થનો પરસ્પર ભેદ હાય તે વૈગુષ્ય 
(અદ્રેતહાનિ) પ્રાસ થાય, અને અભેદ હોય તે 
પુનરુંક્તિ દોષ આવે. માટે (ગુરુ કહે છે) એમ નથી; 
ફારણુ કે લોકમાં તેમ જેવામાં આવે છે. ૩૬ 
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શિષ્ય-“અશશ્ેવેશમપ આશીષ ''પૂર્વે આ અસત્‌ જ હતું 
એ વાકયમાં જેમ વદતોવ્યાધાત દોષારેપ કરે છે, તેમ 
'તરેવ લૌસ્વેરમપ આઘી હે સૌમ્ય | પૂર્વે આ સત્‌ જ 
હતું, એ પ્રકારતી તમારા સિદ્ધાંતની શ્રુતિમાં પણુ સર્પે 
૭ષ્ઠુદર ગળ્યા જેવો દોષ દેખાય છે. સર્પ નને છણુંદ- 
રતે ગળી ન્નય તો! સર્પ મરે, અને છછુંદરને મૂકી દે 
તો આંધળા થાય તેમ તમે સપડાયા છો. તમારા કહે- 
વાની રીતિમાં પણુ એક 'શઘષ્‌' પદ અતે ખીજું બાલ 
પદ એમ ખત્તે શખ્દતે। વાચ્યાર્થ એક છે કે ભિન્ન 
છે? જે “બન્તે શખ્દતે। વાચ્ય અર્થ ભિન્ન છે,' એમ 
કહેશે! તો, દ્વૈત થવાથી અદ્દેતની હાનિ થશે ને તમારા 
કહેવામાં વિરોધ આવશે; અને જે બત્વે શખ્દને। વાચ્ય 
અર્થ એક છે' એમ કહેશે તો પુનરક્તિ નામને દોષ 
આવશે; માટે એને શું ખુલાસો કરે છે!? '“અર્થ- 
પુનરૃકિતિ અને શખ્દપુનર્સકેત એવી રીતે ખે જાતની 
પુનરક્તિ કહેવાય છે.' એક અર્થના વાચક ભલિન્નભિન્ન 
શખ્દો હોય તે અર્થપુનર્સક્ત કહેવાય છે, અને ભિન્ન 
ભિન્ન અર્થવાળા એક શખ્દનું અનેક વાર્‌ ઉચ્ચારણુ 
કર્યું હાય તો તે શખ્દપુનરક્તિ કહેવાય છે. એ જ 
પુનરુક્તિ, જે નિષ્મ્રયાોજન હોય તેો તે દોષ કહેવાય 
છે. તમે કહે છો તેમાં અર્થપુનરુક્તિ નામને દોષ છે; 
કારણુ કે “શવ્‌ આશીવ્‌' એ ખત્વે શખ્દો ભિન્નભિન્ન છે; 
તથાપિ તેનો વાચ્યાર્થ એક સત્‌ જ છે; તેથી અર્થ- 
પુનરુક્તિ નામને દોષ આવે છે, આ રીતે ઉભયતઃ 
પાશારજ્જુ એટલે બન્ને તરફથી ફાંસીની દોરીના જેવી 
તમારી વ્યવસ્થા છે. 

ગુજ્-જરાએ નહિ. એતું સમાધાન સહેલ છે તે 
સાંભળ. “શઘ્્‌' અને “આશીઘ્‌? એ બત્તે શખ્દનેો વાગ્યાર્થ 
એક જ છે; તથાપિ તું દર્શાવે છે તેવા પુનરુક્તિ નામને 
દોષ આવતો નથી; કારણુ કે, લોકમાં તેવી રીતના 
પ્રયોગો અનેક જેવામાં આવે છે, તથાપિ તેમાં તેં 
દર્શાવેલો પુનરક્તિ દોષ મનાતો! નથી, ૩૬ 

અવતર્ણિકા-જગતમાં આવા એક અર્શવાળા 
ખે શખ્દના પ્રચાગેમાં કયાં પુનરુક્તિતા અભાવ 
જેવામાં આવે છે તે તું સાંભળઃ- 


વાતેવ્વ જુરતે વાય તે ધાયેસ્વ પારળય્‌ । 

ર્ત્યાહ્વાસનાડવનિઇં તસ્યાલીત્સહ્તીઃળણૂ ર૭ 

શબ્દ્રાર્થ-કર્વવ્ય (કરવા ચોગ્ય) ફરે છે, વાકય 
બાલે છે, ધાર્ય( ધારણુ કરવા ચેગ્ય )ને ધારણુ કરે 
છે, ઈત્યાદિ વાસનાના આવેશવાળા પુરુષ પ્રતિ “સત્‌ 
હંતું' એવું (શ્રુતિનું) કથન છે. ૩૭ 


પ૪ 
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લોકમાં પણુ 'લત્‌ ગાથીત' “સત્‌ હતું,' એના જેવા 
ધણા પ્રયોગો! એેવામાં આવે છે, તથાપિ તેમાં પુનર- 
ક્તિદોષ માનવામાં આવતો નથી. જેમકે, તે “કરવા 
યોગ્ય કાર્ય કરે છે,' “વાક્ય ખોલે છે,' “ધારણુ કરવા 
થોગ્યને ધારણુ કરે છે,' ઇલયાદિ વાક્યોમાં એકાર્થક 
બખ્બે શબ્દો છે; અને તેમ બોલવાને। વ્યવહાર પણુ છે, 
પણુ તેને પુતરસકેત નામનો દોધ માનવામાં આવતે 
નથી. માટે, તે પ્રયોગોની વાસનાવાળા શ્વેતકેતુ પ્રત્યે- 
તેના પિતાએ 'લલ્‌ આજશીવ્‌। સત્‌ હતું, એમ કહું છે, 
તેમાં જરાએ દોષ નથી. તેમ જ “શલવ્‌ બાલી સત્‌ 
હતું' એવા જે ખે શખ્દો છે, તેનો વાચ્ય અર્થ ભિન્ન 
માનતા નથી, એટલે દ્વેતાપત્તિ પણ નથી. તેથી, હે 
ફિષ્ય | લલ આથીલ્્‌ા। એમ કહેવામાં અપસિદ્ધાંત પણુ 
નથી, અતે પુનરુકિત નામતે। દોષ પણુ આવતે। નથી. ૩૭ 

અવતરણિકા-અદ્રિતીય વસ્તુમાં ભૂતકાળનો અ- 
ભાવ છે, માટે “અપ આશીવ્‌। આગળ હતું', આમ 
કહેવું અઘટિત છે, આવી શંકાનું સમાધાન ગુરુ કરે છેઃ- 


વાળામાવે પિ: વાજવાસનયા યુતમ્‌ | 

શિષ્ય વસ્નેવ તેનાત્ર ટ્રિતીયં ન દિ શરતે ।।૨૮।। 

શખ્દાર્થ-કાલના અભાવને લીધે, કાલની વાસ- 
નાવાળા શિષ્ય પ્રત્યે જ “પુરા' એ પ્રકારનું કહેવું છે. 
તેટલા માટે આમાં (સત્‌ હતું પ્રયોગમાં) દ્વિતીયની 
શંકા કરવી નહિ. ૩૮ 
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ગુશ કહે છે કે, ભૃત, ભવિષ્ય અને વર્ત્તમાન એ 
ત્રણ કાળ છે. સદ્દિ પહેલાં અદદિતીય સત્‌ હતું, તેથી 
ત્રણ કાળમાંના એક કાળ પણુ ન હતે, તેથી જે ત્રણ 
કાળની બહાર છે તે સત્‌ છે. 

શિષ્ય-“દિ પહેલાં કેવળ અઠિતીય સત્‌ હતું”, એમ 
તમે કહે છે, અને શ્રુતિમાં તે! “લહેવ જોસ્વેર્મય ઞાણીઘ । 
એમ કક્ષું છે. આમાં “અમ્ર આાજાવ્રૂ' એ પદ ભૂતકાલનું 
ખેોધક છે, યારે રૃદિ પહેલાં સત્‌ હતું અને ભૂતકાલ 
પણુ હતો, તેથી એ શ્રુતિથી દ્વૈત હતું એવી પ્રતીતિ થાય છે. 

ગુસ-શ્રુતિમાં ભૂતકાલબોધક જે “અપ આવ્‌ !' 
એ પદ કહ્યું છે તે તો ત્રણુ કાળની વાસતાવાળા શિષ્ય 
શ્વેતકેતુએ પ્રશ્ન ક્યોં છે કે, “સૃષ્રિ પહેલાં શું હતું,' 
તેના ઉત્તરમાં, ગુરુએ ઉપદેશ કયો છે. તેમાં સૃદ્ટિ પહેલાં 
અઠ્દિતીય “સત્‌ હતું,' એવું કહ્યું છે, પરંતુ તેથી કાંઈ દૈત 
સિદ્ધ થતું નથી. 

શિષ્ય-સૃદિતી પહેલાં જેમ અઠ્દિતીય બહ્મ હતું, તેમ 
જગતને અભાવ પણુ હતે]; તેથી સૃણિ પહેલાં સત્‌ 


શ્રો પંચદ્શી 


[ પ્રકરણુ 


અને જગતનો અભાવ ખત્લે હતાં, યારે અદિતીય સત્‌ 
એકલું હતું, એમ કેમ કહેવાય ? 


શુજ્-દ્વૈતની વાસનાવાળા શ્રોતા પ્રત્યે અદ્દેતબાધ 
કરવા માટે જ ગુરુએ એમ કહ્યું છે; માટે તેમાં વિશેષ 
આશંકા કરવા જેવું કેઈ જ નથી. વાસ્તવિક રીતે વિચાર્‌ 
કરીએ તો જગત્‌ મિથ્યા છે, અતે મિથ્યા પદાર્થનો અભાવ 
હેય નહિ. અભાવ ચાર પ્રકારના છેઃ પ્રાગભાવ, પ્રધ્વં- 
સાભાવ, અન્યોન્યાભાવ, અતે અત્યંતાભાવ. એ ચાર 
અભાવમાંના એકે અભાવમાં જગતને સંભવ નથી. જેની 
ઉત્પત્તિની યોગ્યતા હેય તેને! ઉત્પાંત્ત પહેલાં પ્રાગભાવ 
કહેવાય છે. પ્રાફૂ એટલે ઉત્પત્તિ પહેલાં અભાવ. હવે 
આ જગતનો પ્રાગભાવ નથી; કારણુ કે, તે તો મૃગ- 
જલની પેઠે ભ્રાતિથી ભાસમાન થાય છે. નાશ થયા 
પછી જે અભાવ તે પ્રધ્વંસાભાવ કહેવાય છે; એટલે 
જગત્તેો ગપ્રધ્વંસાભાવ પણુ નથી; કારણુ કે જગત્‌ 
મિથ્યા છે. ભાવરૂપ પદાર્થનો અન્યોાન્યાભાવ અતે અત્યૅ- 
તાભાવ થાય છે, માટે જગતના અન્યોન્યાભાવ અતે 
અત્યંતાભાવ પણુ નથી; કારણુ કે જગત્‌ મિથ્યા છે, 
જો મપૃગજલ આદિતો ભાવ હેય તો જગતનો પણુ 
ભાવ હોય, માટે સ્ટ્ટે પહેલાં જગતનો અભાવ હતે, 
ને તેથી દ્રેત સિદ્ધ થાય છે એમ જે તું કહે છે તે 
અસંગત છે. જગત્‌ની ઉત્પત્તિ અને નાશ તો અવિ- 
ઘાએ કરીને કહ્પિત છે, પણુ વાસ્તવિક રીતે નથી. ૩૮ 


અવતર્ણિકા-આ સર્વ ગુરુશિષ્યના પ્રશ્નોત્તર 
પછી ગુરુ વેદાંતનું રહસ્ય કહે છે. 


ચોર્ષ વા ૧રિદ્રારો વા ત્રિયતાં ટ્ેતમાષયા । 
ઝદ્ેતમાષયા ગોચં નાસ્તિ નાપિ તહુસર ક્‌ ।1૨૨। 
શબ્દાથે-પ્રશ્ન અથવા તો ઉત્તર દ્રેત ભાષામાં 
કરો, અટ્રેત ભાષામાં પ્રશ્ન નથી અને તેનો ઉત્તર 
પણુ નથી. ૩૯ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 
હે શિષ્ય ! અત્તાનતીતી દષ્ટિથી આર્‌।ાપિત દ્વૈતને જણા- 


વનારી જે ભાષા તે દ્ેતભાપા છે, અને સર્વ આરે્‌પ 
સહિત મન, વાણી વગેરેથી અપ્રાપ્ય નિર્ધર્મક ભહ્મસ્વ- 
જૅૂપને જણાવનારી ભાષા તે અઠ્દેત ભાષા, દૈતભાષાથી 
વ્યવહારમાં શંકાસમાધાન થઈ શકે છે; અદદૈતભાષાથી 
તેમ થઈ શકતા નથી. વ્યવહાર્‌ દશામાં પ્રશ્ન અને ઉત્તર 
થઈ શકે છે; કારણુ કે, પ્રશ્ન અને ઉત્તર્‌, ઉપદેસ્ય અને 
ઉપદેશક, ગુરુ અને શિષ્ય, બહ અતે મુક્ત; ઇચાદિ 
સર્વમાં દેત છે. એ સર્વ વ્યવહારદશામાં છે. પણુ 
અદ્દેતટટ્ટિથી એટલે શાસ્દદિથી વિચાર કરીએ તે 
મ્રશ્ન અને ઉત્તર, ઉપદેશ્ય અને ઉપદેશક, ગુરુ અતે 


ર જીં] 


રિષ્ય, બહ્દ અને મુક્ત એમ કંઈ દ્વૈત જ નથી, પણુ કેવલ 
સચ્ચિદાનંદ રહ ખુહ્ધસુક્તસ્વભાવ અદ્દત બ્રહ્મ જ છે.૨૯ 


અવતરણિકા-પરમાર્શદૃણિથી ટ્રેતતો અજઞાવ છે; 
એમાં ચોગવાસિછ મહારામાયણુનું પ્રમાણુ આપે છે. 


તહા સ્િમિતમંમીર્‌ં ત તેઝો ન તમસ્તતમ્‌ | 

અનાર્યમનમિવ્યસં તસમાચિટ્વજિષ્યતે 1૪૦। 

શખ્દાર્થ-ત્યારે (સૃષ્ટિ પહેલાં પ્રલયોત્તરકાળમાં 
અથવા પ્રબોાધકાળમાં ? નિશ્ચલ, ગંભીર ( મનને 
અવિષય), નહિ તેજ (તેજનું અધિકરણુ નહિ), 
નહિ તમઃ (તમથી વિલક્ષણુ), સર્વ વ્યાપક, જેની 
વ્યાખ્યા થઈ શકે નહિ તેવું, નેત્ર આદિકે ઇદ્રિચોથી 
પણુ જાણુવામાં આવે નહિ તેવું, અને ૬% શખ્ટવડે 
નિર્દેશ કરી શકાય નહિ લેવું સત્‌ (બ્રહ્મ) જ ખાકી 
હાય છે. ૪૦ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવર્‌ણ 

સૃછિતી પહેલાં “લિ નેસિ' એ પ્રકારે દ્વૈતના નિષે- 
ધના અવધીભૂત, અદ્દેત સઠસ્તુ, અવરિછ રહે છે. તે 
નિથલ એટલે સર્વત્ર પરિપૂર્ણ છે, મન અને વાણીને 
અગોચર છે, તે તેજનું પણુ અધિકરણુ નથી અને 
અંધકારથી પણુ વિલક્ષણુ છે, આકાશની પેડી સર્વત્ર 
વ્યાપક છે, નામ અને રૂપથી રહિત છે, શૂન્યથી વિલ- 
ક્ષણુ છે, માટે તે ફ્લાણું છે એમ ૨૬ રશખ્દે કરીને પણુ 
તેનો નિર્દેશ કરી શકાતો નથી. એવી રીતે શ્રી રામચંદ્ર 
પ્રત્યે વસિઇ ત્રષિએ, સત્‌ એટલે પરબ્રહ્માના સ્વરૂપને 
ઉપદેશ કર્યો છે, ૪૦ 

અવતર્ણિકા-પૃથિવી વગેરે ઉત્પત્તિવાળાં છે 
માટે તે ભલે મિથ્યા હોય, પરંતુ નિત્ય એવા આકા- 
શતું અનિત્યપણું તમે કેમ સ્વીકારે છે? આમ 
શિષ્ય શંકા કરે છે. 


તસુ મૂશ્યારેવા મા મૂત્વરલાળ્વંતનાશતઃ | 
વાય તે વિયતોડલત્વં ગર્િમારોદવીતિ ચેત્‌ ।૪ ?।। 


શખ્દાર્થ-પૃથ્વી જળ વગેરે ભલે મિથ્યા હો, 
કારણુ કે તેના પરમાણુપર્યતને નાશ થાય છે, (પણ) 
આકાશનું અસતૂપણું તમારી ખુદ્ધિમાં કેમ આવે 
છે? ૪૧ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-હે દેવ ! પૃથ્વી, જળ, તેજ, વાયુ સાવયવ 
છે, અને ક્રિયાસહિત છે તેથી તે ઉત્પત્તિવાળા છે, અને તે 
ઉત્પત્તિવાળા હોવાથી નાશવંત પણુ છે, પરંતુ આકાશ 
તો નિર્વયવ અતે ક્રિયારહિત છે, તેતે તમે મિથ્યા 
કેમ કહે। છે!? ૪૧ 


પંચ મહાભૂત વિવેક 


પપ 

અવતરણિકા-ગુરુ શિષ્યની શંકાનું ટછાંતથી સમા- 
ધાન કરે છેઃ- 

અત્યંત નિગેમટ્ચોમ યથા તે વુર્રિયાત્રિતમ્‌ । 

તથેવ સશ્િરવાશં જતો નાશ્રયતે મતિથ્‌ ।1૪૨।। 

મિ રઇ ચેલ્ત્રજાશતમલી વેના | 

જ રઇં જિંચ તે ઘે ત પસ્યશં વિચસ્લજુ 1૪૨ ।। 

જેમ તદન જગતૂરહિત આકાશ તારી ખુદ્ધિ- 
માં આશ્રય કરી રહ્યું છે, તેમ જ આકાશરહિત 
સત્‌ તારી ખુદ્ધિમાં કેમ આવતું નથી ર? જગત્રહિત 
આકાશ જેયું એમ જે (કહેતો હાય તે), પ્રકાશ 
અને અંધકાર વિના ક્યાં જેયું ? વળી તારા પક્ષ (મત) 
માં આકાશ પ્રત્યક્ષ નથી, એ નિશ્ચય છે. ૪૨-૪૩ 

ગુજ-હે શિષ્ય ! તું જગતને તો માનતો નથી, અને 
આકાશનું અસ્તિત્વ સ્વીકાર્યા કરે છે, તો હું પૂછું છું 


કે, જેમ જગત્‌ વિનાનું આકાશ તારી ખુદ્ધિમાં નિશ્ચિત 


થયું છે, તેમ આકાશ વિનાતું સત્‌ તારી ખુદ્ધમાં કેમ 
નિશ્ચરયપૂર્વક ઠંસતું નથી? ૪૨ 

શિષ્ય-હે ગુસ્દેવ! જગત્‌ વિનાનું આકાશ મારા 
જવામાં આવે છે, માટે મારી ખ્ુદ્ધિમાં જગત્‌ વિનાના 
આકાશને નિશ્ચય થાય છે; પણુ આકાશ વિનાનું "સત્‌ 
મારા નનેવામાં આવતું નથી, તેથી આકાશ વિનાનું 
સત્‌ મારી ખુદ્ધિમાં આસ્થાપૂર્વક £સતું નથી. 

ગુશ્-હે શિષ્ય ! આકાશ જેવામાં આવે છે એ તારં 
કહેવું મિથ્યા છે; કાર્‌ણુ કે, પ્રકાશ અને અંધકાર વિના 
આકાશ ક્યાં જેવામાં આવે છે ? દિવસમાં સૂર્યતે। પ્રકાશ 
ન્નેવામાં આવે છે, અને રાત્રિમાં તારા ચંદ્રનો પ્રકાશ 
અથવા અંધકાર જેવામાં આવે છે, પણુ પ્રકાશ અને 
અંધકારથી ભિત્ત આકાશ ન્નેવામાં આવે છે ખરં? 
નહિ જ. જે કશ્યામરૂપ ભાસમાન થાય છે તે તો દૃષ્િની 
ગતિ નહિ પહાંચવાથી જ ભાસમાન થાય છે. પરન્તુ 
એ ક્યામજૂપ કાંઈ આકાશ નથી, પણ બ્રાંતિથી સ્યામતા 
જ ભાસે છે. તે સ્યામતામાં આકાશનો આરે।પ કરીને, 
“હું આકાશ ન્ેઉં છું' એમ જે તું કહે છે તે ભ્રાંતિ- 
રૂપ જ છે. વળી તાર્‌ા વિચારમાં આકાશ ગ્રયક્ષ નથી, 
કારણુ કૈ તે નિર્વયવ છે, નિરૂપ છે. જે સરૂપ અને 
સાવયવ હોય તો પ્રત્યક્ષ થાય છે, એમ તું પોતે જ 
આગળ કહી ગયો છે; છતાં 'હું આકાશ જેઉં છું,” 
એમ કહેવાથી, આકાશની સાવયવતા સિદ્ધ થાય છે, 
અને અહોં તેથી તારે! વિચાર ખોટો પડે છે. ૪૩ 

અવતરણિકા-શિષ્ય શંકા ૩૨ છે કે, આઠાશની 
પેઠે સતૂ વસ્તુ પણુ જેવામાં આવતી નથી, માટે 
ખન્ને સમાન છે. ગુરુ કહે છે કે, સર્વ લેોકે। પોતાના 
અતુભવ ઉપરથી સતૂ( બ્રહ્મ ને જાણે છે, માટે 
સદ્રસ્તુ આકાશના જેવી નથી. 


પટ શ્રી પંચદ્શી [ પ્રકરણુ 
સરુ રુટ સ્યસ્મામિર્સિશ્િેરસુમૂયતે । મિણ પસ માગમા | 
તૂ'્ળી સ્તો ન રુન્યર્યં સુત્યયુરેથ વગ્તનાત્‌ ૪૪ નસ્તાસ્વલાણેત્વાત્સન્મ ત્રં ણુમમે રળામ્‌ ૪૧ 


શખ્દાર્થ-આપણે નિશ્ચયપૂર્વક તૃષ્યી સ્થિતિ (વિ- 
કલપ રહિત ઉદાસીન દશા)માં શુદ્ધ એવી સદ્રસ્તુના 
અનુભવ કરીએ છીએ. પરંતુ તૃષ્ણી સ્થિતિ (ક્રિયા 
વિનાની સ્થિતિ)માં ચૂન્યત્વ હોતું નથી, કારણુ કે 
શૂન્યબુદ્ધિ તો ત્યાગ કરવા ચેોગ્ય છે. ૪૪ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવર્‌ણુ 

શિષ્ય-જેમ આકાશ ન્ેવામાં આવતું નથી, તેમ 
સઠ્સ્તુ પણુ જેવામાં આવતી નથી; તેથી તમે આકા- 
શની પેઠે સઠ્સ્તુને અસત કેમ નથી કહેતા ? 

ગુજ્ન-વિકલ્પ રહિત ઉદાસીન દશામાં આકાશ અતુ- 
ભવમાં આવતું નથી તેથી આકાશ અસત્‌ છે, પણુ 
સદ્સ્તુ નિશ્ચયપૂર્વક અનુભવમાં આવે છે, માટે સદસ્તુ 
સત્‌ છે, એમ અમે કહીએ છીએ. 


શિષ્ય-નિવિંકરપ દશામાં તો કેવલ શૂન્યતા રહે છે, 
કાર્ણુ કે તેમાં કોઈ પણુ વસ્તુતો અનુભવ થતે। નથી. 


જુર-તેં કેમ જાણ્યું કે, નિવિકલ્પ સ્થિતિમાં શૂન્યતા 
રહે છે ? અમે કહીએ છીએ કે નિવિકલ્પ સ્થિતિમાં 
શૂન્યતા રહેતી જ નથી, કારણુ કે નિવિકલ્પ દશામાં 
શૂન્યનો અનુભવ થતેો। નથી. જે શૂન્યનો અનુભવ થાય 
તો પછી નિવિકલ્પ દશા કહેવાય નહિ; કારણુ કે નિવિ- 
કલ્પ દશામાં તો સર્વ ભત્તિઓનેો અભાવ હોય છે, તો 
પછી શ્ૂન્યનો અતુભવ કેમ થાય? વળી નિર્વિકલ્પ 
દશામાં શૂન્ય રહે છે તો તેનો અતુભવકત્તા કેઈ છે કે 
નહિ? “અનુભવ કત્તા છે' એમ કહીશ તો શૂન્યતી સિદ્ધ 
થતી નથી; કારણુ કે, નિવિકલ્પ સમાધિમાં અનુભવ- 
કત્તા રહે છે, એટલે શૂત્ય રહેતું નથી એમ સિદ્ધ થાય 
છે. વળા “શૂન્યતા અનુભવકર્ત્તા કોઈ રહેતો નથી' 
એમ કહીશ તોપણુ શૂન્યતી સિદ્ધિ થતી નથી; કેમકે 
નિર્વિકલ્પ દશામાં સૂન્યતો અતુભ્વકર્તા સાક્ષી કોઈ 
નથી. એટલે અંતે શૂન્યનું શૂન્ય જ રહે છે, તેનું પ્રમાણુ 
શું? એમ તું પૃછે તો સાંભળઃ પ્રમાણુ વિના કે।!ઈ પણુ 
પ્રમેય સિદ્ધ થતું નથી. માટે નિવિકલ્પ સ્થિતિમાં જેમ 
કાઈ પણુ પદાર્થનું સાન રહેતું નથી, તેમ શૂન્યતું પણુ 
સાન રહેતું નથી; માટે શૂન્ય નથી, પણુ સઠ્સ્તુ છે એમ 
સિદ્ધ થાય છે. ૪૪ 

અવતરણિકા-જ્યારે સદ્ધસ્તુ જાણુવામાં આવતી 
નથી, ત્યારૈ સદ્ભસ્તુનું હાવાપણું ધટતું નથી, આમ 
શિષ્ય રાંકા કરે છે, તેનો ચુરુ પરિહાર કરીને શિષ્યને 
સમજાવે છે. 


શખ્દાર્થ-તૃષ્ણી સ્થિતિમાં સદ્રસ્તુનું પણુ જ્ઞાન 
થતું નથી એમ જે કહેતે હોય તે ભલે તેનું જ્ઞાન 
ન થાય, કારણ કે સત્‌ (બ્રહ્મ) સ્વ્યંપ્રકાશ છે; અને 
કેવળ સદ્ધસ્તુ નિર્વિકલ્પ અવસ્થાનું સાક્ષી હોવાથી, 
મનુષ્યોને સુખેથી જાણવામાં આવે છે. ૪૫ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-વિકલ્પ રહિત ઉદાસીન દશામાં જેમ શૂત્ય- 
ખ્ુદ્ધિ રહેતી નથી, તેમ સદ્ષખુદ્ધિ પણુ રહેવી ન જઇએ; 
કમકે જે સદ્છુદ્ધિ રહે, તો પછી તે વિકલ્પ રહિત તૃષ્ણી 
સ્થિતિ કહેવાય નહિ. યારે આપ કમ કહે છે ઝે, 
વિચાર્‌ વિનાની તૂષ્ણી સ્થિતિમાં સદ્સ્તુ રહે છે, ને અમે 
તેનો અતુભવ કરીએ છિયે? 

ગુજ્-નિર્વિફલ્પ અવસ્થામાં સત્પદાર્થનું સાન ન હોય 
તો ભલ, સત્પદાર્થના જ્ઞાનની કાંઈ જરૂર્‌ નથી; કેમકે 
સદસ્તુ પોતે જ ભાસે છે. પણુ જે નિવિંકલ્પ અવ- 
સ્થામાં સઠસ્તુ ન હોય તો, “હું સમાધિમાં હતો અને 
મારં મન સંકલ્પવિકલ્પ રહિત હતું,” એ ત્તાનને। સાક્ષી 
કેને માનવે? હે શિષ્ય | એ ત્તાનનો સાક્ષી સદ્સ્તુ 
જ છે. એ પ્રમાણે સાક્ષીપણાથી સઠ્સ્તુ સિદ્ધ થાય છે, 
પણુ શૂન્ય સિદ્ધ યતું નથી. 

શિષ્ય--નવિકલ્પ સ્થિતિમાં સદસ્તુ રહે છે, તેને 
સાક્ષી કેઈ રહે છે કે નહિ? જે સાક્ષી રહે છે એમ 
કહેશે। તો તે સાક્ષી સઠસ્તુ જ છે કૈ અન્ય છે ? અને 
જે સાક્ષી સઠસ્તુ છે એમ કહે તો એ તમાર કહેવું 
સંભવતું નથી; કારણુ કે પોતે પોતાને સાક્ષી હોઈ 
શકે નહિ, પણુ ખીજે જ હોઈ શકે. જે સાક્ષી ખીન્ને 
છે એમ કહેશે તો અદ્દેતની હાનિ થશે, ને તમારા કહે- 
વામાં વિરોધ આવશે; અને કેઇપણુ સાક્ષી નથી એમ 
કહેશે! તો, સદસ્તુતી સિદ્ધિ થશે નહિ; કારણુ સાક્ષી વિના 
સદ્સ્તુ છે એમાં પ્રમાણુ શું ? અતે પ્રમાણુ વિના પ્રમેય 
ફેમ સિદ્ધ થાય ? 

ગુસ-સદસ્તુ ઈંદ્રેયાથી નનણુવામાં આવતી નથી, તે 
અગોચર છે. મન અને વાણીને પણુ તે અગોચર છે; 
તથાપિ તે સ્વપ્રકાશ છે, એટલે તેતા અનુભવ માટે 
મન, બુદ્ધિ કે ઇદ્રેયાદિતી, તેમ જ પ્રત્યક્ષઆદિ પ્રમાણુની 
આવશ્યકતા નથી. જેમ ચૂર્ય સ્વપ્રકાશ છે, તેથી તે ધટ, 
પટઆદિ અન્ય પદાર્થને પ્રકાશક છે; પણુ તે સૂર્યના 
પ્રકાશ માટે બીન સૂર્ય, ચંદ્ર, મશાલ 'કે દીવાની જસર્‌ 
પડતી નથી, તેમ અન્ય પદાર્થના અનુભવ માટે સદ્્‌- 
સ્તુતી જરૂર છે, પણુ સઠસ્તુના અતુભ્રવ માટે અન્ય 
સ્ાતાની જજ્ર્‌ પડતી નથી. માટે અમે નિવિકલ્પ 


ર જું] 
સ્થિતિમાં સઠસ્તુના અતુભવ કરીએ છીએ, એમ જે 
કહું છે તે સિદ્ધ થાય છે. ૪૫ 

ગ્મવતર્ણિકા-એ પ્રમાણે નિર્વિકલ્પ સ્થિતિમાં 
પણુ પ્રપંચરહિત અને સાક્ષીરુપ સદ્ભસ્તુતું ભાન થાય 
છે, એ વાત નછ્કી કરી, હુવે તેવી જ રીતે ટૃષ્ટાંતના 
ખળથી સૃષ્ટિની ઉત્પત્તિ પહેલાં પણુ સદ્ધસ્તુ જાણી 
શકાય છે, તે વાત જણાવે છેઃ- 


મનોગૃુમળરાફિ્યે યથા સાક્ષી નિરાત્રુ જડ । 

માયાગુમળત! પૂર્વ તસયેવ નિરાજીજમ્‌ ।। ૪૧ ॥ 

શબ્દરાર્થશ-મનના સ્કૂરણુની પહેલાં તૃષ્ણી ભાવમાં 
સાક્ષી જેમ નિરાષુલ (શુદ્ધ) હાય છે, તેમ જ માયાના 
કાશની પૂર્વે, સતૂ ( સાક્ષી ) નિરામુલ ( શુદ્ધ ) 
હોય છે. ૪૬ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

જેમ નિવિકલ્પ સ્થિતિમાં એટલે મન અને મનના 
સંકલ્પવિકલ્પાદિ વિક્ષેપ રહિત દશામાં, સાક્ષી સંકલ્પ- 
વિકલ્પરૂપ વિક્ષેપથી મુક્ત રહે છે, અને કાઈ પણ 
ઉપાધિમાં રહેતો નથી, તેમ પરબ્રહ્મ પણુ માયાના ક્ષોભ 
થવાની અગાઉ, એટલે પ્રલય કાળમાં, સ્થૂલસૂટ્મરૂપી 
માયાનાં કાર્યોના વિક્ષેપથી મુક્ત હોય છે; તે વેળા તેને 
કરાઈ પણુ જાતને! વિક્ષપ હેતો નથી. ૪૬ 





સાયાશસ્તિનું વર્ણન 

અવતરણિક।-ઉપર માયા જણાવી છે, એ માયાનું 
લક્ષણ કેવું છે તે કહે છેઃ- 
નિસ્તસ્તાવાયેમમ્વાસ્ય શસિમોથાત્તિશસિવત્‌ | 
ત દિશસિ થાચિલેસિટૂટ્ધયતેજાયેલઃ પુરા 1૪૭ 

શબ્દાર્થ-નિસ્તત્ત્વ (મિથ્યા) કાર્ય કરીને જાણવા 
ચોગ્ય એવી સદ્ધસ્તુની શક્તિ, તે માયા કહેવાય છે. 
તે માયાશક્તિ અગસ્તિની શક્તિની પેઠે કોઈ કાળે 
કેો!ઇથી પણુ કાર્યની પહેલાં જાણુવામાં આવતી 
નથી. ૪૭ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

રિષ્ય-હે ગુસ્દેવ ! માયાઝંમળસઃ વૂર્વત એમ તમે 
કહયું, એમાં માયા કહી, તે માયાનું લક્ષણુ કહે. 

ગુશ-ઠીક પૂછયું. માયાનું લક્ષણુ જણુવાની ધણી 
જરૂર્‌ છે, તેથી તને યથાર્થરૂપમાં એનું લક્ષણુ કહું છું, 
તે સાંભળ. જેમ દાહકંતા શક્તિ અસ્િની છે, તેમ માયા 
એ સદ્સ્તુની શકિત છે; દાહકતાની સત્તા જેમ અસિની 
સત્તાથી ભિન્ન નથી, તેમ માયાની સત્તા સદસ્તુની સત્તાથી 
ભિન્ન નથી; જેમ અશ્ઞિમાં દાહકતાશક્તિ છે તેનું જાન કાર્ય 


પછી એટલે બાળવા-બળવાની ક્રિયા થયા પછી થાય છે, 
૮ 


પંચ મહાભૂત વિવેક 


પ૭ 


તેમ સદ્સ્તુની માયાશકિતતું ત્તાન, માયાનાં કાર્ય આકાશ 
આર્દિ પૈચમહાભૂતે1 ઉત્પન્ન થયા પછી થાય છે, અને 
મિથ્યા કાર્યે કરી જણાય, એવી જે સદ્સ્તુની શકિત, 
એ માયાનું લક્ષણુ છે. માયાનાં પોતાનાં કાર્ય પેચમહા- 
ભૂતાદિક ઉપરથી સ્પષ્ટ રીતે ન્નણુવામાં આવે છે; અથાત્‌ 
કરાઈ પણુ વસ્તુની શક્તિ કરાઈ કાળે કાર્યતી પહેલાં 
જાણુવામાં આવતી જ નથી. ૪૭ 

અવતયર્ણિકા-એ પ્રકારે માયા તેનાં પોતાના કાર્યથી 
જાણુવામાં આવે છે એ વાત સિદ્ધ કરી, હૅવે તેતું 
નિસ્તત્ત્વપણું-મિથ્યાપણું કેમ છે; તે જણાવે છેઃ-- 


ન સટ્સ્તુ વતઃ શસ્તિનિિ વદે? સ્વશસ્તિતા | 
સટ્દિજક્ષળતાયાસ્નુ શસ વિં તરવણુરવતાસ્‌1૪૮ 
શબ્દાર્થ-જેમ અસ્િની શક્તિ અસ્નિસ્પ નથી, 
તેમ સતૃની શક્તિ સદ્રપ નથી. ને શક્તિ સત્‌થી 
વિલક્ષણ છે તો શક્તિનું કેવું સ્વરૂપ છે એ કહા. ૪૮ 
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શક્તિ અને શકિતમાન્‌ ભિન્ન હોય છે. જેમકે, અશિ 
અને અગ્નિની દાહકતાશક્તિ ભિન્નભિન્ન છે. નને અદિતી 
દાહકતાશકિત અશ્ચિસ્ૂપ હોય તો પ્રતિબંધક મણિના 
સમીપમાં દાહકતા શકિત રહેતી નથી, અને અઆશિ તો 
રહે છે. તેમ જ, પ્રતિબંધક મણિુના સદ્ભાવમાં પણુ 
ઉત્તેજક મણુના સમીપમાં દાહકતાશક્તિ ઉત્પન્ન યાય 
છે; પણુ તેમ ન થવું જ્નેઇએ. માટે, દાહકતાશકિત પ્રકા- 
શકશકિત અશ્વિથી ભિન્ન છે એ નક્કી છે. તેવી જ 
રીતે, સઠ્સ્તુનતી શક્તિ માયા સઠ્દસ્તુરૂપ નથી, પણુ 
ભિન્ન છે; કારણુ કે સાને કરીને કાર્યસહિત માયાનો! બાધ 
થાય છે; અને સઠસ્તુને તે કે।!ઈ પણુ કાળે ખાધ થતે। જ 
નથી, પણુ તે સર્વદા રહે છે. હવે સદ્સ્તુની શક્તિ સદ્રૂપ 
છે, તે પણુ યોગ્ય નથી; કારણુ કૈ સતની શક્તિ જે 
સદ્પપ હોય તો તે સત્‌ જ કહેવાય, પણુ સતની શક્તિ 
કહેવાય નહિ. જેમ, અશચ્ચિની દાહકતા શકિત અશિરૂપ 
નથી, પણુ તેથી ભિન્ન છે, તેવી રીતે સદ્દસ્તુતી શક્તિ, 
સદ્રપ નથી, પણુ તેથી ભિન્ન છે એમ સિદ્ધ થાય છે. 
હવે નને સતની શકિત અસત્‌ છે એમ કહીએ તો તેમાં 
બે પ્રશ્ન થાય છે. એક તે।, સતતી શક્તિ અસત્‌ છે, 
તા તે શશશ્ંગ જેવી છે, કે સતથી વિલક્ષણુ છે ? હવે 
ભે સત્‌થી વિલક્ષણુ છે એમ કહીએ તો તેનું કેવું 
સ્વરૂપ છે તે ન્નણુવું જેઈએ. ૪૮ 

અવતરણિકા-એ માયાના શૂન્યપણામાં શું ટૂષણુ 
છે તે કહે છે. 


સુન્યત્વમિતિ ચેચ્છૂન્ય માયાવાયમિતીસ્તિય્‌ । 
ત રૂન્ય નાવિ લયારસ્ાસ્સશમિદેષ્યતાય્‌ ।૪૨॥। 


પત 


શખ્દાર્થ-શૂન્યપણું શક્તિનું સ્વસ્પ છે એ પ્રકારે 
જો (કહેશે! તે) શૂન્ય માયાનું કાયે છે એમ પહેલાં 
કહ્યું છે, માટે એ નથી શૂન્ય કે નથી સતૂ; જેવું છે 
તેવું તત્ત્ત અહીં સ્વીકારો. ૪૯ 
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સત્‌થી અને અસતથી જે વિલક્ષણુ, તે અનિવચનીય 
કહેવાય. માયાનું સ્વરૂપ સત્‌ અને અસત્‌ બન્નેથી નિવ- 
ચન થઈ શકે તેવું નથી તેથી તેને અનિર્વચનીય કહ્યું છે. 
અનિર્વચનીય એટલે સત્‌ અને અસત્થી વિલક્ષણુ. 
(શિશ્યા) માયાને સત્‌ કહીએ અને બ્રહ્મથી ભિન્ન 
માનીએ તો અદ્દેતપ્રતિપાદક શ્રુતિની સાથે વિરોધ આવે, 
અને અવકાશ રહિત બહ્ામાં તેની સ્થિતિ પણુ સંભવે 
નહિ. કદાચ બહ્મથી અભિન્ન અને સત્‌ એમ માયાને કહીએ 
તો શકિત અને શક્તિમાન્‌ એ બન્નેને અભિન્ન માન- 
વામાં ૪૭ મા શ્લે।કમાં કહેલો અસંભવ દોષ આવે. 
એટલું જ નહિ, પરંતુ સાતથી જેની નિભૃત્તિ થાય છે 
તેવું કઈ પણુ રહે નહિ, અને તેથી સાધન સાથે વેદાંત 
શાસ્ત્ર નિરર્થક થઈ પડે. કદાચ માયાને અસત્‌ કહીએ, 
તો તુચ્ઠરૂપ માયા જગતનું કાર્‌ણુ સંભવે નહિ. ગીતામાં 
પણુ કહ્યું છે કે નાલસો વિજ માયો નામાવો વિચતે લસસ: । 
અસત્‌ પદાર્થને કંઈ ભાવ થઈ શકે નહિ, અને સતને। 
અભાવ થઈ શકે નહિ. એટલે એ વાકય સાથે પણુ વિરોધ 
આવશે. માટે સત્‌-અસત્‌-વિલક્ષણા એટલે ત્રણે કાળમાં 
અખાપ્ય ખ્રહ્મથી વિલક્ષણુ અર્થાત્‌ બાધયોગ્ય (જેને 
ખાધ થઈ શકે તેવી ) અને અસત્‌ જે શૂન્ય તેથી વિલ- 
ક્ષણુ એટલે નિઃસ્વરૂપે રહીને વિલક્ષણુરૂપવતી એટલે 
મિથ્યાત્વયોગ્ય સ્વરૂપવાળી અનિર્વચનીયા માયા છે. ૪૯ 

ગમવતરણિકા-આ ખાખતમાં શ્રુતિનું પ્રમાણ 
આપીને ફૂલિતાર્થ કહે છેઃ- 

નાસટ્ારીસો સરાવીસર્‌ાની વિ સ્વમૂસધઃ । 

ભઘોમાસમલઃ સરવ ન સ્વતસ્તશિષેધનાત્‌ ॥%૦।। 

ઝત "વ ટ્રિતીયત્વં સૂન્યવજ્દ્દિ મળ્યતે | 

ન જોવે ચેત્રતચ્છવસ્યોત્રીવિર્ત જિહ્યતે પયજ જ ? 

શખ્દાર્થ-જ્યારે ( સૃષ્િથી પૂર્વકાળમાં ) સત્‌ ન 
હેતું, અને અસત્‌ (પણુ) ન હતું ત્યારે હતું સું? 
તમસ (માયા) હુતી. સત્‌ (અધિછાનરૂપ ખ્રહ્મા)ના 
ચેગથી તમની સત્તા છે, પણ પોતાથી (પોતાની 
સત્તાથી) નથી; કારણ કે માયાના સત્ત્વનો નિષેધ 
કર્યો છે. એટલા જ માટે (માયાનું પોતાની મેળે 
અસ્તિત્વ નથી માટે) શૂન્યની પેઠે માયાનું દ્રિતીયપણું 
ગણાતું નથી. લે।કમાં ચૈત્રની અને તેની શક્તિની 
જીવિકા જૂદી લખાતી નથી. ૫૦-૫૧ 


શ્રો પંચટ્ટશી 


[ પ્રકરણુ 
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હે શિષ્ય ! પ્રલયકાળમાં સત્‌ પણુ ન હતું તે અસત્‌ 
પણુ ન હતું, પરંતુ માયા હતી. “થમ આશાશમશા ૫૬મમે । 
સૃદ્રિ પહેલાં માયાએ કરી તમ ગૂઢ હતું, એમ શ્રુતિમાં 
પણુ કહ્યું છે. હુવે માયાને જે સત્‌ કહીએ તો માયાને 
નાશ ન થવેો જઇએ; કારણુ કે, “જાશસો વિથશે માવો 
નામાવો વિશ્વ શષ: । અસત્ને ભાવ નથી તે સતને 
અભાવ નથી,' એમ ગીતાના બીજ અધપ્યાયમાં 
અર્જુન પ્રત્યે શ્રીકૃષ્ણુ પરમાત્માએ કહ્યું છે. પણુ 
સ્ાનીની માયાને તે નાશ થાય છે, એટલે તે મોક્ષ 
પામે છે, પણુ તેથી “માયા સત્‌ છે' એમ કહેવું ઉચત 
નથી, હવે જે માયાને અસત્‌ માનીએ તો તેથી કાર્ય 
થવું ન જેઇએ. જેમ મૃગજળથી તૃષ્ણા નિનભૃત્ત થતી 
નથી, તેમ માયા અસત્‌ હોય તો તેથી જગત્‌ ઉત્પન્ન 
થવું ન જેઇએ. પરંતુ, 'સધળું જગત્‌ માવિક છે, 
એટલે માયાથી ઉત્પન્ન થાય છે, એવે વેદાંત સિદ્ધાંત 
છે, તેથી માયા સત્‌ અને અસતથી વિલક્ષણુ એટલે 
અનિર્વચનીય છે, એમ જ માનવું યેગ્ય છે. 

રિષ્ય-જે પ્રલયકાળમાં છે તે ને સત્‌ અને અસ- 
ત્‌થી વિલક્ષણુ હોય તો તેની સાથે “હતું એ પ્રકારે 
સત્તાર્થક ધાતુને પ્રયાગ શા માટે કયો છે? 

ગુર્-માયાની સત્તાથી “આઘીત-હતું' એવું અમે કહ્યું 
નધી, પણુ અધિકાનરૂપી ભ્રહ્મની સત્તાને લઇને “હતું, એ 
સત્તાર્થક ધાતુતે। માયાની સાથે અમે પ્રયોગ કર્યો છે. જેમ 
મૃગજળની વાસ્તવિક સત્તા નથી, પણુ તેના અધિદાન- 
રૂપ સૂર્યના તડકાની સત્તાને લધને મૃગજળની સત્તા 
છે, ને તેથી 'ટૃગજળ છે? એમ કહેવાય છે, તેવી જ 
રીતે માયાની વાસ્તવિક સત્તા નથી, પણુ તેના અધિ- 
છાન બ્રહ્માની સત્તાને લઇને માયાની સત્તા છે આમ 
કહેવાય છે, અને તેથી જ આગળ માયા હતી એમ 
કહયું છે. આત્મા સત્‌ છે, ને આત્માતિરિક્ત માયા 
આદિ સર્વ અસત્‌ છે, એવે શ્રુતિને! સિદ્ધાંત છે. 

શિષ્ય-ગુરુછ ! માયાનો અને બ્રહ્મનો યોગ, એટલે 
સંબંધ ત્રિકાળમાં પણુ ધટતે। નથી. તો અહોં આપ 
કહે! છે! કે “સતના યોગથી (સંબંધથી) માયાની-તમની 
સત્તા છે” એ “કેમ બને? 

ગુજ્-તેનું સમાધાન એવું છે કે, અધિકાનરૂપ બહાને 
અને માયાને! સંબંધ કટિપત છે. તેમાં ખીન્ને સંબંધ સંભ- 
વતો નથી, જ્યાં સંયોગ હોય છે યાં દ્રવ્ય દ્રવ્યને! હોય 
છે. અહીં માયા ગુણસ્વરૂપ છે, તે દ્રવ્યરૂપ નથી; તેમ 
ખહ્મ પણુ નિર્ગુણુ છે તેથી તે દ્રવ્યરૂપ નથી. માટે તે ગુણી 
અને નિર્ગુણી બન્નેનો સંયોગ થઈ શકે નહિ. વળી બહમ 
અને માયા વચ્ચે ગુણુગુણીભાવ જેવું પણુ નથી. તેથી 
તેમતેો! સમવાય સંબંધ પણુ સંભવતો નથી. તેમ તેમાં 


ર જું] 


સ્વસ્પસંબંધ કે તાદાત્મ્યસંબંધ પણુ સંભ્રવતેો નથી; 
કારણુ કે, બ્રહ્મા તો સર્વદા અસંગ છે. તે વાત શ્રુતિમાં 
અનેક ઠેકાણું કહી છે, માટે માયાનું બહ્ાતી સાથે 
તાદાત્મ્ય ધટે નહિ. પરંતુ આકાશ અને તેમાં ભાસતી 
સ્યામતાનો જેમ કલ્પિત સંબંધ છે, તેમ અહીં પણુ 
માયા અને બહ્માને। સંબંધ ફટિપત માનવા યેાગ્ય છે, ૫૦ 

શિષ્ય-હે દેવ ! તમે ઉપલા શ્લોકમાં “સદ્દિ પહેલાં 
માયા હતી' એમ શ્રુતિના પ્રમાણુથી સિદ્ધ કર્યું તેથી, 
સૃછ્ટિ પહેલાં એક બહમ અને ખીજ માયા એવી રીતે 
દૂત હતું એમ જણાય છે; અને તેથી જક્મેવાફિસીયં 
ત્રણ? એ શ્રુતિ અને સિદ્ધાંતમાં વિરોધ આવે છે 
એ "શું? 

ગુજ્-માયા સદ્સ્તુતી શક્તિ છે; તે શક્તિની સ્વતઃ 
સત્તા નથી, પણુ બની સત્તાથી તેતી સત્તા છે. તેથી, 
જેમ સૂર્યના તડકાની સત્તા અને મૃગજળની સત્તા 
નૂદીજૂદી નથી, તેથી તે બન્ને ભિન્નભિન્ન લેખાતાં 
નથી; વળી રનજુ-ભુજંગની સત્તા ભિન્ન નથી તેથી, 
તે બન્ને પણુ ભિન્ન લેખાતાં નથી; વળી ખાર માસ- 
માંથી ચૈત્ર, વૈશાખ, જ્યેટ માસાદિ કાળમાં, અથવા 
શુંગેરી, દ્ારિકા કે જગન્નાથાદિ સ્થળમાં, ખેતી, યુદ્ધ 
કુ સેવાદિ કર્મથી જીવાઈ સંપાદન કરનાર ચેત્ર, દેવ- 
દત્ત, નારાયણુ આદિ પુસ્ષ અને પુર્ષતી શક્તિ પણુ 
ભિન્ન ભિન્ન નથી, તેથી તેની આજીવિકા ભિન્ન ભિન્ન 
લેખાતી નથી, પણુ અધિઇ્ટાન પુસ્ષતી જ આજીવિકા 
લેખાય છે. તેમ, સદ્સ્તુતી સત્તા ને માયાતી સત્તા 
ભિન્ન ભિન્ન નથી. તેથી જેમ શૂન્યને દ્તીયપણું આવવું 
નથી, તેમ માયાને લઈ સદ્સ્તુને દ્િતીયપણું પ્રામ થતું 
નથી. એટલે 'ણ્જમેવાદિસીયં ત્રણ' એ શ્રુતિ અને સિદ્ધાં- 
તમાં વિરોધ આવતો નથી. ૫૧ 

ગઅવતરણિકા-અહીં શિષ્ય શંકા કરે છે કે, જે 
શક્તિ વધારે હોય છે તો આજીવિકા પણુ વધારે 
મળે છે, માટે શક્તિથી ભિન આજીવિકા સિદ્ધ 
છે. આને ઉત્તર ગુરુ આપે છે. 

શવસ્યાથિયચે ત્રીયિર્ત ચેટૂધેતે તત્ર ટર્ટિરત્‌ । 

તશત્તિ જિંતુ તત્યાર્થ ચુટ્જષ્યાહિજ તથા જ૨ 

શખ્દાર્થ-શક્તિના અધિકપણાથી વૃ દ્ધિજુત આજી- 
વિકામાં વધારો થાય છે. શક્તિનો વધારો તેમાં થતો 
નથી, કિંતુ શક્તિનાં કાર્યો યુદ્ધ, ખેડ વગેરે આજી- 
વિકાનો વધારે છે. પ૨ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-શકિત અધિક હોવાથી આજવિકા પણુ 
અધિક ન્નેવામાં આવે છે, માટે શક્તિથી તેતી આજ- 
વિફા નૂદી જ મનાય છે; 


પંચ મહાભૂત વિવેક 


૫૯ 


ગુજૂ-શક્તિ અધિક હોવાથી આજીવિકા જહિ પામે 
છે, એવી શંકા કરવાનું કારણુ નથી; કારણુ કે, આજી- 
વિકા રદ્દ પામવામાં કાંઈ શક્તિ કારણુ નથી, તેથી 
શક્તિનું કાર્ય આજવિકા નથી, પણુ શકિતનું કાર્ય તે 
યુદ્ધ અને કૃષિ (ખેડ) આદિક કાર્યો છે અને યુદ્ધકૃષિ 
આદિની *દ્દિ થાય છે. જે પુસ્ષ અધિક શક્તિવાળે 
હેય ને અધિક યુદ્ધ ખેતી વગેરેના મોટાં મોટાં મહેનતનાં 
અને જીતિનાં કાર્યો કરે છે, તેના સંબંધમાં અધિક 
યુદ્ધાદિક ફરવામાં શક્તિ કારણુ છે, પરતુ આજીવિકામાં 
શક્તિ કાર્‌ણુ નથી. પર 

અવતરણિકા-કે!ઈઈ પણુ પ્રકારે શક્તિની સત્તા 
ભિન્ન ગણુવાનો સંભવ જ નથી તે માટે કહે છે કે:- 


વેયા શસ્તિાત્રશ્ય ન પૃયમાળના છાચિત્‌ । 
દ હ હ 
શસા લુ નેવાસ્તિ દ્વિવીથં શટનયતે વયમ્‌ ૧ રૈ 
બુ હ્ય હ 
શખ્દાથે-ફેવળ શક્તિની ભિન્ન ગણુના સર્વથા 
ઝ્યાંઈ પણુ નથી. જે શક્તિનું કાર્ય જ હોતું જ નથી, 
તો પછી દ્રેતની શંકા કેમ થઈ શકે છે? ૫૩ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 


સદ્રપ અધિઇાનની સત્તાથી, માયાશક્તિની સત્તા 
છે. જેમ તડકાની સત્તાથી મૃગજળની સત્તા ભિન્ન 
નથી, માટે મૃગજળની ગણુના તડકાથી ભિન્ન નથી, 
તેમ કોઈ પ્રકારે પણુ માયાશકિતની ગણુના ખહ્યથી 
ભિન્ન નથી. 

શિષ્ય-માયાશકિતથી દ્રેતપણું સિદ્ધ થતું નથી, એ 
ખર્‌ાબર છે; પણુ માયાશકિતનું કાર્ય જગત્‌ છે કે 
નહિ? અતે ન્ન માયાનું કાર્ય જગત્‌ છે તો તેથી 
એક જગત્‌ અને ખીજું બદયા, એવી રીતે દ્વૈતપણું 
સિદ્ધ થાય છે. 

ગુજ્-સૃદિની પહેલાં એટલે પ્રલલ વખતમાં જગત્‌ 
નથી, તેથી જગતને લધ્ને દ્વિતીયપણું સિદ્ધ થતું નથી, 
અતે તેથી અઠ્દિતીય હતું એવું કહેવામાં વિરાધ આવતે! 
નથી. વસ્તુતત્ત્વનતા વિચાર કરીએ તો, જેમ માયાની 
સત્તા સદંસ્તુની સત્તાથી ભિન્ન નથી, તેમ માયાનાં 
કાર્યોની સત્તા પણુ સદ્સ્‍્તુતી સત્તાથી ભિન્ન નથી. 
જેમ અધિદ્ટાનની સત્તાથી માયાની સત્તા છે, તેમ જ 
અધિકાનની સત્તાથી માયાનાં કાર્યોની સત્તા પણુ છે, 
તે કઈ સ્વતઃ સત્તા નથી. તેથી, માયાનાં કાર્યરૂપ જગ- 
તથી દૈતપણું કેમ સિદ્ધ થાય? અને પૂર્વમાં ્દ્ૈત 
નહોતું, એ સિદ્ધાંતને વિરોધ કેમ આવે? સય એ જ 
છે કકે, સૃદિ પહેલાં દ્દેત સિદ્ધ થતું નથી, ને એ સિદ્ધાંતને 
વિરોધ પણુ આવતો નથી. પણુ કેવળ ત્રિવિધ ભેદ 
રહિત અદ્દિતીય અહમ હતું, એ જ સય ઠરે છે. ૫૩ 


€૦ 


અવતરણિકા-સત્‌( બ્રહ્માની શક્તિ (માયા ), 


સત્‌ વિશે (બ્રહ્દાવિશે), સર્વ અવયવમાં રહે છે કે 
તેના એક દેશમાં એટલે એક અવયવમાં રહે છે? 
આવા બે પ્રશ્ન શિષ્ય કરે છે. જે પહેલી વાત 
સ્વીકારે કકે સર્વ અવયવોમાં રહે છે તો તે અઘટિત 
છે. કારણુ કે, ખ્રદ્દાને અવયવી માનવાથી જ્ઞાની 
પુરુષને પ્રાસ કરવા ચેગ્ય શુદ્ધ ખ્રહ્મામાં અનિત્ય- 
તાનો પ્રસંગ આવી જાય છે, અને ખબીન્ને પક્ષ એટલે 
એક દેશમાં રહે છે એમ કહે તો તે પણ અઘટિત 
છે; કારણ કે, પરખ્રહ્યા અવયવ રહિત છે. એપરથી 
ગુરુ કહે છે કે, પહેલે! પક્ષ સ્વીકારવા જેગ નથી, 
પણ ખીજે પક્ષ સિદ્ધ છેઃ- 

તરતા, સા શસ વિં ત્વેવરેશમાજ | 

વટશસ્દિયથા મૂષો સ્તિગ્ધક્યેવ વવેતે ।। જ૪ ।। 

શખ્કાર્થ-જેમ ઘટની શક્તિ, ભૂમિ (મૃત્તિકા)માં, 
ચિકણ્‌ી મૃત્તિકામાંજ રહે છે તેમ આ શક્તિ 
(માયા) સંપૂર્ણું ્રહ્મામાં વ્યાસ્ત નથી, પરંતુ તેના 
એક ભાગમાં રહે છે. પ૪ 

પી ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-શકિત (માયા) સતમાં સર્વત્ર વ્યાપીને રહી 
છે? ક સતના એક ભાગમાં રહી છે? 

ગુજ્-માયા, સત્‌માં સર્વત્ર વ્યાપીને રહી નથી. નને 
માયા સદસ્તુમાં સર્વત્ર વ્યાપીને રહી હેય, તો માયાથી 
મુક્ત પુસ્ષો, જે બહ્યાને પ્રાપ્ત થાય છે તેમાં, ખહ્માના 
અભાવને પ્રસંગ આવી જય. “મુક્ત જ્ઞાની પુરુષ! માયા 
અને અવિદ્યા આદિ પ્રપંચથી રહિત, શુદ, ખુદ્ધ, મુ- 
ક્તસ્વભાવ, સચ્ચિદાનંદ ખહ્માને પ્રાપ્ત થાય છે,' એવે 
બ્રુતિના અને શાસ્ત્રનો સિદ્ધાંત છે. 

શિષ્ય-મુક્ત પુરૂષોને પ્રાસ થવા યોગ્ય બાહ્મને 
અભાવ થાય તો ભલે, પણુ માયાસહિત બહ્મને તો! સદ્‌- 
ભાવ છે; એટલે નિર્માય ખદ્મના અભાવથી મુક્ત પુરુષે 
સમાય બહાને પ્રાપ્ત થશે, એમાં શે। બાધ છે? 

ગુજ્-મહાત્મા પુરુષ, જન્મમરણાદિ સંસારની નિભ્ૃત્તિ 
માટે અને ત્તાન માટે પ્રયત્ન કરે છે. તે જ્ઞાન થયા 
પછી ને વર્વમાન દેહનો પાત થયા પછી પણુ, જે 
ખહાને પ્રાતત થાય, તે સમાય હોવાથી, ફરીથી પણુ 
જન્મમરણુરૂપી સંસારની પ્રાપ્તિ તો રહેશે જ, એટલે 
ઞાની અને અન્ઞાનીમાં કાંધ ભેદ રહે નહિ, બન્ને સમાન 
થઈ રહે; માટે માયાથી યુકત પુસ્ષને સમાય બખહ્યાતી 
પ્રાપ્તિ નિરર્થક છે. વળી શ્રુતિ પણુ કહે છે કે, “ન લ 
વુનરતવર્તતે ન લ વુનસ્તવતતે | તે ખહાત્તાની ફરીથી સંસા- 
રમાં જન્મતા નથી, તે કેરીનેજન્મતો નથી,' તે વચ- 


શ્રી પંચદ્શી 


[ પ્રકરણુ 


નમાં દોષ આવે છે. માટે, માયા સંપૂર્ણ ખદહ્ામાં રહે 
છે, એમ કહેવું ઉચિત નથી. 

શિષ્ય-તે માયા બહ્મના અમુક ભાગમાં રહી છે, 
એમ કોઇથી કહી શકાશે નહિ; તેમ વળી બ્રહ્મ નિર- 
વયવ છે એ હેતુથી પણુ માયા, ખહ્ાના એકદેશમાં 
રહે છે, એમ કહેવું પણુ સંભવતું નથી; તેથી ખહ્મની 
પેઠે માયા પણ્‌ સર્વત્ર વ્યાપીને રહી છે, એમ કહેવું જ 
ઉચિત છે. 

ઝુજ્-સર્વ શક્તિ, સર્વત્ર વ્યાપીને રહે એવો કાંઈ 
નિયમ નથી. જે શકિતનું જે સ્થાન હેય, તે જ સ્થાનમાં 
તે શક્તિ રહે છે. જેમ, મૃત્તિકામાં ધટ શક્તિ છે; 
પણુ તે સવ મૃત્તિકામાં સર્વત્ર વ્યાપીને રહી નથી; કારણુ 
3, ધડો સધળી મૃત્તિકામાંથી ઉત્પન્ન થતો નથી, પણુ 
ચીકણી-પાણીથી ભીંન્નયલી મૃત્તિકામાંથી જ ઉત્પન્ન 
થાય છે. એટલે, મૃત્તિકામાં ધટશકિત છે ખરી, 
પણુ તે ચીકણી મૃત્તિકામાંજ છે, એમ કહેવું યોગ્ય 
છે. જેમ મનુષ્યમાં ચાલવાની શકિત છે, પણુ તે પગ- 
માંજ ર્‌ઠી છે; મ્રહણુ કરવાની શક્તિ છે, પણુ તે 
હાથમાં જ રહી છે; જેવાની શકિત છે, પણુ તે નેત્રમાં 
જ રહી છે. એમ માયાશક્તિ બહ્મમાં રહી છે ખરી, 
તથાપિ તે બહ્મના એક ભાગમાં રહેલી છે. 

ખછ્ા ના એક દેશમાં માયા છે આમ કહેશું તો માયાની 
સ્થિતિ માટે બ્રહ્મમાં અવયવની ડલ્પના કરવી પડશે, 
અને બહ્મમાં અવયવ માનશું તો તેના નિર્વયવપણામાં 
દોષ આવશે, માટે ખહ્મને અવયવી માની શકાય જ નહિ, 
જે બ્રહ્મમાં કલ્પિત અવયવ માનીએ તો તે શું સ્થૂલ- 
ચમ પ્રપંચરૂપ અથવા તો શું જીવેશ્વર્રૂપ, અથવા 
શું કાળરૂપ, અથવા તો તે શું શૂન્યરૂપ, કે માયારૂપ, 
કુ અન્યરૂપ, આ છ પક્ષમાંથી કયો પહ્લ અંગીકાર 
કરવો? સર્વ પક્ષમાં આત્માથ્રય નામને દોષ આવશે, 
માટે તે પક્ષ યુડિતયુડૂત નથી. માટે નિરવયવ ખદ્મમાં 
દેશના-અવયવના અભાવથી એફ દેશમાં માયાની સ્થિતિ 
કહી તે સંભવે નહિ, તે માટે, ભાષ્યકાર્‌ અંશો નાનાવ્યવટે- 
શાથ્‌ એ સૂત્રના ભ્રાષ્યમાં કહે છે ક, અંશ ર્વ અંશ: 
અંશ નામને! છે. ખરી રીતે અંશ નથી, અર્થીત્‌ અંશને 
કલ્પિત માનીને તેને નિર્વાહ કરવો. ૫૪ 

અવતરણિકા-શક્તિ પરખ્રહ્મના એક ભાગમાં રહે 
છે, તે વાત શ્રુતિથી કહે છેઃ- 

ઘાફોોડસ્ય સવો મૂતાનિ ત્રિયાટ્સ્તિ સ્વ્યત્રમઃ । 

રત્લેવરેશટસિત્વં માયયા વ્રત શ્રતિડ 1૦૧ 

શભ્દાર્થ-એ(્રહા)ના (એક ) પાદ (વિભાગ)માં 
સરવભૂતો રહેલાં છે; (અને તેના) ત્રણુ પાદ્ટ (વભાગ) 
સ્વયંપ્રભ (સ્વપ્રકાશખ્રહ્ઘ) છે. એ પ્રમાણુ માયાને 
(બ્રહ્મના) એક દેશમાં રહેવાપણું શ્રુતિમાં કહ્યું છે. પપ 


ર્‌ જું] 
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હવે માયા, બાના એકદેશમાં રહે છે એ વાત 
જ્રતિથી સિદ્ધ છે. કેમકે શ્રુતિમાં પણુ કહ્યું છે કે, “બહાના 
એક ભાગમાં ચરાચર જગત્‌ રહે છે, અને બહ્મના 
ત્રણુ ભાગ સ્વર્યપ્રકાશ ખહમારૂપ છે.' તાત્પર્ય કે, “ધહ્મના એક 
ભ્રાગમાં જગતની સ્થિતિ છે, અને ત્રણુ ભાગમાં સ્વયંપ્ર- 
કાશ પરષ્યહ્મ છે, કે જેતે મુક્ત પુરષે। પ્રા થાય છે.' એવી 
રીતનાં શ્રુતિવચનથી, જગતની સ્થિતિ અને. મુક્ત 
પુરોને પ્રાપ્તવ્ય વસ્તુના બાધ આવતે! નથી. ૫૫ 

અવતર્ણિકા-આ વાત કેવળ શ્રુતિમાંજ કહી 
નથી, પણુ સ્મૃતિમાંએ કહી છે. 


વિઇમ્યાટ્પિટ્‌ં જુસ્જષમેવાંશેન સ્થિતો ગત્‌ | 
રતિ ₹ુપળોડ્ઝુનાયાર્‌ જમતસ્ત્વેજરેશતાર્‌ ।1%૬॥ 


શખ્દાર્થ-હું એક અંશે કરીને આખા જગતને 
આશ્રય આપીને રહ્યો છું, એ પ્રકાર શ્રીકૃષ્ણ, 
અજીનને, જગતનું ( પરખ્રહ્મામાં) એકદેશપણું 
કહે છે. ૫૬ 
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ગીતાજીના દશમા અપ્યાયમાં શ્રીકૃષ્ણુ પરમાત્માએ, 
અર્જુન પ્રત્યે કહ્યું છે ક, “હે અર્જુન! આ ટશ્યમાન 
ચરાચર જગત્‌ મારા એક ભાગમાં રહ્યું છે. આ રીતે 
શ્રીકૃષ્ણુ પરમાત્માએ પણુ જગત્‌, બ્રહ્મના એક ભાગમાં 
રહે છે, એમ સ્પછ્ટ રીતે કહ્યું છે, તેથી પણુ માયા બ્રહ્મના 
એક અંશમાં છે એમ માનવાને કેઈ વિરેધ આવતે 
નથી. પર્‌ 

ગઅવતર્ણિકા-હવે પરમાત્માના માયારહિત સ્વ- 
રપની હયાતીમાં શ્રાંતનું અને વ્યાસસૂત્રનું પ્રમાણ 
કહે છે. 

ભ મૂર્મિ વિશ્વતો વત્તા હ્ત્યતિઇદશાંગુજમ્‌ । 

હ 

વિજારાવતિ જાત્રાસ્તિ જુતિસત્રજતોવ વઃ ॥૦૭॥। 

શખ્દાર્થ-(આ વિષયમાં શ્રુતિવચન છે કે,) “તે 
(પરમાત્મા) ભૂમિ(પ્રહ્માંડ)ને ચોતરફથી વીંટી વળીને 
દશ અંગુલ અધિક રહેલા છે અને વિકારથી રહિત 
છે,' આવું સૂત્રકાર (વેદવ્યાસ) વચન છે. પણ 
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અહા માયાના સંબંધથી રહિત છે, એમ શ્રુતિ અને 
સૂત્રકાર બન્ને કહે છે. “તે પરમાત્મા સર્વ બ્રહ્માંડને 
વ્યાપીને રહેલો, તેથી પણુ દશ અંગુલ અધિક છે,' 
એ શ્રુતિવચનથી જણાય છે કે, પરમાત્મા બહ્માંડથી 
અતિરિક્ત પણુ છે, 


પંચ મહાભૂત વવેક 


૬૧ 


શિષ્ય-પરમાત્મા દેશપરિચ્છેદ, કાલપરિચ્છેદ, અને 
વસ્તુપરિચ્છેદ, એમ ત્રિવિધ પરિચ્છેદથી રહિત છે, 
અર્થાત્‌ પરમાત્મા અપરિચ્છિન્ન છે,,એમ શ્રુતિ અને 
સ્મૃતિમાં કહ્યું છે. છતાં આ શ્રુતિ પ્રમાણે, “પરમાત્મા 
બહ્માંડથી દશ અંગુલ અધિક છે' એમ કહે! છે! તેથી, 
પરમાત્માને દેશનો પરિચ્છેદ છે, આમ સિદ્ધ થાય છે. 
જે પરમાત્મા દેશપરિચ્ઠિન્ન છે એમ સિદ્ધ થશે, તો 
“જે પરિચ્ઠિન્ન હોય તે જડ હોય, અનિય હોય અને 
શિથ્યા પણુ હોય,? એવી વ્યાપ્તિથી, પરમાત્મામાં જડતા, 
અનિયતા અને મિથ્યાત્વ આદિ અનેક દોષો આવશે. 
ખીજું,-જ્ડતા આદિ દ્દોષ આવવાથી, “ નિલ્યોનિસ્યાનાં 
સતનશ્રેયનાનાં । પરમાત્મા નિયમાં પણુ નિય ને ચેતનમાં 
પણુ ચેતન છે' તથા “અઝોનિલ્યઃ|' “અગનન “તે 
નિય છે,' “તે અજન્મા છે,' ઉંયાદિ સ્મૃતિવચન પણુ 
ખોટાં ઠેરશે. 

ગુસ્લ મૂમિં વિશ્વસો સરવા જ્સ્યસિઇ્શાંગુજમ્‌ !' “પર- 
માત્મા બહ્યાંડથી દશ અંગુલ જ અધિક છે,' એવું વચન 
છે, પણુ તેમાં ને તારા સમજવામાં બહુ ફેર છે. તે- 
પરમાત્મા બહ્માંડથી દશ આંગળ જ અધિક છે એમ 
તથી, પરંતુ બહ્યાંડ મોટું છે તે કરતાં પણુ . પર- 
માત્મા અધિક છે, એટલે તે અપરિચ્ઠિન્ન છે, એવી 
રીતે પરમાત્માના અપરિચ્છિન્નપણાનું ખોાધન કરવામાં 
શમે શ્રુતિનું રહસ્ય છે. શ્રુતિમાં ર્શાંથુજ શખ્દ છે, તે ઉપ- 
ચારસૂપે છે, અને તે લક્ષણારત્તિથી સર્વ પ્રપંચથી 
અતિરિક્તપણાનું ઘોતન કરે છે. સૂત્રકાર વેદવ્યાસે પણુ 
ખહ્મસૂત્રના ચતુર્થાષ્યાયના ચતુર્થપાદના ૧૯ મા સૂત્રમાં 
કહ્યું છે કે, “વિજારાવર્સિ વ સપાદિ સ્ષિતિમાદ | પર- 
મેશ્વરનું સૂપ વિકારાવર્તી એટલે સર્વ પ્રપંચથી રહિત 
છે;' કાર્‌ણુ શ્રુતિ, તે પ્રમાણે સ્થિતિ કહે છે, “વા્‌ઞોડ- 
સ્થ વિશ્વામૂભાનિ ત્રિવાટ્સ્થાજલ દિવિ । બહાના એકચતુથા- 
શમાં માયા રહેલી છે, અને ત્રણુ અંશ સ્વર્યપ્રકાશ બહા 
પોતે જ છે. ઇલાદિ શ્રુતિએ, પરમેશ્વરને પ્રપંચર્હિત 
કહે છે. પછ 

અવતર્ણિકા-ખ્રહ્દઞાના એક અવયવમાં જે માયા 
માનીએ તો ખ્રહ્મ નિરવયવ છે એ વાતમાં 1વરોધ 
આવે છે, એમ શિષ્ય શંકા કરે છે; ત્યારે ગુરુ કહે 
છે કે, વસ્તુતઃ તો પરબ્રહ્મ અવયવ રહિત છે, માત્ર 
તેમાં એકદેશનો આર્‌ાપ ફરીને તેમાં માયાને મા- 
નેલી છે એટલું જ, તેથી, કંઈ પરખ્રહ્મના અવયવ- 
રહિતપણુ।માં ખાધ માનવાનો નથી. આવા અભિ- 
પ્રાયથી જે શ્રુતિ કહી હતી, તેનું રહસ્ય કહે છેઃ 


નિરંશેડવ્યશમારોવ્ય શત્શેંડ્શે વોલિ પૃરછતઃ । 
તરરાવયોરર જતે શ્રુતિ; શ્રોતુહિતૈષિળી ।। ૧૮ ।। 


દ્૨ 


શખ્ઢાર્થ-અંશરહિત ખ્રહ્મામાં અંશનું આરોપણ 
કરીને આખા અંશમાં માયા છે કે માત્ર એક 
અંશમાં, આમ પૂછનારાને, શ્રોતાનું હિત ઇચ્છનારી 
શ્રુતિ, તેના પ્રશ્ન અતુસાર (અવયવની કલ્પના 
જુરીને) ઉત્તર આપે છે. ૫૮ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-બહાના એકદેશમાં માયા રહે છે એમ માન- 
વાથી “નિષ્વક નિચે |? “અદા નિરવયવ છે, નિખ્ડલ છે, 
નિષ્ક્રિય છે,' એ શ્રુતિમાં કહેલા નિરંશપણા।માં પણુ વિરોધ 
આવે છે. 

ગુજ્-તા, વિરોધ આવતો નથી. ઉપાધિવાળા જીવોની 
પ્રશત્તિ મોક્ષમાર્ગમાં થાય એવે। શ્રુતિને! ઉદ્દેશ છે, અને તેથી 
મૂળમાં શ્રુતિને શ્રાતાની હિતેષિણી કહી છે. માતા જેમ 
ખાળકનું હિત ઇચ્છે છે, તેમ શ્રુતિ મંદાધિકારીઓની 
માતા તુલ્ય છે ને તેનું હિત ઇચ્છે છે; તેથી શ્રોતાએ 
જેવે। પ્રશ્ન કર્યો, તે જ પ્રકારે શ્રુતિ તેનું ઉત્તર આપે 
છે. “માયા, બ્રહ્મમાં સવત્ર વ્યાપીને રહી છે કે તે બ્રહ્માના 
એક દેશમાં રહી છે?” એવે શ્રોતાએ પ્રશ્ન ક્યોં, પરંતુ 
ખ્રહ્મ જે નિર્વયવ છે, નિર્ર્શ છે તેમાં સર્વત્ર જેવું 
હોઈ સું શકે ? અમાપનું માપ જ કેમ થઈ શકે? માટે 
માયાના સ્થાન માટે અહ્ામાં એક દેશની કલ્પના કરી છે. 
તે ઉપરથી, અંશર્હિત બહ્મમાં પણુ અંશનો આરેપ 
કરીને, શ્રુતિએ ઉત્તર્‌ આપ્યું કે, માયા ખહ્મના એક 
રશમાં રહે છે. જે પ્રકારે શ્રોતા સમજે, તે પ્રકારે ઉત્તર 
આપી સમજાવવું, એ કુશળતાનું, કામ છે. અહીં શ્રુતિએ 
પણુ કુશળતા ભર્યું ઉત્તર આપ્યું છે. ૫૮ 

બ્રહ્મ અને પંચમહાભૂતને। વિવેક 

અવતરણિકા-પરખ્રહ્માના એક ભાગમાં માયા રહે 
છે, એમ જે કહ્યું છે તેનું પ્રચાજન શું છે તે કહે છેઃ- 
સસરવમામ્રિતા શસ્તિઃ વ્પયેલ્લતિ વિત્રિયા$ । 

૬૨. ન ર હ 

વળો મિંસેમતા મિનૌ ચિત્ર નાનાતિષ યથા।જ૨।। 
ઝાયો વિવાર) ગાવાશ સોડ્વવાશર્વરૂવવાન | 
ઝાવાશોડસ્તીતિ લત્તસ્વમાવાશેડ્પ્યનુમચ્છાતિ 8૦ 
હવારવમાર્વ લતતરવમાવાશો દ્દિદ્વમાવવા? | » 
નાવવાશ! સતિ વ્યોજ્નિ લ ચેયો5વે દૂય સ્થિતમ્‌ ૧ ૨ 
યટ્રા ૃ્ાતિષ્વનિર્્યોઅો ગળો નાવ સતીદ્યતે | 
વ્યોજ્ઞિ દ્રો તઝુની તેન સહેજ દ્રિગુળ વિયત્‌ 1૬૬૨ 

શખ્દાર્થ-જેમ ભીંતમાં રહેલા રંગો ભીંતવિશે 
નાના પ્રકારનાં ચિત્રોને કલ્પે છે, તેમ સત્તત્ત્વનો 
આશ્રય કરનારી (માયા) શક્તિ સદ્ધસ્તુ (બ્રહ્દા)માં નાના 
પ્રકારના વિકારોને કલ્પે છે. (માયાને) પહેલે! વિકાર 


શ્રી પંચદ્શી 


[ પ્રકર્ણુ 


આકાશ છે, ને તેનું સ્વરુપ અવકાશ છે. “આકાશ 
છે, એ પ્રકારે આકાશમાં પણુ સતૂપણાને અન્વય 
છે. સત્તત્્ત એક સ્વભાવવાળું છે, અને આકાશ ખે 
સ્વભાવવાળું છે. સદ્ભસ્તુમાં આકાશ (અવકાશને! 
ધર્મ) નથી, પણુ આકાશમાં સતૂનો ભાવ અને 
અવકાશ એમ ખશ રહ્યાં છે; અથવા તો આઠાશનેો 
ગુણુ પ્રતિધ્વનિ છે. આ પ્રતિધ્વનિ સદ્ધસ્તુમાં જેવામાં 
આવતે નથી, પણુ આકાશમાં સત્‌ (સત્તત્ત્ત) અને 
ધ્વનિ (પ્રતિધ્વનિ) એ ખજન્ને છે, તેથી સત્‌ એક 
સ્વભાવવાળું, છે અને આકાશ ( દ્રિગુણ ) બે સ્વભા- 
વવાછીં છે, ૫૯-૬૨ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

આકાશ, વાયુ, તેજ, જળ અને પૃથ્વી એ માયાના 
વિકારેનું નિર્ૂપણુ કરવા માટે નિરંશ ખહ્ામાં પણુ અંશતું 
આરેપણુ કરીને “ભહ્મના એકદેશમાં માયા રહે છે' એમ 
અમે પૂર્વાપર કહ્યું છે, તે માયાનાં કાર્યનું નિરૂપણુ આ 
પ્રમાણે છેઃ-જેમ રાતા, પીળા, લીલ। વગેરે રંગો, ભીંતમાં 
રહેવાથી, ભીંતમાં જ વિવિધ ચિત્રોની કલ્પના ડરે છે, 
તેમ માયા, સઠસ્તુના આશ્રયથી સઠસ્તુમાં જ નાના 
પ્રકારનાં ચરાચર જગતજરૂપ વિકારે।ને ઉત્પન્ન ડરે છે; 
પણુ જેમ આધાર વિના ચિત્ર થઈ શકતાં નથી, ને 
ભીંતની સત્તાથી જ ચિત્રની સત્તા છે, અને વાસ્તવિક 
ચિત્રતી સત્તા નથી, તેમ સઠસ્તુનતા આધાર વિના 
માયાના વિકારો થઈ શકે તેમ નથી. પરંતુ સઠસ્તુની 
સત્તાથી જ માયા અને માયાના વિકારેની સત્તા છે, 
પરંતુ તે વાસ્તવિક નથી. ૫૯ 

માયાના પહેલા વિકારમાંથી આકાશ ઉત્પન્ન થાય 
છે, અને તેતું સ્વરૂપ અવકાશ છે. અસ્તિત્વવાચક સત્‌ 
વસ્તુતી આકાશમાં અનુભ્રત્ત થાય છે, અને “આકાશ 
છે' આવો લોકમાં પ્રસિદ્ધ વ્યવહાર પણુ છે. હુવે 
સદસ્તુમાં કેવળ સત્સ્વજાવ રહે છે અને આકાશમાં 
તો સતસ્વભાવની અનુજૃંત્ત આવે છે, માટે એક સત્સ્વ- 
ભાવ અતે બીજો અવકાશ એ ખત્ને આકાશમાં રહે છે, 
તેથી આકાશથી સઠ્સ્તુ ભિન્ન છે, એમ પણુ સિદ્ધ થાય 
છે. વળી પ્વનિસ્વર આકાશને ગુણુ છે; તે પ્વનિ 
સઠસ્તુમાં નથી, એટલે સદ્સ્તુમાં તો એક સત્સ્વભાવ 
જ રહેલો છે, અને આકાશમાં સત્સ્વભાવ અને પ્રતિ- 
ધ્વીન એમ ખે ગુણે! રહેલા છે, તેથી સદસ્તુ આકા- 
શથી ભિન્ન છે, ૬૦-૬૧-૬૨ 

અવતરણિકા-આ સાંભળીને શિષ્ય ્શંકા કરે છે 
જે, આકાશ જે સત્‌ (બ્રહ્નમા)તું કાર્ય હોય, તો 
જગતમાં “આકાશની સત્તા' આમ સત્‌ ધર્મ અને 
આકાશ ધર્મી થાશે, એ ફેમ ઘટે? 


ર જું] પંચ મહાભૂત વિવેક ટ્ર 
યા શસ્દિઃ વર્યેદ્યોમ સા સટ્પોસ્રોરમિસતામ। લતોવ્યોમત્વમાપસ વ્યોન્ન! સશાં ત છોવિન॥ા! । 
ગઞાવાય પધેપધિરવ વ્યત્યયેતાવવજ્વયેત્‌ ।। રે ।। તાવિજાથાયમચ્ઝંતિ માયાયા રચિત શિ સત્‌ ૬૪ . 


શખ્દાર્થ-જે (માયા) શક્તિ આકાશને કલ્પે છે 
તે (માયા) સદ્રસ્તુ અને આકાશને! અભેદ (તાદાત્મ્ય) 
કલ્પીને, વિપરીત રીતે ધર્મ-પર્મીપણાની કલ્પના 
કરે છે. ૬૩ 
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શિષ્ય-આકાશ સદ્સ્તુનું કાર્ય છે એવું આપે પ્રતિ- 
પાદન કર્યું તેથી સત્‌નું આકાશ છે, એવે! વ્યવહાર્‌ થવે। 
જેઇએ. પરંતુ લોકમાં તેવો વ્યવહાર થતો હેય એવું 
જેવામાં આવતું નથી, પરંતુ “આકાશની સત્તા છે? આવે 
વિપરીત વ્યવહાર નનેવામાં આવે છે, તેનું શું કારણુ ? 

ઝુજ્-કારણુ ધર્મી કહેવાય છે, અને કાર્ય ધર્મ 
કહેવાય છે; વ્યાપક ધર્મી કહેવાય છે તે વ્યાપ્ય ધર્મ 
કહેવાય છે; ગુણુવાન્‌ ધર્મી કહેવાય છે ને ગુણુ ધર્મ 
કહેવાય છે. મૃત્તિકા ધટાદિકનું કાર્ણુ છે, અને મૃત્તિકાના 
વિકારો ધ2 આદિ મૃત્તિકાનાં કાર્યો છે; તેથી મૃત્તિકા 
ધર્મી કહેવાય છે, ને મૃત્તિકાના વિકારો ધટ આદિ 
ધર્મ કહેવાય છે. વળી વિશેષ ધટાકાશ ધર્મ છે, અને 
મહાકાશ ધર્મી છે. જેમ, ધટ ધર્મી છે અતે ધટનેો 
ગુણુ (રાતો પીળો રંગ) ધર્મ છે. 

શિષ્ય-જેમ મૃત્તિકા ધર્મી છે અને મૃત્તિકાના વિકારો 
ધટ આદિ ધર્મ છે, તેથી ધટ આદિ મૃત્તિકાનાં છે 
એમ ડહેવાય છે; પણુ મૃત્તિકા ધટ આદિની છે એમ 
કહેવાતું નથી; તેમ, સદ્સ્તુ કારણુ છે માટે ધર્મી છે 
અને આકાશ કાર્ય છે માટે તે ધર્મ છે, તેથી “સત્તાનું 
આકાશ છે,' એવે। વ્યવહાર્‌ થવે। જઇએ, પણુ “આકા- 
શની સત્તા છે' એવે વ્યવહાર થવો ન ન્નેધએ. પરંતુ 
લોકમાં તો તેથી વિપરીત વ્યવહાર ચાલે છે. એટલે 
“આકાશની સત્તા છે' એટલે “આકાશ છે' એવે! વ્યવ- 
હાર્‌ ચાલે છે તેનું કેમ ? 

ગુર્‌-માયાએ જે સદ્સ્તુ વિષે આકારને કલ્પ્યું છે, 
તે જ માયાશક્તિએ, સદ્સ્તુ અને આકાશના અભેદની 
પણુ કલ્પના કરી છે, અને એજ માયાએ ધર્મધર્મી 
ભાવનો વિપરીત ભ્રાવ પણુ કલ્પ્યો છે. એટલે આકાશ 
ધર્મ છે તેને ધર્મી કલ્પ્યું છે, અને સત્તા ધર્મી છે 
તેને ધર્મ કલ્પ્યો છે. તેથી, સત્તાનું આકાશ છે એવે 
વ્યવહાર્‌ જવામાં આવતો નથી, પણુ આકાશની સત્તા 
છે, એવે! વિપરીત વ્યવહાર જેવામાં આવે છે. પરંતુ 
વસ્તુતત્તતનો વિચાર કરીએ તે સત્તાનું આકાશ છે, 
પણુ આકાશની સત્તા નથી. ૬૩ 

અવતરણિકા-માયાએ વિપરીત ભાવ શા માટે 
કલ્પ્ચો, તેનું ઉત્તર ગુરુ આપે છેઃ-- 


શબ્દાથ-સદ્રસ્તુતે આકાશપણું પ્રાસ થયું છે, 
પણુ અજ્ઞાની લોફે। અને નૈયાયિકે। તો આકાશની 
સત્તા છે, આમ જાણે છે, કારણુ ફ્રે વિપરીત જ્ઞાન 
કરવું, તે માયાને ઉચિત છે. €૪ 
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ગુશ્ન-ડહે છે કે, તત્તતવિચાર કરીએ તે! સત્‌ કાર્ણુ 
છે અને આકાશ કાર્ય છે; સત્‌ આધાર છે અને 
આકાશ આધેય છે; સદસ્તુ ધર્મી છે અને આકાશ 
ધર્મ છે. જેમ, મૃત્તિકાને ઘટપણું પ્રાત થયું છે, તેમ 
સદ્સ્તુને આકાશપણું પ્રામ થયું છે. આ ઉપરથી જણાશે 
કે, સત્તાનું આકાશ છે એમ નણુવું જ ઉચિત છે; 
પરંતુ અજ્ઞાની લેકે અને નૈયાયિકે, “આકાશની સત્તા 
છે' એમ સમજે છે, અને આકાશ ધર્મી છે અને સત્તા 
ધર્મ છે, એમ વિપરીત જણે છે. 

શિષ્ય-ધર્મીમાં ધર્મનું જ્ઞાન યવું ઉચિત છે, પરંતુ ધર્મમાં 
ધર્મીનું સાન થવું ઉચિત નથી એમ મારં માનવું છે. 

ગુજ-ગ્રમાત્મક જ્ઞાનથી પદાર્થતું યથાર્થ જ્ઞાન” થાય 
છે, અને બ્રમાત્મક જ્ઞાનથી પદાર્થનું યથાર્થ જ્ઞાન થતું 
નથી, પણુ ઉલટું અયથાર્થ જ્ઞાન થાય છે, અર્થાત્‌ 
અન્ય પદાર્થમાં અન્ય પદાર્થનું જ્ઞાન થાય છે, જેમ 
૨જજીમાં રજ્જુનું સાન થવું એ યથાર્થ જ્ઞાન છે, પણુ 
રજ્જુમાં સર્પનું જ્ઞાન થવું, એ અયથાર્થ જ્ઞાન છે. અહીં 
ધર્મમાં ધર્મીનું સાન થાય છે એ માયાથી એટલે ભ્રમથી 
થાય છે; ક્રેમકે, અન્ય પદાર્થમાં અન્ય પદાર્થનું જ્ઞાન 
ઉત્પન્ન કરવું એ માયાને ઉચિત છે; કારણુ કે માયાને તેવા 
સ્વભાવ છે, તેતે, “સ્ત્રમાવો ઢુલ્લ્થયગ: । સ્વભાવ દુસ્યજ 
છે,” તેથી તેનો જે સ્વભાવ પદ્યો હેય, તે કે।ધ/ પણુ 
પ્રકારે દૂર થતો નથી. ઉદાહરણુ તરીકે, પાણીને સ્વભાવ 
નીચી જમીનમાં જવાને। છે, અશ્િનો સ્વભાવ બાળવાનો 
છે, દીવાનો સ્વભાવ અન્ય પદાર્થનો પ્રકાશ કરવાને છે; 
તેમ, અન્ય પદાર્થમાં અન્ય પદાર્થનું જ્ઞાન ઉત્પન્ન કરવું, 
એ માયાના સ્વભાવ છે. એટલા માટે, શાસ્ત્રમાં કહ્યું 
છે કે, “અઘસ્સિઘટનાપટયયણી માથા | માયા, અધટિત 
પદાર્થની પણુ ધટના કરવામાં ચતુર છે.' ગાસ્ડીની 
માયાથી પણુ જળમાં અસિ બળતો નેવામાં આવે છે, 
પૃથ્વી ઉપર્‌ સ્વર્ગ નેવામાં આવે છે, ૬%, ચંદ્ર, આદિ 
સ્વર્ગવાસી દેવતાએ પણુ પ્રયક્ષ જેવાર્માં આવે છે. 
એવી રીતે ગારુડીની માયાની શક્તિ પણુ અસંભવિત 
પદદાથોની યોજના કરે છે, તો પછી પરમાત્માની માયામાં 
ધર્મમાં ધર્મીનું ભાન કરાવવું આદિ શક્તિ હોય, એમાં 
આશ્ચર્ય સું? ૬૪ 


દ્૪ 


અવતરણિકા-માયા વિપરીત પ્રતીતિ કરાવનારી 


છે, એ વાત લૌકિક દષ્ટાંત આપીને સ્પણટ કરે છેઃ- 

યઘયા વવેતે તસ્ય તથાર્સ્ય માલિ માનત! । 

જન્યયાવ્યં ખ્રમેળેસિ ન્યાયોડય લાવજો વિવ ૧૧ 

શખ્દ્રાર્થ-જે વસ્તુ જે પ્રકારે વર્તે છે, તે વસ્તુનું 
તેપણું (યથાર્શપણું) પ્રમાણવડે ભાસે છે; ( અને ) 
અન્યથાપણું ભ્રમે કરીને ભાસે છે, આ ન્યાય સવે 
લોકમાં પ્રસિદ્ધ છે. ૬૫ 
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ગુરુ કહે છે કે, હે શિષ્ય! જે વસ્તુ હોય તે વસ્તુમાં 
તે જ વસ્તુનું જ્ઞાન પ્રમાણુથી થાય છે. રજ્જુમાં રજ્જુનું 
સાન થવું, છીપમાં છીપનું ત્તાન થવું, એ પ્રમાત્મક 
તાનથી થાય છે; પણુ અન્ય પદાર્થમાં અન્ય પદાર્થનું 
સાન થવું, એટલે વિપરીત જ્ઞાન થવું, એ બ્રમાત્મક 
સાનથી થાય છે. જેમ રજ્જુમાં સપનું જ્ઞાન થવું, 
છીપમાં રૂપાનું જ્ઞાન થવું, એ જ્તાન ભ્રમથી જ થાય 
છે. આ ન્યાય જગત્પ્રસિદ્ધ છે; અને એજ ન્યાય 
“માયાની સત્ત' આ પ્રકારના વિપરીત વ્યવહારમાં 
પણુ લાગુ પડે છે; અર્થાત્‌ “માયાની સત્તા' એવે। વ્યવ- 
હાર્‌ થવામાં ભ્રમ જ કાર્‌ણુ છે. ૬૫ 

અવતરણિકા-ભ્રાંતિથી વિપરીત જ્ઞાન થાય છે 
તે દેખાક્યું. હવે તે વિપરીત જ્ઞાનની નિવૃત્તિના 
ઉપાય કહે છેઃ-- 

ઇવ શ્રુતિવિષારસ્યાન્યથા યટ્ટસ્તુ માસતે | 

વિગારેળ વિષયેતિ તતસ્તાચિત્યતાં વિયત્‌ ।। ૧૧ ।। 

પિશે વિયત્તતી શન્ટ્મેટાટ્વુર્રેય મેટ્તઃ । 

વા*્વાહ્ષ્વનુષ્ટસ સન તુ વ્યોમેતિ મેણ્ધીઃ 1૬૭। 

શખ્દાર્થ-એ પ્રમાણે શ્રતિના વિચાર પહેલાં જે 
વસ્તુ(બ્રહ્મા) જેવી (આકાશાદિસ્પે) ભાસે છે, તે (વસ્તુ- 
હ્રહ્મા) વિચારે કરીને વિપરીત થઈ પડે છે; માટે 
તે (વસ્તુવડે) આકાશને। વિચાર કરે, (અર્થાત્‌ સતૂથી 
આકાશને શિશ્ન જાણ્‌।.) આકાશ અને સતૂ ભિજ્ 
પદ્ટાર્શ છે, કારણુ કે તેમાં બન્ને શબ્દો જૂદા જૂદા 
છે, તેમ ખુદ્ધિનતો (જ્ઞાનને) પણુ ભેદ છે. સત્‌, 
વાયુ આદિમાં પરેવાયલું છે, પણ આકાશ પરે- 
વાયલું નથી. એ ભેદખુદ્ધિ તે ભેદજ્ઞાન છે. ૬૬-૬૭ 
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ઉપર્‌ દર્શાવ્યું તે પ્રમાણે ભ્રાંતિએ કરીને વિપરીત 
સતાન થાય છે, ત્યારે આવા ભ્રમની નિભૃત્ત થવાને 
ઉપાય શે।, તે નનણુવા યોગ્ય છે. મનુષ્યે જ્યાં સૂધી 
અદ્દેત પ્રતિપાદન કરવાવાળી શ્રુતિઓને વિચાર ફર્યો 


શ્રી પંચદશી 


[1 પ્રકરણ 


નથી, ત્યાં સૂધી ભ્રાંતિએ કરીને બહ્મ આકાશ, વાયુ 
આદિ જપે ભાસે છે; પણુ થ્રુતિના અર્થનો સ્થિર 
મનથી વિચાર કયોં હોય તો ભ્રાંતિની નિઃશેષ નિભૃત્તિ 
થાય છે, અને તેથી આકાશ વાયુ આદિ સર્વે પદાર્થ-ભૂતેો 
અસત્‌-મિથ્યા ભાસે છે, અને આકાશ આદિક વિપરીત 
ભાવને તજ દેવાથી સદ્રપ બજેવ જ ભાસે છે. આ 
પ્રમાણે શ્રુતિતા વિચારથી યથાર્થવસ્તુના દર્શનને 
સંભવ છે માટે, શ્રુતિસ્મૃતિના પ્રમાણુથી તથા યુક્તિથી 
આકાશને વિચાર કરવે। જેઇએ, જેથી આકાશ સદ્રપ 
છે % તેથી ભિન્ન છે, તેનો બર્‌ાબર નિશ્રય થાય છે. ૬૬ 

જેમ “ધટ,' “પટ' એ નામ ભિન્નભિન્ન છે, તેમ 
સદસ્તુ અને આંકાશ બન્ને પણુ ભિન્નભિન્ન છે; કાર્‌ણુ 
કે, તેમનાં નામ ભિન્ભિન્ન છે, અને તેથી તેના વાચ્યાર્થ 
પણુ ભિત્રભિન્ન છે. હવે જે શખ્દતો વાચ્યાર્થ એક 
હોય, તે શખ્દો પરસ્પર પયોય કહેવાય છે. જેમ, ધટ 
રાખ્દનો વાચ્યાર્થ કખુત્રીવાદિમાન્‌ વ્યકિત છે; કલશ 
શખ્દનેો અર્થ પણુ કંખુત્રીવાદિમાન્‌ વ્યકિત છે, અને 
કુભ શબ્દને વાચ્યાર્થ પણુ કંખુત્રીવાદિમાન્‌ વ્યક્તિ છે; 
માટે ધટ, કલશ અને કુભ એ ત્રણે શખ્દો ભિ્ભિન્ 
છે, તથાપિ એ ત્રણે શખ્દને વાચ્યાર્થ તો કંખુત્રીવાદિ- 
માન્‌ વ્યકિત જ થાય છે, અને જેને આપણે ધડોા 
કહીએ છીએ તે ને એ એકજ છે. તેથી, ધટ, કલશ, 
અને ડુંભ એ ત્રણે શબ્દ પર્યાય કહેવાય છે. પણુ સત્‌ 
અને આકાશ એ ખત્તે શખ્દ પર્યાય નથી; કારણુ કે, 
સત્નો અર્થ સઠસ્તુ છે, અને આકાશને! અર્થ 
અવકાશરૂપ-પાલાણુરૂપ-આકાશ છે. એટલે, જેમ 
સત્‌ અને આકાશ એ બંને શબ્દ ભિન્નભિન્ન છે, તેમ 
તે બન્ને શબ્દના વાચ્યાર્થ, “સદઠ્સ્તુ અને આકાશ” 
પણુ ભિન્નભિન્ન છે; કાર્‌ણુ કે તેના વાચક શખ્દો ભિન્ન 
[ભિન્ન છે: ધટ, પટ આદિની પેઠે જ. 

એવી રીતે સઠ્સ્તુ અને આકાશના ભેદમાં અનુમાન 
પ્રમાણુ છૈ. તેમ જ, ખુદ્ધિના ભેદથી પણુ આકાશ અને 
સદસ્તુ બન્ને ભિન્નભિન્ન છે, એમ સિહ્દ થાય છે. 
આકાશ, વાયુ, તેજ, જળ, અને પૃથ્વી આ સવે પદાર્થોમાં 
સત્‌ પરેોવાઇને રહેલું છે, એટલે આકાશ છે, વાયુ છે, 
તેજ છે, જળ છે, પૃથ્વી છે એવી રીતે જેમ સર્વમાં 
સત્‌ પરેવાપ્તે રહ્યું છે, તેમ આકાશ વાયુ, તેજ 
આદિમાં પર્‌વાઇને રહેલું નથી, પણુ આકાશ કેવળ 
આકાશમાં, વાયુ વાયુમાં, અને તેજ તેજમાં રહેલું છે. 
ન સત્‌ અને આકાશ એક હેય તો, જેમ સત્ની' 
સર્વત્ર અનુભ્ત્તિ થાય છે, તેમ આકાશની પણુ સર્વત્ર 
અનતુદ્ત્તિ થવી જ જેઇએ; પણુ શત્ની પેઠે આકાશની 
સર્વત્ર અતુર્ટ2ત્તિ થતી નથી. એ પ્રકારના ભેદન્તાન 
(ભેદબુદ્ધિ)ધી સઠ્સ્તુ અને આકાશ ભિન્ન છે. 


રજું] 


શિષ્ય-પ્રથમ પ્રકરણુના સાતમા શ્લોકમાં “અંવિહેજા 
સ્થયું દ્રમા। સાન એક છે અને સ્વર્યપ્રકાશ છે,' એવી 
રીતે જત્તાનતી એકતા તમે કહી છે, અને અત્ર “શફેશ્ર મેર્‌સ: ।' 
“ત્તાનતા ભેદથી” એવી રીતે જાનને! ભેદ કલ છે, તેથી 
પુર્વે કહેલામાં વિરોધ આવતે! નથી શું ? 

ગુજ્-પ્રથમ પ્રકરણુમાં “વસ્યં શ્ઞાનમનંતં ત્રજ્ન !' ઇયાદિ 
શ્રુતિમાં પ્રતિપાદિત બ્રહ્મ અને જ્ઞાનની એકતાનું પ્રતિ- 
પાદન કર્યું છે, અને અત્ર તો બુદ્ધિની ભત્તિરૂપ જ્ઞાનને! 
ભેદ કલો છે. વળી ઉપાધિના ભેદથી જ્ઞાનનો પણુ ભેદ 
થાય છે, એમ પહેલા જ પ્રેકરણુના ત્રીજ શ્લે।કમાં 
કહું છે, વે સ્મરણુ કર. એના ઉપર્‌ વિચાર કરવાથી 
પૂવૉપરને। [વિરેધ દેખાશે નહિ. ૬૪ 

અવતરણિકા-ઉપર પ્રમાણે સત્‌ અને આકા- 
શને! ભેદ સિદ્ધ કરીને, “આકાશની સત્તા” આવી 
ભ્રાંતિથી જે પધર્મધિર્મભાવ પ્રતીત થાય છે, તેને 
વિચાર કરીને તેનું વિપરીતપણું સપણ ઠરી દેખાડે છે. 

રે ૨ 

સદટ્રર્સ્તષિવવુસિસ્વાટ્ર્મિ વ્યોન્નસ્તુ ષમતા | 

ષિયા રત: 1થજઞરે દિ વ્યોમ વિમાતમવમ્‌ ૧૮ 

શખ્ટાર્થ-સદ્રસ્તુ અધિકમાં વતેવાપણાથી ધર્મી 
છે, અને આકાશને તે! ધર્મપણું છે. વિચારે કરીને 
સત્‌થી આકાશને જૂડું કર્યા પછી આકાશનું કેવું 
સ્વરુપ છે? તે ઠ્હે. ૬૮ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવર્‌ણ 

હે શિષ્ય! જેની અધિક વૃત્તિ હોય તે વ્યાપક, આધાર 
અને તે ધર્મી પણુ કહેવાય છે. દ્રવ્યની રૂપ, રસ આદિથી 
અધિકભૃત્તિ છે, વ્યાપક છે, ને રૂપ, રસ આદિનો આધાર 
છે, તેથી દ્રવ્ય ધર્મી કહેવાય છે, અને સૂપરસ આદિ 
ધર્મ કહેવાય છે. એક ર૨ન્‍્જુમાં જ અનેક પ્રકાર્‌તી 
ભ્રાંતિ થાય છે; એ રન્જુમાં કોઇને “આ સર્પ છે' 
એવી ભ્રાંતિ થાય છે; તો કોઇતે “આ માળા છે' એવી 
ભ્રાંતિ થાય છે, અને કોઇને “આ જળને રેલે છેઃ એવી 
ભ્રાંતિ થાય છે. ઈયાદિક વિષયમાં રજ્જુની સવત્ર 
અનુૃત્તિ છે તેથી તેની અધિક ૬ત્તિ છે, માટે તે ધર્મી 
છે, અને સર્પઆદિની સર્વત્ર અતુભૃત્તિ ન હોવાથી, તે 
ધર્મ છે. તેમ આકાશ છે, વાયુ છે, તેજ છે, જળ 
છે, પૃથ્વી છે, ઇયાદિ સર્વમાં 'છે'ની એટલે સત્તી 
અનુજૃત્તિ છે; પણુ વાયુ આકાશ, તેજ આકાશ, જળ 
આકાશ, એમ કંઈ કહેવાતું નથી. તેથી આકાશની 
સર્વમાં અનુશૃત્તિ નથી; માટે અધિકવૃત્તિથી સઠ્સ્તુ ધર્મી 
છે, અને અલ્પદૃત્તિથી આકાશ ધર્મ છે; અથોત્‌ જેમ 
સૃત્રમાં પરેવેલે મણિ વ્યાપ્ય છે અને સૂત્ર વ્યાપક 
છે, તેમ વ્યાપ્ય જે મણિ તેનાથી વ્યાપક જે સૂત્ર ભિન્ન 
છે, તેમ વ્યાપ્ય જે આકાશ, વાયુ, આદિ, તેનાથી 
વ્યાપક જે સદ્સ્તુ, તે ભિન્ન છે. 

હૃ 


પંચ મહાભૂત વિવેક 


દપ 


શિષ્ય-હે ગુરદેવ ! વ્યાપક સત્રથી વ્યાપ્ય મણિઓ 
જૂદા કર્યા હેય, તોપણુ તે મણિઓતું સ્વરૂપ ભિન્ન 
રહે છે, તે કંઈ મિથ્યા થતું નથી; તેમ વ્યાપક સદ્સ્તુથી 
ભિન્ન કરેલાં વ્યાપ્યપ આકાશ આદિનું સ્વરૂપ ભિન 
હોવું જોઇએ; કંઈ મિથ્યા થવું ન જઇએ. 

ગુશ-સત્થી આકાશને જૂદું માનવાથી આકારનું 
સ્વરૂપ કાંઈ પણુ રહેતું નથી. હે પ્રસ! તું જનણુ કે 
દૃષ્દાંત એક દેશી હોય છે, કેઈ પણુ રીતે તેનો ભાવ જ 
વિચાર્વે।. વ્યાપકથી વ્યાપ્ય ભિજ્ત હેય છે, એને! 
બોધ થવા માટે અઢીં ચૂત્રમણિનું દષ્ઠાંત આપ્યું છે, 
પણુ એ દષ્ટાંતથી એમ ઠંરતું નથી કે, જૂદાં કરેલાં 
આકાશતું સ્ત્રરૂપ ભિન્ન છે; કારણુ કે, આકાશ, વાયુ- 
આદિ તો સદ્સ્તુમાં ભ્રાંતિએ કરીને ભાસે છે, ખીજું 
કંઈજ નથી. જેમ, ર્‌જ્જુમાં ભ્રાંતિએ કરીને સર્પનું 
ભાન થાય છે, પણુ તે ભ્રાંતિ નિવૃત્ત થયા પછી 
રજ્જુમાં ભાસેલા સર્પનું કેવું સ્વરૂપ રહે છે ? અથાંત્‌ 
તેમાં સર્પનું કાંઈ પણુ સ્વરૂપ રહેતું નથી, પણુ મિથ્યા- 
જ ભાસ થાય છે; તેવી રીતે, આકાશ આદિ સદ્દ- 
સ્તુમાં જ બ્રાંતિએ કરીને ભાસે છે. 'લરેવ લૌચ્ચેટમપ્ર- 
આશી હે સૌમ્ય ! પ્રલલ વખતે આ સધળું સત્‌- 
સ્વરૂપ હતું; “માયામાત્રનિટ છ્ેસમટ્ટેસ વર્માર્ષલઃ । અ દૈત 
માયામાત્ર છે. પરમાર્થથી વિચાર કરીએ, તો સવ 
અદદૈત જ છે;' 'વિજસ્વો ન ફિ વસ્તુનિ । વસ્તુમાં-સઠ્સ્તુમાં 
વિકલ્પ-ભેદ નથી;' “ઞગઘશ્વાટ્ન્યલ્ય ' '“સદ્સ્તુથી અન્ય 
પદાર્થનું મિથ્યાપણું છે,' પ્ત્યાદિ વચનોમાં ડલ્રા પ્રમાણે 
વિચાર કરીએ તો, સદ્સ્તુ સર્વદ્દા અઠ્દેત જ છે, અને 
આકાશ આદિવું ભિન્ન સ્વરૂપ નથી તો! પછી, સઠ્સ્તુથી 
આકાશને જૂદું કાઢવાથી આકાશનું કેવું સ્વરૂપ છે, તે 
તું જ કહે. ૬૮ 

અવતરણિકા-સપાંતરે શુરુ આકાશતું મિથ્યાપણું 
સિદ્ધ કરે છેઃ- 


ઝવવાશાત્મવં તસેટસસરિતિ ચિત્યતામ્‌ | 
મિજ્નતતોડલચ તેતિ વજ્તિ ચેટ્શ્ાદ્તિસ્તવ ।1૬૨।। 


શખ્દાર્થ-તે આકાશ અવકાશરૂપ છે એમ જે તું 
કહીશ તો એ અસત્‌ છે એમ જાણવું, અને સતૂથી 
ભિન્ન છે અને અસતૂ નથી એમ જે કહીશ તો 
તારા કહેવાને વદતોવ્યાધાત દોષ લાગશે. ૬૯- 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-આકાશ ભલે સતથી નૂ દું હોય, પરંતુ તેનું સવન 
રૂપ અવકાશ છે, એથી એ પણુ એક નિય પદાર્થ ઠરે છે. 

ગુસ-આકાશ અવકાશસ્વરૂપ છે, એ વાતને! અમે 
અંગીકાર કરીએ છીએ, પણુ તે આકાશ સતથી ભિન્ન 
છે માટે અસત્‌ પણુ છે એમ કહીએ છીએ. 


દદ 





શિષ્ય-આકાશ સતથી ભિન્ન છે એમ કહે, પણુ 


તેને અસત્‌ કહે! નહિ. 

ઝુજ-આકાશ સદ્સ્તુથી ભિન્ન છે એમ જાણુમાં 
૭તાં, આકાશ અસત્‌ નથી એમ જે તું કહે છે એ મોડું 
આશ્ચર્ય છે. તારા ખોલવામાં જ, 'મારી જીભ નથી,”મારી 
મા વાંઝણી છે' ઇયાદિકની પેઠે વદતે-વ્યાધાત નામને 
દોષ આવે છે, તેનું પણુ તને ભાન નથી, ૬૯ 

અવતરણિકા-આકાશ મિથ્યા હોય તો તેનું ભાન 
શવું ન જેઈએ, આવી શંકાનું સમાધાન કરતાં ગુરુ 
કહે છે કે, આકાશ શશશ્રંગ વગેરેથી વિલક્ષણુ છે, 
માટે તેનું જ્ઞાન થવામાં કોઈ પણુ જાતની અડ- 
ચણુ નથી. 

માતીતિ ચેરરાળુ નામ મૂષળં માવિવસ્ય તત્‌ । 

ચદૃતરાસપાતં તસ્મિચ્યા સ્વસ્નમગાફ્યત્‌ ॥૭૦। 

શખ્દારથે-તે આકાશ ભાસે છે એમ જે કહેતો 
હોય તો ભલે ભાસે; ભાસવું તે માયિક પદાર્થતું 
ભૂષણુ છે. જે અસત્‌ હોવા છતાં ભાસમાન થતું હોય, 
તે સ્વમના હાથી આદિની પેઠે મિથ્યા હાય છે. ૭૦ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-જો આકાશ અસત્‌ હોય તો આકાશની 
પ્રતીતિ ન થવી જેઇએ; પણુ આકાશની પ્રતીતિ તે। થાય 
છે, માટે આકાશ અસત્‌ નથી એમ સિદ્ધ થાય છે. 

ગુરું-તું કહે છે કે, આકાશ આદિની પ્રતીતિ થાય 
છે માટે તે સત્‌ હોવું જેધએ, પરંતુ તે સત્‌ નથી જ, 
પણુ સ્ત્રમના હાથી, ધોડા આદિની પેઠે મિથ્યા જ છે. 
અસત્‌ હેય ને ભાસે, તે સ્ત્રમના હાથી આદિની પેડ 
મિથ્યા જ છે. જેમ, સ્વમમાં હાથી, ધોડા આદિ પદાથો 
દેખાય છે, પણુ તે સત્ય હોતા નથી; તેમ આકાશ 
ભાસે છે, પણુ તે સત્ય નથી પણુ મિથ્યા છે. અસત્‌ 
છ૭તાં ભાસમાન થવું, એ મામિક પદાથૉંનું એક ભૂષણુ 
છે. જેમકે, બાજગરે બનાવેલે। આંખે ને તેમાં ઉત્પન્ન 
કરેલાં ફળ રેોભે છે ખરાં, પણુ એ આંખો ને ફળ 
બંને અસત્‌ છે હતાં પણુ માયાના મહિમાથી જ તે 
ભાસે છે. આકાશ, શશલાના શીંગડાં જેવું અસત્‌ 
નથી, કારણુ “કે શશલાતું શીંગડું તો કોઈ કાળે ભાસ- 
તું જ નથા; અને આકાશ તો અજ્ઞાન દશામાં માયાના 
મહિમાથી ભાસે છે, માટે આકાશ, શશશંગથી વિલ- 
ક્ષણુ છે, તેથી તેના ભાનમાં કેઈ જાતનો વિરોધ 
આવતો નથી. ૭૦ 

અવતરણિકા-જે વસ્તુએ નિયમથી સાચે રહેતી 
હાય, તેનો ભેદ અસે પૂર્વે ક્યાંઈ પણ જેથો નથી, 
ભાવી શિષ્યની શંકાનું ગુરુ સમાધાન કરે છે:- 


શ્રી પંચટદ્શી 


| પ્રકરૂણુ 


જાર્ત ફેશિફેશો ગુળટ્રવે થયા ૧૫૨૬ । 

વિયત્લતોસ્તયૈવાસ્તુ વાથેવયં જોડ્ત્ર વિશ્મયા ૭? 

શખ્દાથે-જાતિ અને વ્યક્તિ, દેહુ અને દેહી, ગુણુ 
અને દ્રવ્ય, જેમ પૃથક્‌ પૃથક્‌ છે, તેમ જ આકાશ 
અને સતૂનું પણુ પાથેક્ય (ભેદભાવ) હોય, આ 
વિષયમાં આશ્ચવે શું છે? ૭૧ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-“આકાશ છે' એવે સદા વ્યવહાર થાય છે, 
તેથી સત્‌ અને આકાશ બઅત્વે સર્વદા સાથે જ રહે છે 
એવી પ્રતીતિ થાય છે, તેથી તેનો ભેદ નથી; અને જને 
ભેદ હોય, તે કેઈ કાળે પણુ સત્‌ વિના આકાશની 
પ્રતીતિ થવી જેઇએ, પરંતુ સત્‌ વિના કેવળ આફાશની 
પ્રતીતિ થતી નથી, માટે આકાશ ને સતને ભેદ નથી, 
એમ સિદ્ધ થાય છે. 

ગુસ્-જેમ નતિ અને વ્યકિત એ બત્તે એક જેવા 
જણાય છે, પણુ તે બન્ને ભિન્ન છે; કમકે વ્યક્ત તો 
એક વ્યક્તિમાં જ રહે છે, અને ન્નતિ તો સર્વ વ્યકિતમાં 
વ્યાપીને રહેલી છે; જેમ દેઠુ અને દેહી અભિન્ન જેવા 
જણાય છે, પણુ તે બન્ને ભિન્ન છે; કેમકે દેહનો નાશ 
થાય છે, પણુ દેહી એટલે આત્માને નાશ થતો નથી; 
વળી દેહુ અનેક છે, અને આત્મા તો એક જ છે; દેહુ 
પરિચ્ઠિન્ન છે, અને આત્મા અપરિચ્ઠિન્ત છે; દેહ 
અનિત્ય છે, અને આત્મા નિત્ય છે; માટે દેહ અને દેહી 
બન્ને ભિન્નભિન્ન છે; વળી ગુણુ અને ગુણીદ્રવ્ય ખભે અભિન્ન 
જેવાં જણાય છે, પણુ તે બન્ને ભિન્ન છે; કેમકે ગુણુ 
એકનો એક રહે છે, પણુ તેનાં દ્રવ્ય બદલાયા કરે છે; 
તેમ જ, આકાશ અને સત્‌ ખવ્ને અભિન્ન જેવાં જણાય 
છે, પરંતુ તે અભિન્ન નથી; પણુ જતિ અતે વ્યકિત, 
દેહુ અને દેહી અને ગુણુ અને દ્રવ્યની પેઠે જૂદદાં જ 
છે, એમાં તતે કેમ આશ્ચર્ય થાય છે? ૭1 

અવતરણિકા-આડકાશ અને સતૂનેો ભેદ જાણ્યા 
છતાં પણુ શશષ્યની ખાતરી થતી નથી, તેથી ગુરુ 
ઉત્તર કહુ છેઃ- 

લુદ્ધોડવિ મેટ્ો નો [ચિસે [નિરરિં યાતિ ચેસટા । 

ઝનેવાપવાત્લશયાટ્ા જ્છયમાવોડલ્ય તે વટ્‌ ૭૨ 

શખ્દાર્થ-સતૂનો અને આકાશને! ભેદ જાણ્યા 
છતાં પણુ તે ચિત્તમાં ઠંસતો ન હાય તો તતે 
આના ભેદ સંખંધી જે નિશ્ચય થાતો નથી, તે 
ચિત્તની વ્યગ્રતાથી છે કે સંશયથી છે તે કહુ ? ૭૨ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

રિષ્ય-આપે કહેલાં પ્રમાણુ અને યુક્તિઆથી આકાશ 
અને સદસ્તુનો ભેદ જણુવામાં આવે છે, તથાપિ તે 
વિશે મારા મનની ખાતરી થતી નથી તેતું કેમ ? 


ર જું] 

ગુજ્-એ નિશ્ચય ન થવામાં ખે કાર્‌ણુ હોવાં જેધએ, 
એક તે ચિત્ત સ્થિર ન હોવાથી નિશ્રય થાય નહિ, અથવા 
તો સંશય હોવાથી નિશ્ચય થાય નહિ; માટે તે ખે કાર્‌- 
ણુમાંના કયા કારણુથી તને આકાશ અને સદ્સ્તુને ભેદ 
જાણ્યા છતાં પણુ તેનો નિશ્ચય થતો નથી તે કહે. ૭૨ 
 અવતરણિકા-ગુરુ, ચિત્તની એકાગ્રતા વિના સત્‌ 
અને આકાશના ભેદનો નિશ્ચય થઈ શકતો નથી, 
એવી રીતે પ્રથમ પક્ષનું સમાધાન કરે છે અને 
સંશયથી સતૂનો અને આકાશને નિશ્ચય થતો! નથી, 
એ રીતે બીજા પક્ષનું પણુ સમાધાન કરે છે. 


અપ્રમો મવ ધ્યાનાહાવેડ્ન્યસ્મિસ્વિવેચનર્‌ । 

જાર પમાળયુસ્જિમ્યાં તતો શટતમો મવેત્‌ ।1૭૨। 

શખ્દાર્થ-આઘ (ચિત્તના અસ્થિરપણારૂપી પ્રથમ 
પક્ષ)માં ધ્યાનથી અપ્રમત્ત (સાવધાન) થા; અને અન્ય 
(સંશયર્નપ બીજા પક્ષ)માં પ્રમાણુ અને ચુક્તિએ 
કરીને વિવેચન કર, તેથી (સત્‌ અને આકાશના 
ભેદને) નિશ્ચય થરો. ૭૩ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

રિષ્યે કંઈ ઉત્તર્‌ ન આપ્યું, તે જેધ્રને ગુરુ કહે છે, 
હે રિષ્ય | જે તારું ચિત્ત સ્થિર ન હેય, અને તેથી 
સદ્સ્તુ અતે આકાશને ભેદ ન થતો હેય તે ચિત્તને 
સ્થિર કરીને ધ્યાન કર અને આલસ્યને યાગ કર્‌. યોગ- 
સૂત્રમાં પ્યાનનું લક્ષણુ કહ્યું છે કેઃ-સત્ર પ્રસ્યયેજતાનલા 
ઘ્યાનજ્્‌। લદ્ટમાં શૃત્તિતું એકાકારપણું તેનું નામ ધ્યાન. 
અર્થાત્‌ અવ્યભિચરિત ચિત્તભૃત્તિ રહેવી, તેનું નામ ધ્યાન. 
તેનો અભ્યાસ ફરવાથી ધ્યાન સિદ્ધ થશે, એટલે તારું ચિત્ત 
સ્થિર થશે, અને જે સંશયથી સઠ્સ્તુ અને આકાશના 
ભેદનો નિશ્ચય ન થતો હોય તો પ્રમાણ તથા યુક્તિએ 
કરીને સદ્સ્તુ અને આકાશનું વિવેચન કર્‌, જેથી તાર્‌ા 
સંશય દૂર્‌ થશે. 

રિષ્ય-ચિત્ત રિથિર્‌ થવાથી અને સંશય દૂર્‌ થવાથી 
શું ફળ થશે? 

ગુસ્ન-ચિત્ત (સ્થર થવાથી અને સંશય દૂર્‌ થવાથી 
તારા ચિત્તમાં આકાશ અને સઠ્સ્તુના ભેદને! યથાર્થ 
નિશ્ચય થશે.૭૩ 

અવતર્ણિકા-આકાશ અને સદ્ઠસ્તુના ભેદને। 
નિશ્ચય થવાથી સદ્ભસ્તુના સ્વસ્પતું જ્ઞાન થાય છે 
તે વાત કહુ છેઃ-- 


દથાનાન્માનાયુસ્તિતોડપે ૨ે મેણે વિયસ્લતોઃ | 
ત વર્ાસિદ્રિયવ્લ્ય લટ્્સુર્છિદ્રવજ્ ચ ।। ૭૪ ।। 
શખ્દાર્થે-ધ્યાનથી, માન (પ્રમાણ )થી અને 
ચુક્તિથી, આફાશ અને સદ્રસ્તુના ભેદની ખાતરી 


પંચ મહાભૂત 1વવેક 


દ્્છ 


-------------ઞઝઝઝડડડ 
થયા પછી કોઈ કાળ આકાશ સત્ય નથી અને સદ્ધસ્તુ 
છદ્રવાછું-અવકાશવાળું નથી, એમ તું જાણીશ. ૭૪ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-ચિત્ત રિથર થવામાટે ધ્યાન કરવું, સંશય 
દૂર કરવામાટે પ્રમાણુ અતે યુકિતિએ કરીને વિવેચન 
કરવું, અને તેથી આકાશ અને સદ્સ્તુના ભેદતે। નિશ્રય 


થાય તો, હે ગુસ્દેવ ! મને કહે કે, એવે! નિશ્ચય થવાથી 
શું ફળ થાય છે? 


ગુરી-“લટ્યમાં ચિત્તવૃત્તિ સ્થિર થવી' એ પ્યાનનું 
સ્વરૂપ છે. “મિજ્ે વિયત્લસી શરર્ખેટાઝ્કેશ્ર મેર્સ: । અ કાશ 
અને સત્‌ બન્ને ભિન્ન છે; કારણુ કે તેમાં શખ્દને પણુ ભેદ 
છે અને ખુદ્ધિના પણુ ભેદ છે.' એ પ્રમાણે અગાડી 
કહેલા ૬૭ મા શ્લોકમાં પ્રમાણુ આપ્યું છે અને 
'ભટ્સ્સ્તપિજરાસિસ્વાટર્મિ વ્યોજ્નસ્તુ પર્મસા | અધિડશૃત્તિ- 
પણાથી સદ્દસ્તુ ધર્મી છે અને આકાશ ધર્મ છે, 
ઇયાદિ શ્લોકમાં યુક્તિ કહેલી છે. માટે ધ્યાન, પ્રમાણ 
અને યુક્તિએ કરીને જેતે આકાશ અને સદ્સ્તુના ભેદને 
નિશ્રય થાય તો! કોઈપણુ કાળે આકાશ સય ભાસે નહિ, 
પણુ મિથ્યા ભાસે, અને સઠ્સ્તુ અવકાશમય ભાસે નહિ 
પણુ સર્વદા આનંદધન ભાસશે, એ જ એ નિશ્ચરયના ઉત્તમ 
ફેળની પ્રાપ્તિ છે, ૭૪ ર 

અવતરણિકા-આકાશ અને સતૂના વિવેચનથી 
શું ફળ થાય છે, તે કહે છે. 

જ્ૃસ્ય માતિ શહ વ્યોમ નિસ્તસ્ોછેસવૂર્વજમ્‌ । 

સટ્રલ્ત્વવિ વિમાત્યસ્ય નિરિજ્ત્વપુરઃ તર્‌ ।1૭૧॥। 

શબ્દાથે-જ્ઞાનીને આકાશ સદા નિસ્તત્વ (મિથ્યા) 
સાનપૂવક ભાસે છે, અને સદ્ભસ્તુ પણુ અવકાશ- 
રહિતસ્પે ભાસે છે. ૭૫ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

સાનીને આકાશ સત્તારહિત એટલે મિથ્યા ભાસે છે, 
અને સઠસ્તુ નિત્ય ભાસે છે. “આકાશની સત્તા' એમ કાઈ 
દિવસ ભાન થતું નથી, પણુ સઠ્દસ્તુ મિથ્યા આકાશથી 


ભિન્ન છે, એમ સર્વદા ભાન થાય છે; કારણકે, જ્ઞાનીને 
સત્‌ અને અસત્‌ વસ્તુને! વિવેક હેય છે. ૭૫ 


અવતરણિકા-જે જ્ઞાની આકાશને મિથ્યા અને 
સદ્નસ્તુને ખરી જાણુ છે, તેને કેવો વિચાર આવે 
છે તે કહુ છેઃ- 

વાલનાયાં તમૃદ્ધાયાં વિયત્તસ્યત્વવાહિનમ્‌ । 

સન્‍્માત્રાવોધયુત્તં ચ દછા। વિજ્મયતે વષ; 11૭૬ ।। 

શબ્દ્રાથે-વાસના વિશેષ વૃદ્ધિ પામતાં આકા- 
શને સત્ય કહેનારા અને સત્ય વસ્તુને નહિ 
જાણુનારા અન્ઞાનીને જેઇને વિવેકી પુરુષ આશ્રયે 
પામે છે. ૭૬ 


દદ 
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“આકાશ મિથ્યા છે, સદસ્તુ સત્ય છે,' આ પ્રકારને 
વારંવાર વિચાર કરવાથી આકાશના મચિશ્યાત્તની અને 
સઠસ્તુના સત્યત્વતી વાસના ૬ઢ થાય છે, કે જે વાસના 
કાઈ પ્રકારે પણુ વિસ્મૃત થતી નથી અથવા તો બદ- 
લાતી પણુ નથી. આકાશ અને સટ્સ્તુનાં તત્ત્વને એ 
પ્રકારે નનણુનાર તત્ત્વવેત્તા કહેવાય છે. મનુષ્યો! વિકલને 
જેઈ આ્શ્રર્ય પામે છે, ભણેલા મૂર્ખતે જેઈ વિસ્મય થાય 
છે, રૂપવાન્‌ ઝુર્ૂપને જેધને ચકિત થાય છે, તેમ આકા- 
રાતે સય કહેનાર અનજ્ઞાનીને ભેઇને, તત્ત્વવેત્તા આશ્ચર્ય 
પામે છે. ૭૬ 

સત્‌ અને વાયુને! વિવેક 

અવતરણિકા-આકાશ મિથ્યા છે, અને સદ્ધસ્તુ 
સત્‌ છે તથા આકાશથી ભિન્ન છે એ સિદ્ધ કયા 
પછી, વાયુ આઠિ સર્વ મિથ્યા છે અને સદ્રસ્તુ 
સત્‌ છે તથા વાયુ વગેરે ભિન્ન છે, એમ ગુરુએ 
જણાવ્યું ત્યારે, વાયુથી સદ્ધસ્તુના વિવેચનની કાંઈ 
આવશ્યકતા નથી. કારણ કે, વાયુનો આકાશની 
સાથે સંબંધ છે, પણુ સદ્રસ્તુની સાથે સંખંધ નથી; 
તેથી; વાયુની સાથે સદ્રસ્તુના તાદ્ઠાત્મ્યની પ્રતીતિને 
સંભવ થશે નહિ એવી શિષ્યે શંકા કરી, તેને 
પરિહાર ગુરુએ ક્યોં છે. તેમાં સતૂના અને વાયુને 
પરંપરાએ સખંધ દેખાડીને તે ખજ્ઞેના ધર્મ પ્રમાણે 
ભેદ દેખાડવા માટે વાયુમાં પ્રતીત થતા જે પર્મો તે ડડે 
છે. પુનઃ શિષ્યે પૂછયું કે, વાયુવિશે રહેલા સતના, 
માયાના ને આઠાશના કયા કયા પર્મૌ છે, તે પણ 
ગુરુ સમજાવે છે. 
"વધાવાશપિષ્યાત્વે તત્સત્યસ્ને ચ વાસિતે । 
ન્યાવેનાનેન વાથ્વારે$ સદ્દરતુ પવિવિચ્યતાસ્‌ [।૭૭।। 
સદ્સ્તુન્યેવર્ેશસ્યા માથા તત્રેવરેશમમ્‌ । 
વિયસત્રાપ્વેવર્શમતો વાયુ ત્રવારિપતઃ ।૭૮।। 
શોવર્વશ્ો મતિર્વેમો વાયુધમો રલે યતા? । 
ત્રવ; સ્વમાવા। સન્માયાવ્યોજ્ઞાં વેતેડવિ વાયુમ[$ ૭૨ 
વાવુરસ્તીતિ તરરાવ! લતો વાયો પૃયથૂતે | 
નિસ્તસ્વહ્યતા માયાસ્વમાવો વ્યોમમૉપ્વનિ।1૮૦॥ 

શખ્દાર્થ-એ પ્રકારે આકાશનું મિથ્યાપણું અને 
સતૂનું સત્યપણું નિશ્ચિત કર્યા પછી, આ ન્યાયે 
કરીને વાયુ આદિથી સદ્ભસ્તુનું વિવેચન કરી લેવું. 


માયા સદ્રસ્તુવિશે એકદેશમાં રહેલી છે, આ માયાના 
યમેકરેશમાં આકાશ રહેલું છે, અને આકાશના પણુ 





શ્રી પંચદશી 
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એકદેશમાં રહેલો વાચુ કલ્પેલેો છે. શોષ, સ્પર્શ; 
ગતિ અને વેગ આ વાયુના ચાર ધર્મ માનેલા છે. 
સત્‌, માયા અને આકાશના જે ત્રણુ સ્વભાવ છે, તે 
પણુ વાયુમાં રહેલા છે. વાયુમાં “વાયુ છે' એ સતૂને 
સ્વજ્ઞાવ છે; સઠ્ધસ્તુથી વાયુને શિશ કરતાં નિસ્સત્ત્વરપ- 
તા (મિથ્યાપણું) રહે છે, માયાનો સ્વભાવ છે અને 
ધ્વનિ એ આકાશને! સ્વભાવ છે. ૭૭-૮૦. 
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પૂર્વે કલ્યા પ્રમાણે પ્રમાણુ અને યુક્તિએ ફરીને 
આકાશ મિથ્યા છે અને સદટસ્તુ સત્‌ છે, એવો ૬4 
નિશ્રય કર્યા પછી, આકાશથી સદ્સ્તુના વિવેચન માટે 
કહેલાં પ્રમાણુ અને યુકિતિએ કરીને, વાયુ તેજ, જળ, 
અને પૃથ્વીથી સદ્સ્તુતું વિવેચન કરીએ તે વાયુ આદિ 
સર્વ મિથ્યા જણાય છે, અને સદ્દસ્તુ સત્‌ જણાય છે; 
માટે, વાયુ આદિ સર્વથી સઠસ્તુ ભિન્ન છે, એવે! દ૯- 
તર્‌ નિશ્રય કરવે। ન્નેઇએ. ૭૭ 

શિષ્ય-માયાએ સઠ્સ્તુમાં કલ્પેલો વિકાર આકાશ 
છે, એટલે સદદસ્તુતી સાથે આકાશને આધારાધેય ભાવ 
સબંધ છે; માટે, આકાશની સાથે સદ્સ્તુતા તાદાત્મ્યને 
સંભવ છે, તેથી આકાશથી સકઠ્ટસ્તુનું વિવેચન કરવું 
ઉચિત છે, અને વાયુને આકાશની સાથે સંબંધ છે, પણુ 
સદ્સ્તુતી સાથે નથી તેથી, તેમ વાયુની સાથે સદ્દસ્તુના 
તાદાત્મ્યનો સંભવ નથી તેથી, વાયુથી સઠ્સ્તુના વિવે- 
ચનની કાંઈ જરૂર નથી, તેમ ૭તાં તમે વાયુ આદિથી 
સઠ્સ્તુનું વિવેચન શા માટે કરે છે ? 

ગુશ્-યધપિ સઠ્સ્તુતી સાથે વાયુને સાક્ષાત્‌ સંબંધ 
નથી એ વાત ખરી છે, તયાપિ પરંપરાએ સંબંધ છે 
ખરે; કેમકે સદ્સ્તુના એક ભાગમાં માયા રહેલી છે, 
માયાના એક ભાગમાં આકાશ રહું છે, અને આકા- 
શના એક ભાગમાં વાયુ રહો છે. એવી રીતે વાયુનો 
સઠ્સ્તુની સાથે પરંપરાએ સંબંધ હોવાથી, વાયુની સાથે 
સદ્સ્તુના તાદાત્મ્યના સંભવ છે, માટે તેતું વિવેચન 
અવશ્ય કરવું જેધ્એ. ૭૮ 

એ સદઠ્સ્તુના અને વાયુના ભેદ્ના જાન માટે, વાયુના 
ધર્મો શાશા છે, તે સમન્નું છું. વાયુના ચાર ધર્મો 
એટલે ગુણા છેઃ-શેોષ-અન્ય પદાર્થને સુકવી નાંખવું 
તે; સ્પર-એટલે લાગણી; એ સ્પર્શમાં શીતલતા અથવા 
ઊષ્ણુતા હોય છે તે જળ અને તેજના પર્‌માણુના સંયો- 
ગથી હેય છે, પણુ વાયુને સ્પરી તો નહિ શીતલ અને 
નહિ ઉષ્ણુ એટલે સાધાર્‌ણુ છે; ગતિ-ચાલવું; “સદ્દા- 
ગતિ' એવું વાયુનું નામ છે તેથી ચલનાત્મક વાયુ કહેવાય 
છે. ચોથે! ધર્મ વેગ; વેગ થવો એ વાયુને! ધર્મ છે, એ 
રીતે વાયુના ચાર ધર્મ સ્વાભાવિક છે. તે વિના ખીન્ન 





શછીતકુ ૦૦ વનરા. 


ર્‌ જું] 
ત્રણુ ધર્મ આગંતુક છે. એ રીતે સદ્સ્તુ, માયા અને 
આકાશ, એ ત્રણુના ત્રણુ સ્વભાવ પણુ વાયુમાં આવે 
છે, ૭૯ 

વળી સઠ્ટસ્તુ, આકાશ અને માયાના કયા સ્વભાવ 
વાયુમાં આવે છે એ નણુવા બૅગ છે. અસ્તિત્વ એ 
સદટસ્તુનો સ્વભાવ છે; તે વાયુમાં આવે છે, તેથી “વાયુ 
છે' એવી પ્રતીતિ થાય છે; સિથ્યાપણું એ માયાને 
સ્વભાવ છે; તે વાયુમાં આવે છે, તેથી “વાયુ મિશ્યા 
છે? એવી પ્રતીતિ થાય છે; શખ્દ આકાશને સ્વભાવ 
છે, તે વાયુમાં આવે છે, તેથી વાયુને શબ્દ થાય છે 
એવી પ્રતીતિ થાય છે. સઠ્સ્તુને સ્વભાવ સત્તા, માયાને 
સ્વભાવ મશિથ્યાત્વ, અને આકાશને સ્વભાવ શખ્દ, એ 
ત્રણે સ્વભાવ-ગુણુ વાયુમાં રહેલા છે. ૮૦ 

અવતરણિકા-આકાશતું વિવિચન કરતી વેળાએ 
તેના પ્રસંગમાં વાયુ આદિઠકમાં “સત્‌ની અનુવૃત્તિ છે 
અને આકાશની અનુવૃત્તિ નથી, આ પ્રમાણે સત્‌ 
અને આઠાશની ભેદખુદ્ધિ છેઃ એમ ૬૭ મા શ્લે।- 
કમાં, વાયુ વગેરેમાં આકાશની અતુવૃત્તિનો નિષેધ 
કર્યોં, છે અને હમણાં ૮૦ મા શ્લેડ્માં પાછી 
આકાશની અનુવૃત્તિ કહેવામાં આવે છે, તેથી પૂર્વ 
શ્લોકમાં અને ઉત્તર શ્લોકમાં પરસ્પર વિરોધ 
આવે છે, એમ શિષ્યને શંકા થતાં, ગુરુ તેનું ઉત્તર 
આપે છે. 

સવોડ્નુયાનિઃ સવત્ર વ્યોન્નો નેતિ પુરેસ્તિય । 
વ્યોમાનસુછસિરધુના વ્ય ન વ્યાદતં ૧૨? 11૮૨1 

શખ્દ્રાર્થ-સત્‌ની સર્વત્ર અતુવૃત્તિ છે, પણુ આકા- 
શની અતુવૃત્તિ નથી તેમ પૂર્વે કહ્યું, અને હમણાં આ- 
કાશની અતુવૃત્તિ કહા છો, તેથી તમારું વચન વ્યા- 
ઘાત (પૂર્વાપર વિરોધ)વાળું કેમ નહિ થાય? ૮૧ 
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રિષ્ય-સત્‌ અને આકાશના વિવેચનના પ્રસંગમાં 
(૬૭મા શ્લે।કમાં) 'વાવ્યાહ્ષ્વિયુરસં લશ વ્યોમેસિ મેર્ષીઃ' 
વાયુ આદિમાં સત્‌ અનુભ્ત્ત છે, પણુ આકાશ અનુભ્ત્ત 
નથી; માટે બન્ને ભિન્ન છે.' એમ આપ કહી ગયા 
છે, અને આ શ્લોકમાં, %થ: થ્વમાવાઃ ઘન્માયોય્યોન્નાં 
યે સેડષિ વાશમાઃ સત્‌, માયા અને આકાશના સ્વભાવ, 
વાયુમાં આવે છે' એમ વળી તમે કહે છે।, તેથી પૂર્વા- 
પર્‌ કહેલા વચનમાં વિરોધ આવે છે તેતું કેમ? ૮૧ 

અવતરણિકા-શુરુ તેનું સમાધાન ઠરે છે. 


ખિદ્રાતુયસિર્નેતીતિ પર્વોસ્િરણુના સ્વિયમ્‌ | 
શચ્રાનુવસ્તરિવોસ્ા વગો વ્યાદ્તિઃ જત ।1૮૨।। 


પંચ મહાભૂત વિવેક 


દહ 


શખ્ટાર્થ-છિદ્ર (અવકાશ)ની અનુવૃત્તિ થતી નથી 
એમ પૂર્વે કહ્યું છે; અને હુમણાં અહીં શખ્ટની જ 
અનુવૃત્તિ કહી છે, એટલે વચનને। વ્યાઘાત કયાંથી 
આવે? ૮૨ 
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ગુશ-પૂ્વેં ૬૯ મા શ્લોકમાં “અવજાશાસમં શેત । 
આકાશ અવકાશરૂપ જે હેય' એ રીતે આકાશતું 
સ્વરૂપ અવકાશ કહ્યું છે તેના નિષેધ ૬૭ મા શ્લે- 
કમાં ક્યો છે, અને તેથી આકાશનું રગરૂપ જે અવ- 
કાશ છે તેની અનુર્શત્ત વાયુ આદિમાં આવતી નથી 
એમ પૂર્વે કહેવાયું જ છે. ૭૯ મા શ્લોકમાં જે આકા- 
શની અનુજૃત્તિ કહી, તે તેના સ્વભાવની એટલે પ્વનિ- 
રૂપ ધર્મતી અનુભત્તિ કહી છે, પણુ અવકાશરૂપ સ્વ- 
રૂપની અનુભૃત્તિ કહી નથી, એથી પૂર્વે કહેલા વચ- 
નનો વિરોધ આવતો નથી, તેમ વદતોવ્યાધાત દોષ 
પણુ આવતે નથી. ૮૨ 

અવતરણિકા-વાયુ સદ્ષ્રહ્દાથી વિલક્ષણુ હોવાને 
લીધે તેને અસદ્રપ માયામય કહો છે તે. અવ્ય- 
ક્તસ્પમાયાથી તે વિલક્ષણુ છે માટે તે માયારહિત 
જેમ કહેવાય નહિ? આમ શિષ્ય પૂર્વપક્ષ કરે છે 
ત્યારે ગુરુ તેનું સમાધાન કરે છે. 
નનુ સદ્સ્તુવાચેવચાટ્સરવે વેતર વયમ્‌ । 
અવ્યસ્માયાવેષમ્યાર્માયામયતાડ વિ નો ।1૮૨॥। 
નિસ્તર્વર્પતેવાત્ર માયાસ્વસ્ય પ્રયોઞિવા । 
તા શસ્દવાયેયોસ્તુર્યા વ્યસ્ાવ્યસત્વમેરિનોઃ ૮૪ 

શખ્દાર્થ-(શિષ્ય શંકા કરે છે કે, ) સદ્રસ્તુથી 
શભિશ્નપણાને લીધે જે વાયુનું અસતૂપણું છે તો અ- 
વ્યક્ત એવી માયાથી વિલક્ષણુ હોવાને લીધે તેનું 
અમાયામયપણું પણુ કેમ નહિ? (ગુરુ સમાધાન 
કરે છે ફે ) નિસ્તત્ત્વરુપતા એટલે મિથ્યાપણું, એ જ 
માયામયપણામાં કારણુ છે. તે મિથ્યાપણું વ્યક્ત- 
પણુાએ અને અવ્યક્તપણાએ કરીને ભેદવાળી એવી 
માયામાં અને તેના કાર્ય વાયુમાં સરખી રીતે 
છે. ૮૩-૮૪. 
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શિષ્ય-હે ગસ્દેવ ! સઠ્સ્તુમાં કેવળ સત્તા છે, અને 
વાયુમાં તો શેષ, સ્પર્શ આદિ ચાર પોતાના અને ત્રણુ 
આગંતુક મળીને સાત ધર્મો છે, તેથી વાયુ સઠસ્તુથી 
ભિન્ન છે, અને તેટલા જ માટે વાયુ અસત્‌ છે એમ 
જ્યારે તમે કહે છે ત્યારે, અવ્યક્ત એવી માયાથી તે 
વિલક્ષણુ હોવાને લીધે માયાથી પણુ વાયુ તો ભિન્ન જ 


૫5૬5૦ 


છે; કારણુ કે, માયામાં તો સત્ત્ત અને મિથ્યાત્ત એવા 
ખે ધર્મો રહેલા છે, અને વાયુમાં તો સાત ધર્મો રહેલા 
છે. માટે વાયુ માયાથી ભિન્ન છે, તેથી વાયુને અમાયા- 
મયપણું એટલે સસપણું કેમ સંભ્રવે નહિ ? 

શુશ્-માયાનું લક્ષણુ કાંઈ અવ્યક્તપણું નથી, પણુ 
મિથ્યાપણું છે; અને જે મિથ્યા હેય, તે માયામય કહે- 
વાય. એ મિથ્યાપણું, માયા અને વાયુમાં સમાન રહેલું 
છે, માયા અવ્યક્ત છે અને વાયુ વ્યક્ત છે, તેથી 
વ્યક્તપણાએ અને અવ્યક્તપણાએ કરીને માયા અને 
વાયુની વચ્ચે ભેદ છે. 

શિષ્ય-વાયુ તો આકાશનું કાર્ય છે, પણુ માયાનું 
કાર્ય નથી. માટે શકિત (માયા) અને તેનું કાર્ય જે વાયુ, 
એ સમાન કેમ? 

ગુજ્-વાયુ માયાનું સાક્ષાત્‌ કાર્ય નથી, પણુ માયાતું 
કાર્ય આકાશ અને આકાશનું કાર્ય વાયુ એવી રીતે 
પરંપરાથી વાયુ માયાનું કાર્ય છે અને તે બન્નેમાં મિથ્યા- 
પણું સમાન રીતે રહેલું છે. ૮૩-૮૪. 

અવતરણિકા-માયા અને વાયુ મિથ્યા છતાં ખન્નેના 
વ્યક્તપણાથી અને અવ્યક્તપણાથી ભેદ કેમ છે, તે 
સંખંધે શિષ્યને શંકા થતાં ચુરુ સમાધાન કરે છે 
જે, ખ્રહ્મા સદ્ધસ્તુ છે, અને વાયુ મિથ્યા છે એમ 
જાણી, “વાયુ સત્ય છે' એવી ખુદ્ધિ તજવી. 

લહ્‌લર્વાવિવેવસ્ય પસ્તુતત્વાત્ત ચિસ્યતામ્‌ | 

અસતોડ્વાંતરો મેટ્‌ આસ્તાં તશિતયાડ્ત્ર વિમ્‌ ૮૧ 

સદ્દશ્સુ ત્રહ્ જ્િણોંવશો વાર્યુમિઃ્યા યથા વવિયત્‌ । 

વાલયિત્વા સિર વાયોર્મિષ્વાત્વં મરતે ત્યગેતૂ ૮૬ 

શબ્દાર્થ-સત્‌ અને અસતના વિવેકેને પ્રસંગ 
ચાલતો! હોવાથી તેનો (સત્‌ અને અસતૂના વિવે- 
કતો) વિચાર કરો; અસતૂને અવાંતર ભેદ એક તરફૂ 
રહ્યો. અહીં તેનો વિચાર કરવાનું શું પ્રચાજન છે? 
વાયુમાં સદ્ધસ્તુના અંશ ખ્રહ્મારૂપ છે, અને ખાડી 
રહેલો અંશ મિથ્યાત્વઆદિ વાયુ છે તે મિથ્યા છે; 
જેમકે આકાશ. એ પ્રકારે વાયુના મિથ્યાપણાને 
ચિરકાલ સૂધી નિશ્ચય ઠરીને વાયુને તજવો।. ૮૫-૮૬ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-માયા મિથ્યા છે, અને વાયુ પણુ મિથ્યા છે; 
એ રીતે માયા અને વાયુ બન્નેનું મિથ્યાપણું સમાન 
છે. તથાપિ માયા અવ્યક્ત છે, અને વાયુ વ્યક્ત છે; એ 
પ્રમાણે વ્યક્તપણા। અને અવ્યક્તપણાના હેતુથી ખન્તેનેા 
ભેદ કૈમ થયે, તે સમનવશે।. 

ગુજ્-અહોં સદ્સ્તુ અને અસદસ્તુના વિવેકને પ્રસંગ 
ચાલે છે, માટે ચાલતા પ્રસંગને જ વિચાર્‌ કર્વે 


થ્રી પચદ્શી 


[પ્રકરણ 


જેધએ, અપ્રસ્તુત એટલે જેને પ્રસંગ ન ચાલતે। હોય 
તેનો વિચાર કરવો! યોગ્ય નથી; કારણુ કે એવી રીતે 
અપ્રસ્તુતનો વિચાર કરીએ તે ચાલતા પ્રસંગને! પૂરે 
વિચાર્‌ ન થતાં, અપ્રસ્તુત પ્રસંગમાં જ વિશેષ લંખાણુ થઈ 
જાય, અને તેથી કહેવાસાંભળવા યોગ્ય વાતને પ્રસંગ 
રહી નય. માયાના અવ્યકતપણામાં અને વાયુના વ્યકત- 
પણામાં જે હેતુ છે, તેતું વર્ણુત અદ્દેતાનંદમાં કહીશું, 
તેટલા માટે અહીં એ અવાંતર ભેદને! વિચાર ફરીને 
ફાલક્ષેપ કરવાનું આવસ્યક નથી. ૮૫ 

હાલ તો વાયુમાં જે “વાયુ છે' એ પ્રકારને અસ્તિ- 
ત્વસૂપ સદંશ છે તે બહારૂપ છે એમ નાણુ. બાજી 
રહેલા શેષ, સ્પર્શ, ગતિ, વેગ, મિથ્યાત્વ અને શબ્દ 
એ સર્વ વાયુના ધર્મો છે, તે સદ્સ્તુથી ભિન્ન છે એમ 
જાણુ. દાખલા તરીકે આકાશ લે; એ સદ્સ્તુથી ભિન્ન છે 
માટે તે મિથ્યા છે; તેમ વાયુ પણુ સઠ્સ્તુથી ભિન્ન છે, 
તેથી તે મિથ્યા છે. એવી રીતે જિજ્ઞાસુ પુરુષે વાયુના મિથ્યા- 
પણાને! વિચાર કરીને, “વાયુ મિથ્યા છે' એવે। દઢ નિશ્ચય 
કરવો, અને “વાયુ સય છે' એ ખુદ્ધિ હમેશાં તજવી. ૮૬ 


સત્‌ અને તેજનો વિવેકુ % 
અવતર્ણિકા-ઉપર જેમ વાયુ માટે વિચાર કર્યોં, 
તેમ તેજ માટે પણુ વિચાર કરવો જસ્રને હોવાથી 
ગુરુ હુવે તેજ સંખંધી વ્યાખ્યાન ડરે છે. તેમાં 
અસ્તિ-તેજ વાયુથી કેટલે અંશે ન્યૂન (ઓછે) છે 
તે જણાવે છે, અને અગ્નિતું સ્વરુપ સમજાવે છે. 


ચિતયેદ્ટ્ષમિપ્યેવં મસ્તો ન્યૂનવર્તિનમ્‌ । 
ત્રાંટાવરળેષ્નેષા ન્યૂનાપિવવિચારળા ।। ૮૭ ।। 
વાયોજેશાંશતો ન્યૂનો વદિવીયો પ્રવારિપતઃ | 
પુરાળોત્તં તારતસ્ય ટ્શાંશેમેતવંગજે । ૮૮ ।। 
વક્રિરળ! પ્રજાશારમા પૂવોતુમતિર્ત્ર ચ । 
અસ્તિવટ્દિ! લ નિસ્તર્વઃ શચ્ર્વાન્સ્વરવાત વિ ૮૨ 
શખ્દાર્થ-એ પ્રકારે વાયુથી ન્યૂનવર્તી (વાયુના 
એક ભાગમાં વર્તનારા) વહૂનિનો પણુ વિચાર કરવો. 
આ ન્યૂનાધિકનાો વિચાર બ્રહ્માંડના આવરણૂમાં 
કર્યો છે. વાયુથી દશ અંશે ન્યૂન અસિ; વાયુમાં 
કલ્પેલો છે, પંચમહાભૂતોમાં દશ દશ અંશે કરીને 
ઉત્તરોત્તર ન્યૂન છે, આમ પુરાણે।માં તારતમ્ય કહ્યું 
છે. વહૂનિ-(આસ્નિ) ઉષ્ણુ અને પ્રકાશરૂુપ છે, અને 
અસ્નિમાં પણુ પૂર્વનાં કારણુના ધર્મોની અનુવૃત્તિ 
છે. એ અગ્નિ શખ્દવાળાો અને સ્પશવાળે છે, 
તોપણુ તે મિથ્યા છે. ૮૭-૮૯ 


૨ જું ] 


પંચ મહાભૂત વિવેક 


૭૧ૃ 
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સદ્વસ્તુ અને માયા, સદ્વસ્તુ અને આકાશ અને 
સઠ્સ્તુ અને વાયુતા વિવેકમાટે જેવો વિચાર કર્યો, 
તેવો જ સદસ્તુ અને તેજના વિવેક માટે પણુ વિચાર 
કર્વે। જેઈએ. 

શિષ્ય-સદ્સ્તુના એક ભાગમાં માયા છે; માયાના 
એક ભાગમાં આકાશ છે; આકાશના એક ભાગમાં 
વાયુ છે, અને વાયુના એક ભાગમાં તેજ છે એમ 
આપે કહ્યું એ તો ઠીક; પણુ એવી રીતને। આકાશાદિકને। 
ન્યૂનાધિકભાવ, લૌકિક પદાર્થોમાં કયાંય પણુ ન્નેવામાં 
આવતો નથી, તે। પછી તમે એ સર્વ કયાંથી કહે છો ? 

ગુજ-પુરાણુ આદિમાં જ્યાંજ્યાં બહ્માંડના આવ- 
રણુનો વિચાર કર્યો છે, યાંચાં આકાશ આદિના ન્યૂનાધિક 
ભાવને। પણુ વિચાર્‌ કર્યો છે, માટે જે કઈ અમે કહીએ 
છીએ, તે પુરાણાદિને અતુસરીને કહીએ છીએ. ૮૭ 

તેજ એટલે અમિ. એ અગ્નિ વાયુથી દશ અંશ ન્યૂન 
છે, અને તે વાયુમાં કલ્પિત છે, એટલે તે મિથ્યા છે. 
એ પ્રકારે પાંચે મહાભૂતોનો ન્યૂનાધિક ભાવ નણી 
લેવો. જેમ, આકાશથી દશાંશ ન્યૃન વાયુ, વાયુથી 
દશાંશ ન્યૂન તેજ, તેજથી દશાંશ ન્યૂન જળ, અને 
જળથી દશાંશ ન્યૂન પૃથ્વી છે. 

રિષ્ય-આ પ્રકારે પંચમહાભૂતના ન્યૂનાધિક ભાવની 
કલ્પનામાં જું પ્રમાણુ છે ? 

ગુસ-પંચમહાભૂતના ન્યૂનાધિક ભાવને। વિચાર પુરા- 
ણુ।માં કર્યો છે, તેથી પુરાણુ। એમાં પ્રમાણુ છે. ૮૮ 

એ અસિમાં સત્‌ “છે”ના ધર્મતી અનુરૃત્તિ આવે છે 
તેથી “અશ્ચિ છે' એવી પ્રતીતિ થાય છે; અસ્િમાં માયાના 
ધર્મની અનુવૃત્તિ આવે છે, “તેથી અસિ મિથ્યા છે' એવી 
પ્રતીતિ થાય છે; અશ્િમાં આકાશના ધર્મ અવકાશની 
અનુશૃત્ત આવે છે તેથી અગ્નિમાં શખ્દ થાય છે એવી 
પ્રતીતિ થાય છે; અસ્િમાં વાયુના ધર્મની અતુભૃત્તિ 
આવે છે તેથી અશ્નિનો ઉષ્ણુ સ્પર્શ છે એવી પ્રતીતિ થાય 
છે, વળી અગ્નિ પોતે ઉષ્ણુ અને પ્રકાશરૂપ છે. ૮૯ 

અવતર્ણિકા-અગ્નિમાં કારણુના ધર્મો કહ્યા પછી 
અસિના પોતાના ધમોં દર્શાવે છેઃ-- 

ત્માયાવ્યોમવા*્વંશેયુસસ્યાસેનિઓ ગુળઃ | 

હ દ 

રપ તત્ર તતઃ તવેમન્યર્યુટ્રયા વિષિચ્યતાથ્‌ ૨૦ 

શખબ્દાર્થ-સત્‌ , માયા, આકાશ અને વાયુના અંશે 
કરીને યુક્ત જે અસિ, તેનો પોતાને ધર્મ એટલે ગુણુ 
સપ છે. તેમાં સત્‌થી અન્ય સર્વ ધર્મૌના ખુદ્ધિએ 
કરીને વિવેક કરી લેવા, (એટલે મિથ્યા સમજીને તેને 
(યાગ કરવો). ૯૦ 


ચન્દ્રકાન્ત વિવર્‌ણ 

સત્તા। અંશ (ધર્મ) અસ્તિત્વ, માયાને। અંશ મિથ્યાત્વ, 
આકાશને અંશ ધ્વનિ, અને વાયુનો અંશ સ્પરી, એ 
રીતે અસિમાં ચાર ધર્મ આગંતુક છે, અને અસિને 
સ્વાભાવિક ગુણુ રૂપ છે. એ અસિમાં આગંતુક ગુણે।ાનેા 
અને સ્વગુણુને। સૂટ્્મભુદ્ધિથી વિચાર કરીએ તે! સદંશ 
એટલે અસ્તિત્વ ધર્મ વિના ખીન્ન સર્વ ગુણે! મિથ્યા 
જણાય છે, એટલે અશ સદ્દસ્તુથી ભિન્ન છે, એમ સિદ્ધ 
થાય છે. «૦ 

સત્‌ અને જળને! વિવેકુ 

અવતરણિકા-વિવેકીએ તેજનું મિથ્યાપણું સિદ્ધ 
કર્યા પછી જળનું મિથ્યાપણું સિદ્ધ કરવું નેઇએ. તે 
માટે જળનાં ઠારણુના ધર્મો અને જળના પોતાના 
ષર્મો પણુ દેખાડે છે. 

સતો વિષેચિતે વદ પિચ્વાસ્વે સતિ વાત્તિતે । 

આપો ર્શાંશતો ન્યૂના વારિપિતા રતિ ચિંતયેત્‌ ૨? 

સંસ્યાયોડણૂ! સુન્યતશ્વા? સશવ્ટ્સ્પર્શેલયુતાઃ । 

્પવત્યોડ્ન્યધમોનુવૃરયા સ્વીયો (ણો શુળ ॥૨૨।। 

શખ્દાર્થ-સતૂથી તેજનું વિવેચન એટલે પૃંથક્ક- 
રણુ કરીને અસ્સિના સિથ્યાપણાને। નિશ્ચય કર્યા પછી, 
(તેજથી) દશ અંશે જળ ન્યૂન છે અને (મિથ્યા) 
કલ્પિત છે આવે। નિશ્ચય કરવો. “આ જળ છે,” તે 
શૂન્ય તત્ત્વવાળાં છે, તે શખ્ઢ અને સ્પર્શથી યુક્ત 
છે, રુપવાન્‌ છે. એ પર્મો અતુવૃત્તિથી (મિથ્યા) 
આવેલા છે; તેનો પોતાને ગુણુ રસ છે. ૯૧-૯૨ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

ઉપર કલ્યા પ્રમાણે સદ્સ્તુ સત્‌ છે અને અસિ 
મિથ્યા છે, એ પ્રમાણે સતથી અમિતું વિવેચન કરીને, 
“અમિ મિથ્યા છે; એવે નિશ્ચય કર્યા પછી, તેજથી 
દશ અંશે ન્યૂન જળ છે, અને તે તેજમાં કલ્પિત છે, 
એવે વિવેકીએ નિશ્રય કરવો જેધએ. ૯૧ 

જળમાં સત, માયા, આકાશ, વાયુ અતે તેજ 
એ સર્વ કારણુના ધર્મોની અનતુલૃત્તિ થાય છે. સતના 
ધર્મની અનુભ્ત્તિ આવવાથી “જળ છે' એવે વ્યવહાર 
થાય છે; માયાના ધર્મતી અતુભૃત્તિ આવવાથી “જળ 
મિથ્યા છે' એમ મનાય છે; આકાશના ધર્મની અતુ- 
વૃત્તિ આવવાથી જળમાં શખ્દ થાય છે, એમ કહેવાય 
છે; વાયુની અનુભત્તિ આવવાથી જળને સ્પર્શ થાય છે 
આમ કહેવાય છે; તેજની અતુ૬ૃત્તિ આવવાથી તેમાં 
૨૫ દેખાય છે. અને રસ, પોતાનો એટલે જળને ગુણુ 
છે, તેથી તેમાં રસની પ્રતીતિ થાયછે. ૯૨ 


૭ર 


સત્‌ અને "ૃથ્વીનો વિવેક 
અવતર્લિકા-ચયુક્તિ, વિવેક અને ધ્યાને કરીને 
“જળ મિથ્યા છે? એવે! નિશ્ચય થયા પછી, "પૃથ્વીનું 
મસિથ્યાપણું દેખાડે છે અને તે માટે પૃથ્વીના ધર્મોના 
વિભ્રાગ પાડે છે. 
સવો વિવેચિતાસ્વપ્છુ તસ્મિથ્યાત્વે ચ વાસિતે | 
મૂમિજેશાંશતો ન્યૂના વરિવિતાવ્તવિતિ ચિંતયેત્‌ ૨૨ 
અસ્તિ મૂસ્તશ્વરુન્યાડર્યાં શવ્ટ્સ્વશો સરવ । 
શ્ર વર્તો મંધો સેઝ! લત્તા વિંવિચ્યતાય્‌ ।૨%।। 
શખ્દાર્થ-સતૂથી જળનું વિવેચન કરીને તેના 
સિથ્યાપણાને। નિશ્ચય કર્યા પછી, જળથી પૃથ્વી 
દશાંશે ન્યૂન છે, અને તે જળમાં કલ્પિત (મિથ્યા) 
છે, એ પ્રમાણે નિશ્ચય કરવે।. પૃથ્વી ચૂન્ય તત્ત્વાળી 
(મિથ્યા) છે, અને કારણુના ધર્મોની અતુવૃત્તિથી 
પૃથ્વીમાં સત્‌ , શખ્ઠ, સ્પર્શ, રપ અને રસ રહેલા 
છે, અને ગંધ પોતાને (પૃથ્વીને) ધર્મ છે, તેમાંથી 
સત્તાને વિવેઠ કરે, અર્થાત્‌ સદ્રસ્તુને જૂદી પાડો, 
એટલે સર્વ ધર્મો મિથ્યા જણાશે. ૯૩-૯૪ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવર્‌ણ ર 
દૂસ્તુ સત્‌ છે અને જળ શિથ્યા છે, માટે જળથી 
સદ્સ્તુ ભિન્ન છે, એવી રીતે જળથી સઠ્સ્તુનું વિવેચન 
કરી, “જળ મિથ્યા છે એવે! નિશ્ચય કર્યા પછી, જળથી 
પૃથ્વી પણુ દશાંશે કરીને ન્વૃન છે, અને તે જળમાં જ 
કલ્પિત છે, એવે! નિશ્ચય કરવે। જેઇએ. ૯૩ 
પૃથ્વીમાં સત્‌, માયા, આકાશ, વાયુ, તેજ અને 
જળના ધમોંતી અનુજૃત્તિ આવે છે; સતતા ધર્મતી અનુશૃત્તિ 
આવવાથી “પૃથ્વી છે' એમ ખોલલાય છે; માયાના ધર્મની 
અનુજશત્ત આવવાથી “પૃથ્વી મિથ્યા છેઃ એમ જણાય 
છે; આકાશના ધર્મતી અનુલ્રત્ત આવવાથી પૃથ્વીમાં 
શખ્દની પ્રતીતિ થાય છે; વાયુના ધર્મની અતુશૃત્તિ 
આવવાથી પૃથ્વીમાં સ્પર્શની પ્રતીતિ થાય છે; તેજના 
પર્મતી અનુબત્તિ આવવાથી ચહ્ષુરિદ્રિયથી પૃથ્વીનું અવ- 
લોકન થાય છે; અને જળના ધર્મની અનુ્જત્ત આવવાથી 
તેમાં ર્સની પ્રતીતિ થાય છે. ગૅધ, પૃથ્વીને પૈતાને। જ 
ગુણુ છે. એવી રીતે પ્રત્યેક ધર્મ તપાસતાં, પૃથ્વીથી સઠ્સ્તુ 
ભિન્ન છે, તેથી તે મિથ્યા છે એમ સિદ્ધ થાય છે. ૯૪ 
ખ્રહ્માંડાદિકનો વિચાર 
અવતર્ણિકા-“પૃથ્વી મિથ્યા છેઃ તેમ ખ્રહ્યાંડ 
આદિક જે પંચમહાભૂતનાં કાર્યો છે તે પણુ મિથ્યા 
છે. એ ખ્રહ્માંડમાં ચૌદ લોકો અને પ્રાણીના દેહે 
રહે છે, એ વાત કહે છે. 


શ્રી પંચદશી 


| પ્રકરણુ 


ઇથછાતાયાં સસાયાં મૂવિધિય્યાડ્વજ્િષ્યતે । 

મૂથેર્ટશાંશવો ન્યૂન ત્રજ્ાંટં મૂવિમધ્યમય્‌ 1૨૦૧ 

ત્રજાંરમય્યે તિઇતિ સુવનાસિ ચતુટેશ । 

ઝુગનેશુ વભત્યેણુ પાળિફેદા થયાયયદ્‌ ॥ ૨૬ ॥ 

શખ્ટાર્થ-વિવેક્રે કરીને સત્તાને પૃથ્વીથી નૂદી 
ઢર્યા પછી, મિથ્યા પૃથ્વી જ રષ રહુ છે. પૃથ્વીથી 
એક દશાંશે ખ્રહ્માંડ ન્યૂન છે, અને તે ખૃથ્વીમાં રહેલું 
છે. ખ્રહ્માંડના મધ્યમાં ચૌટદ્ટ ભુવને રહેલાં છે; અને 
એમ ભુવનોમાં યથોચિત રીતે પ્રાણીનાં શરીરે રહેલાં 
છ. ૯૫-૯૬ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવર્‌ણ 

સઠ્સ્તુ સત્‌ છે અને પૃથ્વી મિથ્યા છે, એ પ્રમાણે 
સદ્સ્તુ અને પૃથ્વીના વિવેચનથી, પૃથ્વીથી સઠસ્તુ ભિન્ન 
છે અને પૃથ્વી મિથ્યા છે એમ સિદ્ધ થાય છે. હવે 
આ બ્રહ્માંડ પૃથ્વીથી દશ અંશે ન્યૂન છે, અને તે પૃથ્વી- 
માંજ રહેલું છે, તેથી બ્રહ્માંડ પણુ મિથ્યા છે. ૯પ 

ભૂર, ભુવર્‌, સવર્‌, મહર્‌, જન, તપ અને સત્ય એ 
સાત ઉપરનાં ભુવને। (લેકે।) છે. અતલ, વિતલ, સુતલ, 
તલાતલ, રસાતલ, મહાતલ અને પાતાલ આ સાત 
નીચેનાં ભુવને। (લે[ક્રે) છે. સર્વ મળી ચૌદ ભુવન છે. એ 
ચૌદે ભુવનમાં નાગ, દેય, મતુષ્ય, દેવ આદિ પ્રાણિના 
દેહો સ્વસ્વકર્મતી યોગ્યતાને અનુસરીને વસે છે. €૬ 

અવતર્ણિકા-ખ્રહ્માંડાદિકિથી સદ્રસ્તુ ( ખ્રહ્મા)ને 
જહા જાણવાથી થનારું ફૂળ કહુ છે, અને ખ્રહ્યાં- 
ડાદિ સર્વ અસદ્રસ્તુના ભાનથી થોડી પણુ હાનિ 
થતી નથી, તેનું સપષીકરણ ડરે છે:- 
ત્રભાંટજોવટ્ર્‌ેજુ સટ્લ્તુનિ જયતે । 
ઝલતોડ્ટાર્યૉ માંછ તરાનેડ્વીદ્‌ ૧ ક્ષાતિ।।1૨૭। 
મૂતમોતિવમાયાનાં તમત્વેડ્સ્વતવાસિતે । 
ભટ્શ્વટ્રેતાવિત્યેયા ષીર્વિવવોલે ન શાશેત્‌ ।। ૨૮ ॥। 

શખ્દાર્થ-- ખાહ્યાંડલેકમાંથી અને દેહુને વિષેથી, 
સદ્ધસ્તુને ભિન્ન કર્યા પછી, ખ્રહ્માંડાદિ અસત્‌ (મિથ્યા) 
ભાસે તે! ભલે ભાસે; તેના તેમ ભાસવાથી પણુ અહીં 
શી હાનિ છે? સદ્દવસ્તુથી પંચમહાભૂતોનું, પંચ- 
મહાભૂતોના વિકારસ્પ ખ્રહ્માંડઆદિનું, અને માયાર્સું 
મિથ્યાપણું સારી રીતે સિદ્ધ થયા પછી, “સદ્રસ્તુ 
અદ્રેત છેઃ એવી થચેલી ખુદ્ધિ કોઈ પણુ કાળે 
વિપરીત ભાવને પામતી નથી. ૯૭-૯૮ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણુ 

ભહ્માંડમાં, ચૌદ લેકેમાં, અને જૂદાનૂદા દેહમાં, 

સત્‌ વગેરે સર્વ કારણોના ધર્મતી અતુશૃત્તિ થાય છે. 


૨ જું] 


સતના ધર્મની અતુણત્તિ થવાથી થહ્ાંડ છે, ભુવન છે, 
દહ છે, એમ લે।ક વ્યવહારમાં બોલાય છે; માયાના 
ધર્મની અનુજૃત્તિ થવાથી “અહ્યાંડ મિથ્યા છે,' “ભુવન 
મિથ્યા છે,' “દેહ મિથ્યા છે,' એવો વિચાર થાય છે; 
આકાશના ધર્મની અનુભૃત્તિ થવાથી બ્રહ્માંડમાં, ભુવનમાં 
અને દેહમાં શખ્દની પ્રતીતિ થાય છે; વાયુના ધર્મની 
અનુભૃત્તિ થવાથી બહ્માંડમાં, ભુવનમાં અને દેહમાં સ્પર્શ- 
ની પ્રતીતિ થાય છે; તેજના ધર્મની અનુભત્તિ થવાથી 
ખ્રહ્માંડ, ભુવન અને દેઠ રૂપવાન્‌ જણાય છે; જળના 
ધર્મતી અતુ્ત્તિ થવાથી ખાહ્યાંડમાં, ભુવનમાં અને 
દેહમાં ર્સતી પ્રતીતિ યાય છે; અને પૃથ્વીના ધર્મની 
અનુવૃત્તિ જે થવાથી બહ્યાંડમાં, ભુવનમાં અને દેહમાં 
ગંધની પ્રતીતિ થાય છે, એ બહ્યાંડ આદિ ત્રણેમાં 
સઠ્સ્તુનો જે અંશ સત્તા છે તે જ સય છે, અને ખીન્ન 
સર્વે ધર્મો મિથ્યા છે; તેથી બહ્માંડ, ભુવન અને દેહથી 
સદ્સ્તુ ભિન્ન છે, એમ સિહ થવાથી તે ત્રણે મિથ્યા 
છે એવે! નિશ્ચય થાય છે. તે પછી મૃગજળ ભાસે છે 
તથાપિ જેમ તેનાથી પૃથ્વી ભાની થતી નથી, તેમ ખહ્યાંડ, 
ભુવન અને દેઠુ સર્વ અસત્‌ ((મેથ્યા ) છે એમ નનણ્યા 
પછી, તેતું ભાન થયા છતાં પણુ, તેના અધિદાનરૂપ 
અદ્દૈત બહ્મને કોઈ પણુ રીતની હાનિ થતી નથી. ૯૭ 

પૃથ્વી, જળ, તેજ, વાયુ અને આકાશ આ પંચ- 
મહાભૂત; બ્ાહમાંડ, ભુવન તથા દેહુ એ ભૌતિક, અને 
માયા એટલે પંચમહાભૂત અને ભૌતિકનું કારણ, એ 
સવ સમાન છે; અર્થાત્‌ “એ સર્વમાં મિથ્યાપણું રહેલું 
છે, માટે તે સર્વ મિથ્યા છે' એવે! પ્યાને કરીને અને 
વિવેકે કરીને દૃઢ નિશ્રય થાય, યારે જ “સઠ્સ્તુ સનન- 
તીય, વિનતીય અને સ્વગત ભેદરહિત છેઃ આવે 
ખુદ્ધિને નિશ્રય થાય છે, અતે તે પછી ખુદ્ધિ વિપરીત 
ભાવને પામતી નથી. અર્થાત્‌ એવો નિશ્ચય થયા પછી, 
“ભૂત, ભૌતિક અને માયા સત્ય છે,' એવી ખુદ્ધિ કોઈ 
કાળે થતી નથી. ૯૮ 

અવતરણિકા-* પૃથ્વી, જળ આદિ સર્વ મિથ્યા 
છે;#' એવી રીતે સર્વ પદાર્થને મિથ્યા જાણ્યા પછી 
જ્ઞાનીના વ્યવહારનો લેપપ થવો જેઈએ, એવી શંકા 
શિષ્યને થાય છે ત્યારે ગુરુ તેનું સમાધાન કરે છે:- 


સર્ટેતાસ્વય્મૂતે ટ્રેતે મૂમ્યાહિશવિળિ । 
તસર્થેત્રિયા ણોજા ચયા છા લર્થેવ સા ।। ૨૨ ॥। 
શબ્દાર્થ-સટૂપ અદ્ભેતથી પૃથ્વી આદિ દ્વેત 
જૂદું થયા છતાં પણુ, તે તે પદાર્થોની ક્રિયા લોકમાં 
જેવી જોવામાં આવે છે, તેવી જ તે રહે છે. ૯૯ 
૧૦ 


પંચ મહાભૂત વિવેક 


૭ડુ 


ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-એક સદ્સ્તુ સત્‌ છે, તેથી અતિરિકત માયા 
અને માયાનાં કાર્યો, પંચમહાભૂત અને બ્રહ્માંડ આદે 
સર્વ મિથ્યા છે, એ વાત આપે સિદ્ધ કરી એ તે। ઠીક. 
પણુ પંચમહાભૂતો અને તેનાં કાર્યો મિથ્યા થવાથી, 
સાની વ્યવહાર કરી શકશે નહિ; કાર્‌ણુ કે, જ્ઞાનીની 
દંછિમાં ધડો મિથ્યા છે, તો પછી મિથ્યા ધટથી પાણી 
કમ લાવી શકાશે? અને વસ્ત્ર મિથ્યા ઠરશે તે પછી 
મિથ્યા વસ્ત્રથી દેઠુ ઢાંકવા આદિ ક્રિયા કેમ કરી શકાશે? 
આપ જે રીતે કહે છે, તે રીતે માનવાથી તે। જ્ઞાનીને 
વ્યવહાર અટજી પડશે. 

ગુશ-સત્પણા અને અસતપણાતા વિવેકથી સઠસ્તુ 
સત્‌ છે, અને તેથી અતિરિક્ત પદાર્યો અસત્‌ છે એટલે 
મિથ્યા છે, એવે! જ્ઞાની વિવેકથી નિશ્ચય કરે, તોપણુ 
તેની દૃષ્રિમાં ધડો, વસ્ર વગેરે પદાર્થોના સ્વસૂપને। 
નાશ થતે। નથી. ઉદાહુરણુ તરી'ે કહીશ કે, અજણ્યે 
માણુસ મેદાનમાં જણાતા મષૃગજળને પ્રથમ તો જળ 
છે એમ માને છે; પણુ કેના ફહેવાથી અને પોતાના 
અતુભવથી જ્યારે “એ જળ નથી, પણુ ઝાંઝવાનું જળ 
છે, માટે તે શિથ્યા છે' એમ જાણે છે યારે ષણ, 
મૃગજળના સ્વરૂપનો એટલે મેદાનોમાં જણાતા જળ 
જેવા આભાસને નાશ થતો નથી. એવી જ રીતે 
સાનીને સર્વ પદાર્થો મિથ્યા ભાસવા છતાં પણુ તે તે 
પદાર્થના સ્વરૂપનો નાશ થતો નથી. તેથી જ્ઞાનીના 
વ્યવહારને હાનિ પહોંચતી નથી? ધડો મિથ્યા છે, આમ 
નણ્યા છતાં તેનાથી જળ લાવી શકાય છે, ને વસ 
મિથ્યા છે આમ જાણ્યાં છતાં તેનાથી દેહ હાંકી શકાય 
છે, એમ ત્તાનીના વ્યવહારમાં જરા પણુ અડચણુ 
આવતી નથી. તેમ તેને તે તે પદાર્થો દુઃખનાં કારણુ 
પણુ થઈ શકતા નથી, કારણુ કે તેને મિથ્યા માનીને 
તેનાથી વ્યવહાર કરે છે. 


શિષ્ય-અત્તાની જે જે પદાથોંથી જે જે ક્રિયા કરૈ 
છે તે તે સર્વ ક્રિયા, તે તે પદાર્થોથી જ્ઞાની પણુ કરશે 
તા પછી જ્ઞાની અને અન્તાનીમાં શે ભેદ છે? 

ગુજ-જ્ઞાની અને અન્તાનીને સર્વ પદાર્થોથી સમાન 
ક્રિયા થાય છે, તથાપિ જ્ઞાની અને અનજ્તાનીમાં મોરા 
ભેદ આ પ્રમાણે છેઃ-જ્ઞાની ધટ, પટ, આદિ સર્વ 
પદાથોંને મિથ્યા, વિનાશી અને તુચ્છ ગણું છે. “શત- 
છોદાદ્મજાંચન:? | ત્તાનીને મિથ્યાપણાએ કરીને માટી, 
પત્થર ને સુવર્ણ સમાન લાગે છે;' તેથી તે પદાર્થોના 
નાશથી સ્તાનીને શેક થતો નથી, તેમ લાભથી હર્ષે 
થતો. નથી; અને તેથી જ તાની સવેદા ખાનંદમાં રહે 
છે. પરંતુ અજ્ઞાની ધટ, પઢાદિ સર્વ પદાર્થને સય માને 
છે, તેથી તેના લાભથી તેને હર્ષ થાય છે અતે હાનિથી 


"છ્૪ 


શેકે થાય છે. અજ્ઞાની સુવર્ણુને ઉત્તમ વસ્તુ સમજે 
છે ને પથર્‌ાતે તુચ્છ ગણે છે, તેથી તે સર્વદા દુઃખમાં 
રહે છે. પ્રકાશવાળા તે અંધકાર્વાળાને સુખમાં જેટલે! 
ભેદ હેય છે, તેથી પણુ અધિક ભેદ, સાતી અને અજ્તા- 
*તીના સુખમાં હેય છે. એમ ત્તાની અને અત્તા- 
તીમાં પ્રયહ્ષ મોટો ભેદ છે. પુરાણોમાં એક ઠેકાણે 
કહેલું છે કેઃ-ન્યારે મિથિલાપુરીનું અશ્િએ ભક્ષણુ 
કરવા માંશ્યું યારે, રાળ જનકના સેવકોએ આવી, 
હાહાકાર કરતાં કહ્યું કે, “મહારાજ | આપની નગરીનું 
અગ્નિદેવ ભક્ષણુ કરે છે.' તે જ વખતે જનકવિદેહીએ 
કહું કે, “મારં કંઈ પણુ ખળતું નથી.' એમ કહી, 
જ્યારે તેના સેવકો અને લેકે! કોલાહલ કરી રલ્રા 
દતા યારે, જનકવિદેહી, જે સર્વ પદાર્થને નાશવંત 
માનતો હતો, તેને માટે શેક ન કરતાં, તેની શાંતિ કરવા- 
ના કામમાં રેકાયો, એ પ્રમાણે શોકમોાહુ થવો, એ 
અન્તાનનું કારણુ છે. જ્ઞાની શોકમેો[ હથી રહિત હેય છે, 
અને સમાન ભાવથી વર્તે છે, પણુ અન્તાની ભેદખુદ્ધિથી 
વર્તે છે તેથી તે, તે પ્રમાણું સુખદુઃખ પણુ અતુલવે 
છે. ૯૯ 

,અવતર્ષણિકા-સત્તત્ત એ અદ્વેતરપ છે, તેતું 
ગુરુએ પ્રતિપાદન કર્યું, ત્યારે સાંખ્ય વગેરે ભેદ 
સિદ્ધ કરે છે તેનું ખંડન ગુરુજીએ કેમ કર્યું નાહ, 
આવી શંઠા શિષ્યને થવાથી ગુરુ કહે છે કે, અસે 
"પણુ વ્યવહારિક ભેદ સ્વીકારીએ છીએ, માટે વ્યાવ- 
હાશિક ભેદતું ખંડન કરવાનો પ્રયત્ન કરવામાં 
આવ્યે નથી. 

સાંલ્યવાળાર્વોજ્રાયેએમરેટ્ો યથા થયા । 

ઝસ્તેદ્થતેડ્નેવાયુવત્યા મવત્તેવ તથા તથા 11? ૦ ૦॥ 

શખ્દાર્થ-સાંખ્ય, કાણાદ અતે બૌદ્ધ આદિકે!, 
અનેક ચુક્તિએ કરીને જગતના ભેદની જે પ્રમાણે 
ઉત્પ્રેક્ષા (કલપના) કરે છે, તે મ્રમાણુ જગતને। ભેદ 
ભલે હો. ૧૦૦ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-સાંખ્ય,* વેશેષિક,/ અને નૈયાયિક, તથા 
માપ્યમિક,$ વિજ્ઞાનવાદી,| સૌત્રાંતિક1 તથા વેભાવિક,ફ 
એ ચાર પ્રકારના બૌદ્ધ છે તે મળી સાતે, જગત્‌ ભિન્ન છે, 
04વ અને પશ્ચિર્‌ ભિન્ન છે, અને સર્વ સય છે એમ 
માનનારા છે, તેમતા મતતું ખંડન તમે કેમ કરતા નથી ? 
તમે તે! અભેદવાદી છે।, માટે તમારં તો તે કામ જ છે. 


---------------------------૦ક૦નનનાતનાતન- ન 


* સાંખ્ય-કપલના મતને માનનારા, 1 ડાણાટ-કણાદના 
શત વૈરેષિક દર્શનને માનનારા, ડં ગૌતમાદિ. $ શૂન્યવાદી, 
| ક્ષણિક વિજ્ઞાનવાદી. ૧ ખાલ પદાર્થની અવુમેચતાના વાદી, 
ટૂ ખાલ્મ પદ્દાર્થના પ્રત્યક્ષપણાને માનનારા. 


શ્રી પેચદશી 


[ પ્રકરણુ 


ગુશ્-યદ્રપિ અમે જગત્‌, પશ્વર આદિને ભેદ 
પાર્માર્થિક માનતા નથી, તથાપિ વ્યાવહારિક ભેદ તે 
અમે પણુ સ્વીકારીએ છીએ; માટે સાંખ્ય, કાણાદ, 


તૈયાયિક બોદ્ધ આદિ વાદીઆએ જગતના ભેદ માટે જે 


જે યુક્તિઆ અને કલ્પનાઓ કરી છે, તે તે યુક્તિઓ 
અને કલ્પનાએ લલે રહે, તેના ખંડતની કંઈ જરૂર 
નથી. ૧૦૦ 

ગઅવતર્ણિકા-જગત્‌ વગેરે પ્રત્યક્ષાદિ પ્રમાણુથી 
સિદ્ધ છે, માટે તેના અનાદર કરવો એ અયોગ્ય છે, 
આવી શિષ્યની શંકાનું સમાધાન કરે છેઃ- 

અવશાલ ભટ્ટે સિડશંજેરન્યવારિમિઃ । 

ઈવ વા ક્તિરસ્માવં તટટેલમવગાનતાય્‌ 1૨૦૨11 

શખ્દાર્થ-નિઃ્શંક એવા અન્યવાદીઓ જેમ સત્‌ 
એવા અદ્રેતનાો તિરસ્કાર કરે છે, એમ તેએ 
માનેલા જ્રેતની અસે અવન્ના કરીએ છીએ, એમાં 
અમને શી હાનિ છે? ૧૦૧ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-ધટથી પટ ભિન્ન છે, પટથી મઠ ભિત્ન છે, 
એવી રીતે જગતને! ભેદ પ્રત્યહ્ન જવામાં આવે છે, 
તેમ છતાં, “જગત્‌ (ભેદ) મિથ્યા છે; વસ્તુતઃ એ 
અભેદજ છે,' એ પ્રમાણે અર્દ્દતનું પ્રતિપાદન કરીને 
જગતના ભેદને અનાદર કરવો ઉચિત નથી. 

ગુસ્-યદપિ ધટપટતો ભેદ પ્રયક્ષ જવામાં આવે 
છે; તથાપિ તે ભેદ, સત્ય નથી, પણુ શિથ્યા છે અને 
અન્તાન કલ્પિત છે. જે અન્તાને કરીને કલ્પિત હેય 
તે મિથ્યા હોય છે એવી વ્યાપ્તિ છે. જેમ રજ્જીમાં 


સર્પ, અજ્ઞાને કરી કહિપત છે તેથી તે મિથ્યા છે, 


તેવી જ રીતે જગત્‌ અજ્ઞાને કરી સત્ય ભાસે છે, 
તેથી તે પણુ મિથ્યા છે. જગતના શિથ્યાપણામાં શ્રુતિ, 
સ્મૃતિ, શાસ્ત્ર, યુક્તિ અને મહાત્માએનેો અતુભવ 
ગપ્રમાણુ છે. યદ્યપિ સાંખ્ય આદિ ભેદવાદીઓતે ભેૈદતું 
પ્રતિપાદન કરવા માટે શ્રુતિ સ્મૃતિનાં પૂરતાં મ્રમાણે। 
મળતાં નથી, તથાપિ તેએ નિરાધાર જેવા આધારને 
આશ્રય લઈ, નિઃશંક થઈ ભેદનું પ્રતિપાદન કરે છે અને 
અદદતનો અનાદર્‌ કરે છે, તો પછી અમે શ્રુતિ, સ્મૃતિ 
આદિનાં પૂરતાં પ્રમાણાથી, યુક્તિથી અને અતુભ્રવથી, 


દૈતને અનાદર કરીએ છીએ, એમાં અમને શી હાનિ 


છે? ૧૦૧ 
દ્વેતના અનાદરતું ફળ 
ગઅવતર્ણિકા-સાંખ્ય આદિઓભ માનેલાં ટ્રેતને 
અનાદર કરવાનું શું ફળ છે ? એવી જિન્ાસા પૂર્ણુ 
કરવામાટે શુરુ કહે છેઃ- 


પંચ મહોાભૂત વિવેક 








ર્‌ જીં] ૭પ 
ફેસાવજા છુસ્યિતા ચેટ્ટરેલે હી! સ્થિર મવેત્‌ । માત્માએ ગીતાજીના ખીન્ન અધ્યાયમાં અર્જુન પ્રહે કહી 
ર્ચૈયે સરવા! ઘુધાનેષ બીવન્યુત ફ્સીયેલે 1૨૦૨ ઈ:- હે અર્જુન! મેં જે સ્થિતિ કહી, તે બહાસાનીની- 


શખ્કાર્થ-જે દ્વેતનું મિથ્યાપણું દૃઢ થાય છે તો 
અદ્રેતવિરે ખુદ્ધિ સ્થિર થાય છે, અને અદ્રેત ખુદ્ધે 
સ્થિર થયા પછી અદ્ભેતમાં સ્થિર બુદ્ધિવાળા પુરુષ 
'જીવન્સુક્ત' ઠહુવાય છે. ૧૦૨ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-“ન જુર્યાશિણજં મર્મ જેથી કળ થાય નહિ, 
એવું કર્મ કરવું નહિ,#' એમ નિષ્ફળ કર્મ કરવાને 
શાસ્રમાં નિષેધ કર્યો છે. તેથી સાંખ્ય, નેયાયિક આદિએ 
માનેલા ભેદનું તમે ખંડન કરે! છે, તેમાં કંઈ પણુ ફળ, 
જેવામાં આવતું નથી, એથી તો તમને નિષિદ્ધ કર્મ 
કરવાનો ઉલટો દોષ લાગશે. 

જુશ્-દૈતવાદીના મતનું ખંડન કરવામાં મોડું ફલ 
છે; કાર્‌ણુ કે ભેદતું ખંડન કરવાથી તેનું મિથ્યાપણું 
દહ થાય છે; દ્વૈતનું મિથ્યાપણું દઢ થવાથી સાંસારિક 
પદાર્થો ઉપર્‌ અભાવ થાય છે, સાંસારિક પદાયોંપર 
અભાવ થવાથી વૈરાગ્ય ઉત્પન્ન થાય છે, વેર્‌ાગ્ય ઉત્પન્ન 
થવાથી રાગદ્દેષાદિક મનોમલ નિષ્રત્ત થાય છે; મતોમલ 
નિભૃત્ત થવાથી ચિત્ત શુદ્દ થાય છે; ચિત્ત શુદ્ધ થવાથી 
જ્ઞાન થાય છે, ને જ્ઞાનથી મોક્ષ થાય છે. માટે દૈતના 
ખંડનથી મોક્ષરૂપી મોટું શૂળ થાય છે, માટે દેતતે 
અનાદર્‌ નિષ્ક્લ નથી, પણુ સફલ છે. દૈતના મિથ્યાપણુ 
વિષે દઢ જ્ઞાન થવાથી, અદ્દેત ખુદ્ધિવાળા પુરુષ જીવન્સુક્ત 
કહેવાય છે. પ્રપંચની પ્રતીતિ રહ્યા છતાં અદ્દેત એવા 
પર્ધહામાં જે સ્થિતિ થવી તેજ જીવન્સુકિત. ૧૦૨ 

અવતરણિકપ-એ જ્વેતના મિથ્યાપણાના જ્તાનનું 
ફૂળા કેવલ જીવન્સુક્તિ જ નથી, પરંતુ વિદેડસુક્તિ 
પણુ છે. ક 
ણ્યા ત્રાજ્ઞી સ્યિત્તિઃ વાથે સેનાં દ્રષ્ય ચિજુદતિ। 
સ્યિત્વાડ્સ્યામેલવાજેડવિ ત્ર નિવોળણચ્છતિ ? ૦ રે 

શખ્દરાર્થ-રુ પાર્શ ! ખ્રહ્માસ્નાનીની આ સ્થિતિ છે, 
આને પ્રાતત થયા પછી જ્ઞાની મ।હુ પામતો નથી, 
અને અંતકાલને વિષે પણુ આ સ્થિતિમાં રહેવાથી 
જ્ઞાની વિદેહુસુષ્તિને પામે છે. ૧૦૩ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

“રૈત શિથ્યા છે' એવે દઢ નિશ્રય થવાથી જેમ 
જવન્મુક્તિની પ્રાપ્તિ થાય છે, તેમ વિદેહમુક્તિની પણુ 
પ્રાત્તિ થાય છે. પ્રપંચમ્રતીતિર્હિત અદ્દેત ખહ્મમાં જે 
સ્થિતિ થવી, તેતું નામ વિદેઠસુકિત ને એવી વિદેહમુક્તિ 
જેને થાય, તે વિદેઠુમુકત છે. આ વાત શ્રી કૃષ્ણુ પર્‌- 


સ્થિતિ છે, અથાત્‌ સર્વ કર્મના ત્યાગપૂર્વક પર્ખહામાં. 
જે સ્થિતિ કરવી, તેતું નામ ખાહ્મી સ્થિતિ છે. એ 
અહાત્તાનીની સ્થિતિ જેને પ્રાત થઈ હોય, તેને મોહ 
થતો નથી; અંતકાળે પણુ એ સ્થિતિ રહેવાથી વિદેહ- 
મુક્તિની પ્રાપ્તિ થાય છે; અને એક વાર્‌ સિદ્ધ થયેલી 
વસ્તુ કદાપિ પણુ વિનાશ પામતી નથી.' ૧૦૩ 

અવતરણિકા-ગીતાજીના એ શ્લેકકમાં 'સ્ષિસ્વા- 
સ્થામેથમાજેડવિ ॥ એવી રીતે “અંતકાલઃ કહ્યો છે, તે 
અંતકાલ શખ્ટનો અર્શ વર્તમાન દેહનો પાત સમ- 
જવો કે ખીજે સમજવો? આવી શંકા કરતાં ગુરુ 
તેનું સમાધાન કરે છેઃ- 

સટ્ટ્રેતેડ્સવદ્રેલે યટ્ન્યોડન્ચેયયવીક્ષળમ્‌ | 

તસ્યાંતવાળસ્તરેટ્યુદ્રિરેવ ત ચેતર$ ।। ૨૦૪ ।। 

શખ્દાર્થ-સદ્રપ અદ્વેતમાં અતે અસદ્રૂપ દ્વેતમાં 
જે અન્યોન્ય એકતાનું જ્ઞાન, તેની (દેત અને અદ્રે- 
તની) ભેદ ખુદ્ધિ જ, તેનો ( અન્યોન્યની એકતાના 
જ્ઞાનના ) અંતકાળ છે, ખીજું નથી. ૧૦૪ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

ગીતાજીના એ શ્લોકમાં 'શ્થલ્વાસ્યાયલ્જાજેડવિ' એવી 
રીતે અંતકાલ શખ્દ કલ્યો છે તેનો અર્થ દેહપાત નથી, 
પણુ અન્યોન્યના અપ્યાસની નિવૃત્તિ છે. આત્મા અઠ્દેત 
છે અને તે સત્‌ છે. દેહ દેત છે અને તે મિથ્યા છે. 
એ પ્રમાણે દેત અને અદ્દેતમાં મે(ટો ભેદ છે. તથાપિ 
દેહ જ આત્મા છે ને આત્મા દેહ છે, એવી રીતે પર્‌- 
સ્પર્‌ ભિન્નભિન્ન પદાર્થની એકતાનું જ્ઞાન થતું, એ 
અન્યોન્યાષ્યાસ કહેવાય છે. આ અધ્યાસને। નાશ 
કરવો, તેતું નામ અંતકાલ છે, પરંતુ દેહુ પડી જવેો, 
તેતું નામ અંતકાલ નથી. ૧૦૪ 

અવતરણિકા-અંતકાલ શખ્દનો અર્શ “દેહપાત' 
ભવો લેકપ્રસિદ્ધ છે લેનો સ્વીકાર કરીએ તોપણુ 
રાષ આવતો નથી. 

થટ્ટાંડતવાજઃ પ્રાળર્ય વિયોમોડ્સ્તુ પતિર્ટિતઃ । 

તસ્મિન્સાજ્ેડવિ સ ખ્રાંતેમેતાયા$ પુનર1૫$ ૨૦૦ 

શખ્દ્ાર્થ-અથવા લે।કની પ્રસિદ્ધિ પ્રમાણે પ્રાણુને 
વિચોગ થવા એ અંતકાલ હે. લે અંતફાલને વિષે 
પણુ ગચેલી ભ્રાંતિનું પાછું આવવું થતું નથી, ૧૦૫ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવર્‌ણ 

ઉપર્‌ “અન્યોન્ય અષ્યાસની નિશૃત્તિ' એ અંતકાલ 

શખ્દનો અર્થ છે એમ જણુવ્યું, પરંતુ લેકપ્રસિદ્ધ 


૭૬ 


પ્રાણુવિયોગ (દેહપાત)ને, અંતકાલ શખ્દને અર્થ માનીએ 
તોપષુ કંઈ દોષ આવતો નથી. પ્રાણુવિયોગ વખતે ખાઠહાી 
સ્થિતિ હેય તો વિદેહમુક્તિની પ્રાપ્તિ થાય છે. સર્વ કર્મના 
ત્યાગપૂર્વક બહા સ્વરૂપમાં આત્માની અવસ્થિતિ થવી, તે 
ખાહ્મી સ્થિતિ કહેવાય છે. અજ્ઞાને કરીને સંસારને! ભ્રમ 
થાય છે, એેબ્રમતું અધિદાન બહા છે? બ્હ્મવેત્તાને સત્‌ 
અને અસત્‌ વસ્તુના વિવેકથી શ્રવણુ, મનન, નિદિધ્યા- 
સન આદિ સાધનેથી સંસારના ભ્રમની નિશૃત્તિ થાય 
છે, અને અધિક્ટાન બ્રહ્મનું યથાર્થ ત્તાન થાય છે, તેથી 
તેને “હું અને આ દેખાતું જગત્‌ સર્વ બહ્મરૂપ છિયે,' 
એવે ૬ઢ નિશ્ચય થયો હોય છે, તેથી પ્રથમ નિવૃત્તિ 
પામેલી સંસારની બ્રાંતિ, પ્રાણુવિયોગ વખતે પણુ ખ્રહમ- 
વેત્તાનતે પાછી પ્રાત થતી નથી, અને “પરિદૃસ્યમાન 
જગતને અમે સર્વ બહમ છિયે;' “વાજફેવ: શ્વ “સર્વ 
પર્‌માત્મામય છે,' એ પ્રકારતે। તેનો દઢ નિશ્ચય, કેઈ કાળે 
પણુ નિભૃત્ત થતો નથી. ખહાવેત્તાને નિભૃત્ત થયેલી ભ્રાંતિ, 
મરણકાલ, જે જેમાં વિશેષ વ્યાકુલતા રહે છે તે વખતે 
પણુ, ફૂરીથી થતી નથી, તો પછી સ્વસ્થ સમયમાં 
તો કયાંથી જ પ્રામ થાય? માટે બહાવેત્તાને સર્વદા 
આનંદ છે અને વિદેહમુક્તિનો પણુ નિશ્રય થાય છે, એમાં 
સંશય નથી. ૧૦૫ 

અવતરણિકા-ખ્રહ્માવેત્તાને પ્રાણુવિચાગ વખતે પણુ 
સંસારની ભ્રાંતિ થતી નથી, તેનું વિશેષ વિવેચન 
કરે છે:- 


સીરોમ ૩૧વિણો વા ₹ળો વા વિણુયન્સુવિ । 
અ જ “પ. ૨ 

મૂછિતો વા સ્યગત્વેષ ધાળાન્ન્રાંતિને તવથા।।૨૦૬॥ 

શખ્દાર્થશ-એ ( ખ્રહ્ધાવેત્તા ) નીરોગી હાય, ઉપ- 
વિષ્ટ ( સિદ્ધાદિકના આસનમાં ) બેઠેલો હોય, રોગી 
હાય, ખૃથ્વીમાં લોટતો હોય અથવા મૂર્છો પાસેલે 
રાય તે વખતે પ્રાણુને, ત્યાગ કરે તોપણુ, વેને 
સર્વથા ભ્રાંતિ થતી નથી. ૧૦૬ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવર્‌ણ 

હે શિષ્ય! ખહાવેત્તાતે, રજ્જુસરપતી પેઠે પૂર્વે 
ખૂહામાં જે જગતને! ભ્રમ થયો હોય છે, તે સાન થવાથી 
નિ9ત્ત થાય છે. સર્પત્તાનની નિજત્તિપૂર્વક અધિદ્ટાનસૂપ 
રજ્જુના ત્તાનની પેઠે, સંસારના બ્રમતી નિભૃત્તિપૂર્વક 
અધિઇાનરૂપ ખહ્મનું યથાર્થજ્ઞાન થાય છે, તેથી તે બહ્મ- 
વત્તા નીરેગીપણુાથી પદ્માસતવાળીને ખેઠો ખેઠો પ્રાણુનો 
ત્યાગ કરે, અથવા રૈગમાં પીડા પામતે પ્રાણુને। ત્યાગ 
કરે, અથવા પૃથ્વી ઉપર લેોટતેો। લોટતો એટલે રોગની 
પીડાથી કષ્ટ પામતો પ્રાણુને। ત્યાગ કરે, અથવા મૂર્્ામાં, 
વ્યાકુલતામાં અથવા સત્તિપાતમાં પ્રાણનો ત્યાગ કરે, 
પરંતુ કેઈ પ્રકારે તે બદાવેત્તાને પુનઃ સંસારની ભ્રાંતિ 


શ્રી પંચદશી 


[ પ્રકર્ણુ 


થતી નથી. ત્તાની સર્વથા મુક્ત જ છે. બઉ્મવેત્તાને કાશી 
આદિ પવિત્ર તીર્થમાં દેહપાત થાય, અથવા મગધશક્ષેત્ર 
આદિ અપવિત્ર સ્થળમાં દેહપાત થાય, ઉત્તરાયણુ આદિ 
ઉત્કૃષ્ટકાળમાં દેહુપાત થાય અથવા દક્ષિણાયન આદિ 
નિકૃછણકાળમાં દેહપાત થાય, તથાપિ તે જ્ઞાનીને “દેહુ જ 
આત્મા છે,' “હું છવ છું,' “જગત્‌ સત્ય છે, “બહમ 
અને આત્માતો પારમાર્થિક ભેદ છે,' “હું સંસારી છું' 
એવા પ્રકારની ભ્રાંતિ કાઈ કાલે પણુ થતી નથી; અને 
તેના મોક્ષમાં કોઈ પ્રકારતો સંદેઠુ નથી, કારણુ કે 
યોગીની પેઠે બહાવેત્તાને દેહત્યાગ માટે દેશ અથવા તો 
કાળની શુદ્ધતાનતી આવશ્યકતા નથી. ૧૦૬ 

અવતરણિકા-પ્રાણુત્યાગ વખતે મૂર્છો થવાથી 
જ્ઞાત નાશ થવાને। સંભવ છે, તેથી તેને ભ્રાંતિ થશે 
એવી કેઇઇને શંકા થાય તે માટે, દૃષ્ટાંત આપીને 
તે વાત સમજાવી છેઃ- 

હને હ્ને સ્વમણુષ્યોરધીતે વિસ્ઘતેડ્વ્યયમ્‌ । 

વરેચુનાનષીત; સ્વાસટ્ટ્િયા ન નદ્યાતિ ।1૨૦૭। 

શખ્દાથે-જેમ રોજ રોજ અધ્યયન કરેલા વેદ, 
સ્વમામાં અને સુષુત્તિમાં ભૂલી જવા છતાં પણુ, 
અધ્યયન કરનારો પુરુષ બીજે દાહાડે તે ભણેલે! 
વેદ ભૂલી જતો નથી; તેમ જ પ્રથમ સંપાદન કરેલું 
જ્ઞાન (અંતકાળમાં ખ્રહ્દા અને આત્માની એકતાનું 
અનુસંધાન છૂટી ગયા છતાં પણુ) નાશ પામતું 
નથી. ૧૦૭ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-અંતકાળે એટલે મર્‌ણુ સમયે સન્નિપાત અથવા 
મૂર્છા હોવાથી પોતાના દેહનું પણુ માણુસને ભાન રહેતું 
નથી; કારણ કે જ્ઞાનનો નાશ થાય છે, અને જ્યારે 
સાનને। નાશ થાય લારે પુનરપિ ભ્રાંતિ તો આવે, એમાં 
કાંઈ આશ્ચર્ય નથી, તો પછી નાનીને સર્વથા ભ્રાંતિ થતી 
નથી, એમ કમ કહેવાય ? 

ગુજ્-મરણુ વખતે સન્નિપાત, મૃછાં આદ વ્યાકુલતા 
થાય છે એ વાત ખરી; પણુ તે વખતે પણુ બદાવેત્તાને 
થયેલાં આત્મજ્ઞાનનો નાશ થતો નથી. કારણુ કે સંસ્કાર- 
સૂપે ત્તાન સર્વદા રહે છે. એટલા જ માટે, મરણુ વખતે 
સત્તિપાત વા મૂર્છા થવાથી એ બહાવેત્તા બ્રાંતિવાળો કે 
અગાની કહેવાતે। નથી, તેમ તેના મોક્ષમાં પણુ કો પ્રકારે 
સદે નથી. દાખલા તરીકે, જેમ પહેલે દિવસે શાસ્્રા- 
પ્યયન કરીને સૂતેલા માણસને સ્વમમાં અને સુષુપ્તિમાં 
ભણેલાં શાસ્રનું અતુસંધાન રહેતું નથી, તથાપિ શાસ્્રા- 
પ્યયનને સંસ્કારજૂપે કરી સદ્ભાવ હોવાથી, તે સ્વમમાં 
હેય કે સુષુપ્તિમાં હોય કે અન્ય દિવસે જમ્રદવસ્થામાં 
હોય યારે પણુ તે અભણુ કહેવાતો! નથી, પરંતુ ભશેલે! 


રજુ] 


પંચ મહાભૂત !વવેક 
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કહેવાય છે, તેમ મૂ્છાઆદિના હેતુથી મર્‌ણુ વખતે 
વ્યાકુળતા હોવાથી ખદાવેત્તાને આત્માની એકતાને 
અભ્રાવ થઈ જાય તો પણુ અજ્ઞાની કહેવાતો નથી, 
પણુ જાતી જ કહેવાય છે. અર્થાત્‌, જેમ સ્થૂલતા, 
કૃશતા આદિ દેહતા ધર્મ છે, તેમ મૂર્છા આદિ મતના 
ધર્મો છે; માટે મૂર્છાઆદિથી મનને બાધ થતે। હોય 
તો ભલે થાએ, પણુ તેથી આત્માને કેઈ જતને 
ખાધ નથી; કારણુ કે મત કાંઈ આત્મા નથી, પણુ 
તેથી ભિન્ન છે. જેમ દેહમાં રેગ થવાથી આત્માને 
રોગ થયો છે એમ કહેવાતું નથી, તેમ મનને મૂર્છો 
આદિ પણુ થવાથી “આત્માને મૂછો છે' એમ કાંઈ કહે- 
વાય નહિ. રાગદ્ેષાદિકની નિભૃત્તિ થવાથી આત્મા તે 
સર્વદા સંસારથી મુક્ત છે, માટે આત્મવેત્તાને વ્યાકુળતા 
આદિક અંતકાળના ધર્મો પણુ ખાધ કરી શકતા નથી.૧૦૭ 


અવતરણિકા-જ્ઞાનનો નાશ ગમે તેમ પણુ થતો 
નથી, એ વાત કહે છેઃ- 


પાળોત્યારિસા વિઘા ૫૫ાળે પ્રવ વિતા । 

ન નશ્યતિ ન વેદાંતાસતવઇં માતમીદ્યતે 1૨૦૮1 

શખ્દાર્થ-પ્રમાણે કરીને ઉત્પજ્ન થયેલું જ્ઞાન, પ્રબલ 
પ્રમાણુ વિનતા નાશ પામતું નથી, ને ઉપનિષદ કરતાં 
ખીજીં પ્રભલ પ્રમાણુ જેવામાં આવતું નથી, ૧૦૮ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

'સરમલિ તે તું છે,' 'અદં ત્રજ્ઞાસ્તિ। ડું બહમ છું,' 

'અયમાલતા ળ્રશ, | આ આત્મ બહમ છે,' '્રશનં ત્રજ્ન- 


પ્રસાન બદા છે,' ઇલાદિ મહાવાકેયનાં પ્રમાણાએ કરીને 
જે અપરેક્ષ જ્ઞાન થયું છે તે જ્ઞાન, પ્રભલ પ્રમાણુ વિના . 
નાશ પામતું નથી, અને ઉપનિષદો વિના ખીજું કોઈ 
પણુ પ્રબલ પ્રમાણુ જેવામાં આવતું નથી, માટે કોઈ 
કાલે પણુ બહ્મવેત્તાના જ્ઞાનનો નાશ થતો તથી. ૧૦૮ 

અવતર્‌ણિકા-અન્તકાલમાં પણુ અટ્ેત એવી સદ્ધ- 
સ્તુના ખાધ થતો નથી, એ વાત સિદ્ર થઈ; હુવે 
પંચમહાભૂતનો વિવેક જાણુવાથી શું કૂળ થાય છે, 
તે કહે છે. ' 


_તસ્મા્રેટાતલસિટ્ું લર્ટ્રેત ન થાપ્યતે । 
શંતયાછેડ્પ્યતો મૂલવિષેવાશિકેરિ! શિથિતા ૨ ૦૨ 


શખ્દાર્થ-તે માટે અંતકાલ્માં પણુ ઉપનિષદોએ 
સિદ્ધ કરેલું સત્‌ એવું અદ્દેત ખાધ પામતું નથી, 
માટે પંચમહાભૂતના વિવેકથી મોકક્ષસુખની પ્રાસ 
થાય છે. ૧૦૯ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

આ પ્રકરણુતું તામ પંચમહાભૂત વિવેક કહું છે. તેમાં 
ઉપનિષદોએ વર્ણુવેલા ખરહ્મને ભૂત, ભવિષ્ય કે વર્તમાન એ 
ત્રણે કાલમાં કોઈ પણુ કાર્ણુથી ખાધ થતો નથી.' આ 
પચમહાભૂતતો વિવેક કલો છે, એટલે “પંચમહાભૂત 
મિથ્યા છે, અતે સદ્સ્તુ સત્ય છે, તથા સદ્સ્તુ, પંચ- 
મહાભૂતથી ભિન્ન છે,' એવે। દહ નિશ્રય થાય તો નિર્તિશય 
પર્‌મ પુસ્પાર્થરૂપ પરમાનંદ સ્વરૂપ મેક્ષતી અવશ્ય 
પ્રાપ્તિ થાય છે, એમાં જરા પણુ સંશય નથી, ૧૦૯ 


ઇતિ શ્રીમદ્વિયારણ્યસ્વામિ વિરચિત પંચદશી વિષે, ચન્દ્રકાન્ત વિવરણુ 
સહિત પંચમહાભૂત વિવેક નામનું દ્વિતીય પ્રકરણુ સમાપ્ત 


---*મમથ%મ%?*---- 
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મકરણુ ૩ જી 
પંચકોશ વિવેક 


કાનન ઝડ મત: ન. “- 
'"પંચકોશનેો વિવેક કરવાની પ્રતિન્તા 


અવતરણિકા--પંચફેોશવિવેક એટલે પંચકોશ-અજ્ઞમય, પ્રાણુમય, મનોમય, વિજ્ઞાનમય અને 
આનંદમય નામના પાંચ કેશશને જેમાં વિવેક-વિવેચન દર્શાવ્યું છે તે. એ પંચકેશર્પી ચુહા-ગુક્રામાં 
રહુલા જે ખ્રહ્દા, તેને જે પુરુષ જાણે છે તે, ચૈતન્યસ્વરૂપ પરખ્રહ્મને જાણી, સિંધુમાં બિંદુ જેમ એકતાને 
પામી જાય છે તેમ, એકતાને પામે છે અને તેની સર્વે ઇચ્છાએ પૂર્ણું થાય છે. પંચકે।શ પણુ 
ગુફાની પેઠે આત્માનું આવરણુ કરનાર છે. એ પંચકેશથી આત્મા જૂદો છે, આવો વિચાર કરીને 
જે પુરુષાર્થ કરે છે એ જ સુક્તિને પામે છે. એ સિદ્ધ કરવા માટે મૃષ્ણુયજીર્વેદમાં રહેલા સેત્તરીયોપ- 
નિષદના તાત્પયૈના વ્યાખ્યાનસૂપ પંચકરોશવિવેક નામના આ પ્રકરણુનાો આરંભ કરતાં આચાર્ય શ્રી 
વિદ્યારણયસ્વામી અધિકારીઓ પ્રવૃત્તિ કરે એટલા માટે, આ પ્રકરણમાં, પ્રકરણુના કૂળની તથા વિષ- 





ચેની સૂચના કરતા, કરવા ધારેલા પ્રકરણુને આરંભ કરવાની પોતાને સુખેથી પ્રતિજ્ઞા કરે છેઃ- 
મદ્ાફ્િતં ત્ર વસત્યંગવોશવિવેજતઃ | વોષ્ટું શવયં તતઃ વોૉશવેગરે પર્વિવિચ્યે ।। ૨ ॥। 
શખ્દાથે--જે ખ્રહ્ઘા, ગુહા (પંચફેશ )માં રહ્યું છે તે ખ્રદ્દા, પંચકોશના વિવેઠથી જાણી શકાય 
છે, તેથી કોશ પંચક (પાંચ ફે।શ)નું વિવેચન કરીએ છિયે. ૧ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 


આત્મા અને અહ્મ એક જ છે, માત્ર અન્તાનથી 
તેમાં ભેદ ભાસે છે, પંચકરોશનાં આવરણુથી આત્માનું 
સાન થતું નથી, અતે એ આવરણુ, દૂર થવાથી આત્માનું 
યથાર્થ જ્ઞાન થાય છે માટે, આ પ્રકર્‌ણુમાં, હે શિષ્ય ! 
પંચકોશથી આત્માને જૂદો પાડીને, તેના સ્વસપનું 
યથાર્થપણું હું તતે સમજવું છું તે લક્ષપૂર્વક સાંભળ. 
કૃષ્ણુ યજુર્વેદના તૈત્તરીયોપનિષદમાં પંચકોશની સૂચના 
કરી છે. એ ઉપનિષદની બહ્યાનંદવલ્લીમાં કહ્યું છે કે, 
ો વેર નિંદિસં યુદાયાં પરમે શ્યોમન્‌। શોડમતે લવૉન્‌ જામાન્‌ 
લદ દ્રણાળા વિષશ્રિષા । પર્‌્માફાશમાં ગુહામાં રહેલાં બહાને 
જે જાણું છે તે વિપશ્ચિત-જ્ઞાનસ્તરૂપ-ષહ્મારૂપે થઈ, 
સર્વ કામો (સર્વ પદાર્થ ભાગજન્યસુખ)ને ભોગવે છે, 
એટલે પર્માનંદરૂપ થવાથી પુસ્ષ પૂર્ણુકામ થાય છે; 
કાર્‌ણુ કે “શ્વે શશ્યં ત્રળણએ નિમજ્નરય । સધળાં સુખ, બહા 


સુખમાં નિમમ-સમાઈ જય છે-બહ્મ સુખમાં અંતર્ભત 
થાય છે.' એ શ્રુતિમાં કહેલી ગુહા અર્થાત્‌ પંચક્રાશરૂપી 
ગુફામાં, બહ્મ-આત્મા રહેલો છે. પણુ તે બહમ, પંચક્રોેશના 
વિવેક વિના જણી શકાય તેમ નથી. અન્તાને કરીને 
એ પંચકોશમાં આત્માષ્યાસ થયે! છે, તેની નિજત્તિ માટે 
અને આત્માના યથાર્થ જ્ઞાન માટે, પંચક્દાશના વિવેચ- 
નની અને પંચક્રોેશથી આત્મા ભિન્ન છે' એ પ્રકારનાં 
ભેદના બોાધની જજર્‌ છે, માટે તેતું વિવિચન કરં છું. ૧ 


પંચફેોશ અને આત્માને વિવેક 
અવતરણિક।ા-એ કઈ ગુહા છે કે, જેમાં રહેલે 
છ્રદ્દા, પંચકોશના વિવેકથી જાણી શકાય છે, એવી 
શંકા 1શષ્યને થતાં, શ્રુતિએ ગુહા શખ્દે કરીને કહેવા » 
ધારેલો અર્શ ગુરુ સમજાવે છે. 


ફં જું] 


પંચજ્ોેશ વિવેક 


છ 








| હેફાહ્મ્યંતર પ્રાણ; પાળાર્ગ્યંતર્‌ મન! । 

તલ જતો તતો મોર સદા સેર્ય પરવર ।। ૨ ।। 

શખ્હાર્થ-દેહુથી (અશથી) અભ્યંતર (રુર્સય) પ્રાણુ, 
પ્રાણુથી અભ્યંતર મન, તેથી (મનથી ) અભ્યતર 
કર્તા (વિજ્ઞાન), તેથી (વિજ્ઞાનથી) અભ્યતર ભોક્તા 
(આનંદ) છે. તે આ પરંપરા ગુહાને નામે કહે- 
વાય છે, ૨. 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

દેહુ એટલે અન્નમય 'કેોશ. એ અન્નમય કેશની અંદર્‌ 
પ્રાણુમય કેશ છે; પ્રાણુમયતી અંદર મનોમય કેશ છે; 
મનોમયની અંદર વિજ્ઞાનમય (ખુદ્ધિ) કેશ છે અને 
વિત્ઞાનમય “કોશની અદર આનૈદમય “શ છે. એ પ્રકારે 
પંચકેશની પરંપરાએ ગુહા-ગુક્‌ા છે. તેની અંદર્‌ આત્મા 
રહ્યો છે. તેથી એ આત્મા પાંચ કેશમાં આચ્છાદન થઈ 
ગયો છે. જેમ મહાકાશ પર્વતમાં આવેલી ગુકામાં કોઈ 
પ્રકાશમાન રત્ન હોય, પણુ તેનો ઝળહળાટ જેવામાં 
પાંચ પડદા નડતા હોય, તો તે પાંચે પડદાને દૂર્‌ કર્યા 
વિના રત્નજ્યોતિતું દર્શન થાય નહિ, તેમ અવ્યાકૃત 
આકાશમાં પેચકરોશથી ઢંકાયલે જે ઝળહળાટ કરતે 
આત્મા છે તે, એ ગુફાના પંચક્રાશરૂપી પડદાને કહાડી 
નાંખ્યા વગર્‌ જણાતો નથી અને સ્વપ્રકાશ ચિદાત્મા- 
જૂપે પરમન્યોતિનું દર્શન થતું નથી. ૨ 

અન્નમય કેશ વિવેક 

અવતર્ણિકા-પંચકેશ જણાવ્યા પછી એ પ્રત્યેક 
જોશ કેવા છે તે કહે છે. તેમાં પ્રથમ અજ્ઞમય કેશનાં 
સ્વરુપનું નિરુપણુ કરી, એ અજ્નમય કેશથી આત્મા 
ભિન્ન કેવી રીતે છે, તે સમજાવે છેઃ- 

વિતમસ્્તાશનાટ્રીયોસ્તાતોડ્શેનેવ વધેતે । 

દે! લોડજમયોડનાલ્મા પ્રાવચોર્ધ્યે ત્માવતા।રે।। 

શબ્દ્રાર્થ-પપિતા (તથા માતા) એએ 'ખાધેલા અજ્નથી 
ઉત્પન્ન થચેલાં વીયેમાંથી ઉત્પન્ન થયેલે। દેહ્‌, અજ્ને 
કરીનેજ વધે છે; તે દેહુ અશમયકે।શ કહેવાય 
છે, અને એ આત્મા નથી; કારણુ કે, પ્રાફ્‌ એટલે 
દેહાત્પત્તિથી પૂર્વે અને ઊષેવે એટલે દેહના નાશ 
પછી તેનો (અજ્ઞમય ફેશને) અભાવ છે. ૩ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

દેહુ જ અન્નમયક્રાશ છે. અન્થથી દેહની ઉત્પત્તિ 
થાય છે, અને અદથી શ૬ૃઢ્દિ થાય છે; માટે એનું નામ 
'અન્નમય' છે, તે કેસેટાની પેઠે આત્માનું આવરણુ 
કરીને રહો છે, માટે તેને કોશ કહે છે. એ અત્તમય- 
કાશની ઉત્પત્તિ અન્નથી છે, એમ ગીતામાં શ્રીકૃષ્ણુ- 


પરમાત્માએ, અર્જીનપ્રત્યે કહ્યું છે. “અશાટવસિ મૂસાનિ। 
અન્નથી પ્રાણીએ એટલે પ્રાણીના દેહે ઉત્પન્ન યાય 
છે.' પિતાએ ખાધેલા અન્નનું પરિણામ વીર્ય છે, અને 
માતાએ ખાધેલા અન્નું પરિણામ સ્ધિર છે. માતાનાં 
સૂધિર્‌ અને પિતાનાં વીર્ય ખન્ને ગભાંશયમાં એકઠાં 
થવાથી ગર્ભ રહે છે, અને તેથી આ દેહ બંધાય છે. 
પિતાના વીર્યથી હાડકાં, નાડી અને મનજ થાય છે. 
માતાનાં વીર્ય એટલે રધિર્થી સંધર, માંસ અને ચામડી 
થાય છે. એવી રીતે અન્નથી જ દેહુ ઉત્પન્ન થાય છે. હુવે 
એ દેહ ઉત્પન્ન થયા પછી પણુ અન્ને કરીને જ વૃદ્ધિ 
પામે છે. બાલ્યાવસ્થામાં માતાના જે દૂધથી દેહ શહિ પામે 
છે, તે દૂધ પણુ અન્નનું પરિણામ છે. તે પછી આ 
દેહુ અન્નથી જ શાહ પામે છે, માટે તે અન્તમયકેશ 
કહેવાય છે. એ અન્નમયકેશ એટલે દેહ તે આત્મા નથી; 
કારણુ કે, આત્મા તો નિત્ય છે, ને દેઠ તો! ઉત્પન્ન 
થયા પહેલાં પ્રાગભાવના સદ્ભ્રાવવાળા છે ને નાશ 
થયા પછી પ્રષ્વંસાભાવના સદ્ભાવવાળો છે માટે દેહુ 
અનાત્મ પદાર્થ છે. હુવે અતુમાનથી તપાસીએ તે। એ 
દેઠુ આત્મા નથી. કારણુ કે, દેહ કાર્ય છે અર્થાત્‌ અન્નનો 
વિકાર છે; તેથી જેમ ધટ આદિ પદાર્થ ઉત્પન્ન થવાથી કાર્ય- 
રૂપે છે, તેથી તે આકૃતિ કંઈ આત્મા નથી; તેમ, દેહ પણુ 
ઉત્પન્ન થવાથી કાર્યરૂપ છે, માટે તે આત્મા નથી. “જ 
જ્ઞાયલે શ્રિયતે વા જરદાશિણ્‌ । આત્મા કોઈ કાળે ઉત્પન્ન 
થતો નથી ને મરણુ પણુ પામતો નથી,' વળી જેમ 
ધટ આદિ અતિત્ય છે, તેમ આત્મા અનિત્ય નથી. 
આ યુક્તિથી પણુ “દેઠીજ આત્મા છે' એમ ડહેના- 
રના મતનું ખંડન થાય છે; અને આત્મા દેહથી ભિન્ન 
છે, એવો નિશ્ચય થાય છે. ટ 

અવતરણિકા-ઉપર કહેલા અનુમાનમાં 'કાર્ય- 
પણાને લીધે' એવે! જે હેતુ કશો છે તે ભલે રહે, 
પરંતુ “દેહુ આત્મા નથી? એ જે સાધ્ય કહેલું છે, 
તેનું કુંઈ પણુ કામ નથી; કારણુ, તે ન કહેવાથી 
વિપક્ષમાં એટલે દેહુ જ આત્મા છે એ પહ્ષમાં 
આધ આવશે નહિ. માટે “કાર્યપણું' એ હેતુ અપ્ર- 
ચે।જક છે, આવી શાંકા શિષ્યે કરી, તેપર્થી તેનું 
સમાધાન કરતાં ગુરુ કહે છે કે, અકૃતાભ્યાગમ 
અને મુતવિપ્રણાશ નામના દોષો મટાડવા માટે 
એમ થઈ શકે નહિ. 

પૃવેઝન્મન્યલએતત્તન્મ સંવાહ્યેસ્યય્‌ । 

માવિગન્મન્યલત્વમે ન મુજ્ીતેદ લાચિતમ્‌ ।૪॥ 

શખ્દ્ાર્થ-પૂર્વ જન્મમાં અસતૂ (અવિધમાન) 
એવો આત્મા, આ (વર્તમાન ) જન્મને ફેમ પ્રાસ 
કર્‌? અને ભાવી જન્મમાં અસતૂ (અવિદ્રમાન 
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આત્મા) હુ!ય તો તે આ વર્તમાન ઠકેહુમાં સંચિત 


કરેલાં કર્મતે ભોગવે નહિ. ૪ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-હે દેવ ! ઉપલા શ્લોકમાં તમે અતુમાને 
કરીને અન્નમયકરાશથી આત્માનો ભેદ સિદ્ધ કર્યો છે. 
તે અતુમાન આ છે કે, દેહ આત્મા નથી; કારણુ કે 
રહ કાર્ય છે. જેમ ધટ આદિ છે તેમ.' આ અનુમા- 
નમાં દેઠ પક્ષ છે, અનાત્મપણું સાધ્ય છે, કાર્યપણું 
હેતુ છે, અને ધટઆદિ દછ્દાંત છે. હવે એ અતુમા- 
નમાં 'કાર્યપણું' એ હેતુ ભલે હેય, પણુ સાધ્ય 
'અનાત્મપણું' કેમ હોય ? એ સાધ્યની તો કાંઈ જરૂર 
નથી; કાર્‌ણુ કે, દેહને અનાત્મા ન માનીએ અને 
આત્મા માનીએ, તોપણુ કેઈ દોષ આવતો નથી. 
માટે તમે સમનવેલે હેતુ 'કાર્યપણું,' અપ્રયોજક- 
નિષ્પ્રયાજન છે; કેમકે, તે હેતુથી કાંઈ સાધ્ય સિદ્ધ 
થતું નથી. જે હેતુથી સાધ્ય સિદ્ધ ન થાય, તે હેતુ 
અપ્રયોજક જ કહેવાય છે. 

ગુજ્-અમે જે “કાર્યપણું' એ હેતુ દર્શાવ્યો છે, તે 
નિષ્પ્રયાજન નથી, પણુ સપ્રયોજન છે; કાર્‌્ણુ કે, એ 
હેતુથી, દેહનું અનાત્મપણું સિદ્ધ થાય છે. 

શિષ્ય-દેઠુનું અનાત્મપણું સિદ્ધ ન થાય તો શે 
રાપ આવે? 

ગુશ્-દેહતું અનાત્મપણું સિદ્ધ ન થવાથી આત્મ- 
પણું સિદ્ધ થાય. હવે જે દેહને આત્મા માતીએ, તો 
“તવિપ્રણાશ' અને “અકૃતાભ્યાગમ' નામના બે દોષ 
આવશે. એ દેોપ દૂર કરવા માટે, દેહનું અનાત્મપણું 
સિદ્ધ કરવું જોધએ, અને તેની સિદ્ધિ માટે “કાર્યપણું' એ 
હેતુની પણુ આવસશ્યકતા છે, માટે હેતુ અપ્રયોજક નથી. 

શિષ્ય-ડૃતવિપ્રણાશ અને પૃતાભ્યાગમ, એ બલે 
દોષતું સ્વરૂપ સમળવે।. 

ગુજ્ન-કરેલાં કર્મોને! ભોગવ્યા વિના જે નાશ થવે।, એ 
કતવિપ્રણાશ નામને દ્વેષ કહેવાય છે. દેહને જ આત્મા 
માનવાથી, જ્યારે દેહને નાશ યાય છે, ત્યારે આત્માને 
પણુ નાશ થાય છે, એમ અવશ્ય માનવું જેઇએ, અને 
આત્માનો નાશ માનવાથી વર્તમાન જન્મમાં કરેલાં 
કમોૉંને, ભાવી જન્મમાં ભોગવનાર કેઈ રહેતો નથી. 
કાર્ણુ કે, વર્તમાન જન્મમાં જે દેહે કર્મ કર્યા છે, તે 
દેહનો તો નાશ થાય છે, એટલે ભાવી જન્મમાં વર્ત- 
માન દેહુના અભાવથી વતેમાન દેહ તે। તે કર્મનાં 
ફળ ભોગવશે નહિ; વળી આત્માને તો દેહથી ભિન્ન 
તું માનતો! નથી, તેથી દેહનો નાશ થવાથી આત્માને 
નાશ થયો, એમ માનવામાં કંઈ બાધ નડતો નથી, 
અને એવી રીતે આત્માને। નારા થવાથી વતેમાન જન્મમાં 
કરેલાં કર્મ, ભાવી જન્મમાં આત્મા ભોગવશે, એમ કહી 


શ્રી પંચદશી 
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શકાય નહિ. તેથી વતેમાન જન્મમાં વિદ્યમાન દેહથી 
જે કમોં થાય છે તે કર્મો, ભે।ગવ્યા વિના દેહની સાથે જ 
નાશ પામે છે, એમ માનવા વિના ખીજ ગતિ થતી નથી, 
અને તેમ માનવાથી 'જાયુજ હીચસે વર્મ વશ્વજારિશરેદ વિ । 
કરોડે કલ્પે થઈજાય તાપણું ભોગવ્યા વિના કરેલાં કમોંને। 
નાશ થતો નથી, ઇત્યાદિ અનેક શાર્રવચનની સાથે 
વિરોધ આવે છે, ને ઉૂતવિપ્રણાશ' નામને! દોધ આવે 
છે. એ કૃતવિપ્રણાશ દેોષતું સ્વરૂપ છે. 

હવે અકૃતાભ્યાગમ નામના દોષનું સ્વરૂપ આવું 
છે: પોતે નહિ કરૅલાં કર્મોનાં ફ્ળેોતું આવવું, તે અકૂ- 
તાભ્યાગમ દોષ છે. પૂર્વ જન્મનાં કર્મો, આ જન્મમાં 
કાર્‌ણુ છે, જેણું જે કર્મ કર્યા હોય, તેણે તે કર્મનાં 
ફૂળ ભોગવવાં જેધઇએ, એવે શાસ્ત્રમત છે. જેમ જેણે 
ચેરી કરી હેય તે પુસ્ષ કારાગૃહમાં પડે, પણુ જેણે 
ચોરી ન કરી હેય તે કારા%હુમાં પડતો તથી; તેમ 
જેણે પુણ્યપાપરૂપ કર્મ કયા હેય, તેણે તે પુણ્ય 
પાપનાં ફળ ભોગવાં જેઇએ. હુવે, દેહને જ આત્મા- 
માનવાથી, દેહનો નાશ થાય છે ત્યારે સાથે આ- 
ત્માનો પણુ નાશ થાય છે એમ સિદ્ધ થાય છે, તેથી 
વર્તમાન જન્મમાં જે દેહ એટલે આત્મા છે, તે દેહ એટલે 
આત્મા પૂર્વ જન્મમાં ન હતો; પૂર્વ જન્મમાંતા દેહને! તો 
પૂર્વજન્મમાં જ નાશ થયે। છે; અને વર્તમાન જન્મમાં તે 
તેથી ભિન્ન જ દેઠ એટલે આત્મા છે; માટે વર્તમાન 
જન્મમાં વિમાન આત્માએ, કાંઈ પણુ પુણ્યપાપરૂપ 
કર્મ કર્યા નથી; તથાપિ આત્માને પુણ્યપાપનાં ફળરૂપ 
સુખદુઃખાદિક ભોગવવાં પડે છે; એટલે અકૃત કહેતાં 
ન કરેલાં કર્મનું ફળ ભોગવવું પડે છે. તેથી એ અકૃતા- 
ભ્યાગમ નામને દ્વેષ આવે છે. વિશેષઃ-જેમ ખીજ 
વિના *ક્ષ થતાં નથી, તેમ કર્મ વિના દેહની ઉત્પત્તિ 
થતી નથી. દેહની ઉત્પત્તિમાં કર્મ ખીજ છે, પણુ તે 
ખીજનતેો તો અભાવ છે, કેમકે આ દેહ-આત્મા પૂર્વ- 
જન્મના દહનેો આત્મા નથી, એમ માન્યું છે. એવી 
રીતે “દેહ જ આત્મા છે અને દેહનો નાશ થવાથી 
આત્માનો નાશ થાય છે,' એમ માનવાથી દેહની 
ઉત્પત્તિની સિદ્ધિ થતી નથી. તેથી જ, કૃતવિપ્રણાશ 
અને અકૃતાભ્યાગમ એ ખે દોષ આવે છે માટે, દેહને 
આત્મા માનવો ઉચિત નથી, પણુ તેથી તે ભિન્ન છે, 
એમ માનવું યોગ્ય છે. ૪ 

પ્રાણમય કે।શ વિવેક 

અવતરણિકા-એ પ્રમાણે અજ્નમય ફે।શનું મિથ્યા- 
પણું દેખાડીને હુવે પ્રાણુમય કેશનું સ્વરૂપ તથા 
તેનું અનાત્મપણું સમજાવે છે, 


વર્ળો રેફ્રે ચછં વવ્છસશાળાં ૧; પતે । 
વાયુ! પાળમયો નાશાવાલમા ચૈતન્યવગેતાત્‌ ।૧।। 


જું ] 
શબ્દાર્થ-દેહમાં પૂર્ણુ (ન્યાપક ), બળને આપ- 
નારો અને ઇંદ્રિચોનો પ્રવલેક જે વાયુ છે, તે પ્રાણુ- 
મય ક્રેશ છે. આ (પ્રાણુમય ફ્રેશ) આત્મા નથી; 
કારણુ કૈ તે ચૈતન્યરહિત છે અર્થીતૂ જડ છે. પ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 
હવે હું પ્રાણુમયકોશનું સ્વરૂપ સમન્નવું છું. શરીરમાં 
રહેલા જે વાયુ છે તેમને પ્રાણુમયકેોશ કહે છે. એ 
પ્રાણુવાયુ, પાદથી મસ્તક પર્યત સંપૂર્ણ દેહમાં વ્યાપીને 
રહેલો છે. ટરારીરમાં ઓછુંઅદકું જે કાંઈ બળ છે, તે 
પ્રાણુવાયુથી જ છે. નેત્રમાં રૂપત્રહણુની શક્તિ, શ્રોત્રમાં 
શબ્દ ગ્રહણુની શક્તિ, ત્વચામાં સ્પર્શત્રહૃણુની શકિત, 
જિહ્દામાં ર્સમ્રહણુની શકિત અને નાસિકામાં ગંધમ્રહ- 
ણુની શક્તિ, એવી રીતે પાંચ જ્ઞાનતેન્દ્રિયમાં શક્તિ તથા 
હાથમાં ત્રહણુ કરવાની શકિત છે, પગમાં ચાલવાની 
શકિત છે, એ વગેરે સર્વે શક્તિઓ પ્રાણુવાયુની સહા- 
યતાથી છે. સર્વ ઇંદ્રિયાોનો ધેર્ક પ્રાણુવાયુ છે. એ 
ત્રાણુવાયુ, પ્રાણુમયક્રાશ કહેવાય છે. પણુ એ પ્રાણુ- 
મયકરોશ આત્મા તો! નથી જ. કારણુ કે પ્રાણમયકેોશ 
જડ છે અને આત્મા ચેતન છે. હુવે અનુમાન પ્રમાણ 
સાંભળઃ-પ્રાણુમયક્ાશ આત્મા નથી; કાર્‌ણુ કે, તે ધટ 
આદિની પેઠે જડ છે. જેમ ધડો જડ છે તેથી તે 
આત્મા નથી, તેમ પ્રાણુમયકેોશ પણુ જડ છે, તેથી 
તે આત્મા નથી. એવી રીતે અનુમાન પ્રમાણ્‌થી 
'આત્મા મ્રાણુમયકોશથી ભિન્ન છે,' એમ સિદ્ધ થાય છે. પ 
મનેમયકે।શ વિવેક 
અવતરણિકા-હવે મનોમયકેશનું સ્વરુપ દેખા- 
ડીને તેનું અનાત્મપ્રણું એટલે સિથ્યાપણું સમજાવે છે. 
અદ્‌તાં મમતાં હેર મેદારો ચ વરોતિ યઃ । 
વામાયવરથયા આ્રાંતો નાસાવાત્મા મનોમય? 11૧1 
શખ્દરાર્થ-જે દેહમાં અહંતા કરે છે, ગૃહાદિમાં 
મમતા ડરે છે, તથા કામાદિ અવસ્થાએ કરીને 
ભ્રાંત-વિકારી છે, તે મનોામયકે।શ છે, અને તે 
(મનોામયફેશ ) આત્મા નથી. ૬ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવર્‌ણ 
ત્રીજો કોશ મનોમય કેવો! છે, તે હવે હું કહું છું. 
દેહમાં જે અહતામમતા કરે છે, એટલે “દેહ જ હું 
છું' એ પ્રકારનો અધ્યાસ ઉત્પન્ન કરે છે, ધર્‌, ધન, 
સ્રી, પુત્ર, પરિવાર, આદિ મારાં છે, એવી રીતે મમતા 
કરે છે, તેમ જ ફામ, ક્રેધ, લોભ, આદિ *ૃત્તિઆએ 
કરીને જે વિકારી છે, તે મનોમયકોાશ કહેવાય છે. 
અતુમાન પ્રમાણે પણુ તે આત્મા ઠર્તો નથી. એ 


મનતોામયકેશ આત્મા નથી; કારણુ કે, એ મનોમયકોશ 
૧૧ 


“પંચકેોશ વિવેક 


૮૧ 


દેહુની પેંઠે વિકારી છે. જેમ બાલ્યાવસ્થા, યુવાવસ્થા 
અને શહ્દાવસ્થાએ કરીને દેઠુ વિકારી છે, તેથી તે 
આત્મા નથી, તેમ મનતોમયક્રોાશ પણુ મમતાદિવાળે 
હોવાથી વિકારી છે, માટે તે આત્મા નથી. એ પ્રકા- 
૧ના અતુમાનતથી પણુ “મનોામયક્રાશ આત્મા નથી, 
એમ સિદ્ધ થાય છે. ૬ 
વિજ્ઞાનમયકેશ વિવેક 
અવતરણિકા-હવે વિગ્ઞાનમયકેશનું સ્વરૂપ તથા 
તેનું અનાત્મપણું દેખાડે છે, તથા મન અને ખુદ્ધિ 
એ ખજન્ઞે અંતઃકરણુના ભેદ છે, માટે એક જ અંતઃ- 
કરણુમાં “મને।મયક્રેશ? અને “વિજ્ઞાનમયકેશ' ની 
કલ્પના કરવી ઉચિત નથી, તે પણુ કહે છે. 
છીના સુક્ઞો વષુવોધે ગ્યાઝવારાનણાત્રયા । 
ચિચ્છાયોષેતધીનોસમા વિજ્ઞાનતયશવ્ટમાજ ।૭॥। 
વતૃત્વવારળત્વામ્યાં વિત્રિવેતાંલરિંદ્રિવથ । 
વિજ્ઞાનમનસી ગંતવેરિથતે પરરપરમ્‌ ।। ૮ ॥। 
શબ્દાર્થ-સુષુત્તિ અવસ્થામાં લીન (લય) પામેલી, 
અને જાગ્રદવસ્થામાં નખાગ્ર પર્યત આખા શરીરમાં 
વ્યાપીને રહેનારી તથા ચિદની છાયા (આભાસ)વાળી 
એવી જે બુદ્ધિ, તે વિજ્ઞાનમયકેશશ છે; (તે આત્મા 
નથી.) અંતઃકરણ, કર્તાપણાએ કરીને અને કરણ- 
પણાએ કરીને વિકાર પામે છે, તેથી તે વિજ્ઞાનમય- 
કોશ અને મનોમયકેઃશ કહેવાય છે. એ વિજ્ઞાન- 
મયકેોશ અને મનોમયફ્રોાશ પરસ્પર અંદર અને 
ખહાર વર્તે છે ( માટે તે બે કહેવાય છે). ૭-૮ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 
પરષાહ્માને જાણુવામાં જે ચોથું આવરણુ છે, તે વિજ્ઞાન- 
મયકેશ છે. સુષુપ્તિ અવસ્થામાં જેનો લય થાય છે 
અને જમ્રદવસ્થામાં મસ્તકથી તે નખપર્યત સર્વ શરીર- 
માં જે વ્યાપીને રહે છે અને જેમાં ચેતન્યનેો આભાસ 
પડે છે, એવી ખુદ્ધિ વિજ્ઞાનમમયક્રોાશ કહેવાય છે. પણુ 
એ વિજ્ઞાનમયકેોશ આત્મા નથી; કારણ કે વિસ્તાનમય- 
ક્રાશને સુષુસિમાં લય થાય છે, અને આત્મા તો સર્વદા 
અવિનાશી તથા સદા પ્રકાશમાન છે, તેથી વિત્તાનમય 
ક્રાશ, આત્મા નથી; કેમકે તેનો લય થાય છે; ધટા- 
દિકની પેઠે. જેમ ધટાદિકનો લય થાય છે તેથી તે 
આત્મા નથી, તેમ વિજત્તાનાત્મા ખુહ્ધિના પણુ લય થાય 
છે, માટે ખુદ્ધિ પણુ આત્મા નથી. એ પ્રકારનાં અનુ- 


માનથી 'વિજ્તાનમયકાશ પણુ આત્મા નથી, એમ સિદ્ધ 
થાય છે. છ 


શિષ્ય-અંતઃકરણુ એક જ છે, અતે મન તથા ખુહ્દિ, 
એ અંતઃકરણુના ભેદ છે; હુવે એક જ અંતઃકરણ, 


ત્ર 


વિજ્તાનમયકરોશ અને મનોામયકેોશ, એમ ખે કીાશરૂપે 
રૃમ હેઈ શકે? 

ગુશ-અંતઃકરણુ એક જ છે અને મન તથા ખુદ્ધિ 
તેના ભેદ છે એ વાત ખરી છે; તથાપિ મન, કરણ 
એટલે અંદરની પંદ્રેય કહેવાય છે અને ખુદ્ધિ વિત્તા- 
નાત્મા કર્તા કહેવાય છે; તેમ જ, મન ખાલ્મ એટલે 
ખાદ્ય બત્તિવાળું છે, અતે ખુદ્દિ આંતરળ૫્ત્તિવાળી છે. 
એવી રીતે કરણુપણા અને કર્તાપણાના ભેદથી, તેમ જ 
ખાલ્રપણા અને આંતરપણાના ભેદથી, એક જ અંતઃ- 
કર્‌ણુ મનોામયકેોશ અને વિત્તાનમયકોશ, એમ બન્ને 
ભિન્નભિન્ન કાશ કહેવાય છે. દાખલા તરિકે, એક જ 
પુરષ, પોતાના પુત્રની અપેક્ષાથી પોતે પિતા કહેવાય 
છે, અને પોતાના પિતાની અપેક્ષાથી પોતે પુત્ર કહે- 
વાય છે. અર્થાત્‌ જૂદાં જૂદા કારણોથી, એક પુરષ 
પિતા અને પુત્ર કહેવાય છે, તેમ જ એક જ અંતઃકરણ 
કર્તાપણું અને કરણુપણું, એવી રીતે ભિન્તભિન્ન કાર્‌- 
ણુ।થી, વિજ્ઞાનમયકેશ પ મતે।મયકોશ એવી રીતે 
મ '્રાશરૂપૈ થઈ શકે છે 

આનન્દમય શ વિવેક 

અવતરણિકા-હુવે ભોકતા શખ્ટદના વાગ્યાર્શરપ 
આનંદમયકેશનું અનાત્મપણું દેખાડવા માટે તેનું 
સ્વરૂપ સમજાવે છે. 


જઞાસિહ્તશેસા ઇસિરાનરટ્ષરતિવિંવમાજ । 
વુખ્યમોમે મોમશાંતો નિદ્રાજ્વેળ છીયતે ॥ ૨ ॥ 
વાટાચિત્તાત્તતો નાત્મા સ્યાહાનટ્મયોડવ્યયમ્‌ | 
વિંવમૂતો ય આને આાત્માસી વવેજ સ્થિતઃ ॥ ૨૦1 

શખ્દાથે-પુણ્યના ઉપભોગ કાળમાં કોઈ અંત- 
ઝુખવૃત્તિ, આનંદના પ્રતિર્ખિમને ભજનારી થાય 
છે, અને એ જ અંતર્ઝુખવૃત્તિ, ભોગની શાંતિસમચે 
નિદ્રાસ્પે વિલીન થાય છે. તે આનંદમયકે।શ કહે- 
વાય છે. આ આનંદટમયક્રેશ પણુ આત્મા નથી; 
કારણુ કે તે ક્ષણિક છે; એટલે કે!ઇક કાળમાં છે. 
જે ખિખભૂત આનેદ છે, એ જ ( ખિખભૂત આનંદ ) 
આત્મા છે; કારણુ કે, તેની સર્વદા સ્થિતિ 
( નિત્યતા ) છે. ૯-૧૦ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

સૌથી છેલ્લો પડદે, સ્વપ્રકાશ ચિદાત્મા ન્ત્યોતિને 
સાહ્લાત્‌ થવામાં નડે છે, તે આનંદમયકેોશ છે. પુણ્યન 
કર્મનું (ળા સુખ છે, અને પાપકર્મનું કૂળ દુઃખ છે. 
એ પુણ્યકર્મનાં ફૂળરૂપ સુખના અતુભલવ સમયમાં જે 
ખુદ્ધિ્શ્ત, અંતર્મુખ થઈ આનંદ, કે જે આત્મસ્વરૂપ 
છે તેને, ભજે છે; અને પુણ્યભોગના ફળની શાંતિ 
થાય ત્યારે નિદ્રાસ્પે વર્તે છે. આ બુહદ્ધિભત્તિ, આનંદ- 


શ્રો પંચદશી 


[ પ્રકરણુ 


મયકેશ કહેવાય છે. પણુ એ આનંદમયકોશ આત્મા 
નથી; કારણુ કે, તે આનંદ ક્ષણિક છે. અતુમાનથી પણુ 
એમ જ સિદ્ધ થાય છે કે, આનંદમયકે[જ્ષ આત્મા નથી; 
કારણુ કે, તે કોઇક કાળમાં રહે છે, ક, પુણ્યના 
ભાગના સમયમાં અને નિદ્રાકાળમાં રહે છે. ત્યારે એ 
ક્રોના જેવો છે ? જેમ વીજળી ઝખષીને પાછી લીન 
થાય છે, કેમકે તે ક્ષણિક છે, અને તેથી તે આત્મા 
નથી, તેમ આનંદમયકોશ (એક ન્નતની ખુદ્ધિજૃત્તિ ) 
સુખાનુભવ વખતે રહે છે અને પછી તે લીન થાય છે, 
તેથી તે ક્ષણિક છે; અને જે ક્ષણિક હોય, તે આત્મા 
હોય નહિ, કેમકે આત્મા નિત્ય છે; અને આનંદમય 
ક્રોશ અનિત્ય છે. સુખકારી પદાર્થનો જ્યાં સૂધી 
સંયોગ હોય ત્યાં સધી આનંદ રહે છે અને તેતે 
વિયોગ થવાથી આનંદનો નાશ થાય છે, અને આત્મા- 
નંદ તો સદાય એક સરખે જ રહે છે, “કેમકે તે નિત્ય 
છે. તેથી આનંદમયકાશ આત્મા નથી. ૯ 
શિષ્ય-અન્નમય, પ્રાણુમય, મને।મય, વિજ્ઞાનમય 
અને આનંદમય એ પાંચ કેશ વિદ્યમાન છે, અને તે 
અતુભવમાં પણુ આવે છે. એ સર્વ કાશમાંથી કાઈ 
પણુ કેશમાં એકએક કોશના સ્વરૂપનું નિરૂપણુ કરીને, 
આત્માપણાને। નિષેધ કર્યો છે. હવે એ પાંચકેશથી 
અતિરિક્ત બીન્ને કાઈ અનુભવમાં આવતે નથી, તેથી 
એમ સિદ્ધ ધાય છે કે આત્મા જ નથી. 
ગુરુ-પચકોશ અનુભવમાં આવે છે, અને તેથી 
અતિરિક્ત કોઈ અનુભવમાં આવતો નથી, માટે પંચ- 
કાશના આત્માપણાને। નિષેધ કરવાથી નિર્‌ાત્મપણું પ્રાત 
થશે, એમ તારં સમજવું દોધવાળું છે. કારણુ કે આત્મા 
પંચકાશથી અતિરિક્ત છે. એ અતિરિક્ત આત્માનું કનું 
સ્વરૂપ છે, એવી સા હોય તો હું કહું છું, તે સાવ- 
ધાન થઇને સાંભળ: -શુદ્ધિમાં જે આનંદનું પ્રતિબિબ 
પડે છે અને જે પ્રિય, મોદ, પ્રમોદ શખ્દને અર્થ છે, 
અને જે આનંદમયકોાશ બિબ(કારણુ)સૂપ છે, એ જ 
આનંદ, આત્માની મૃતિ કહેવાય છે. કાર્‌ણુ કે, એ આનંદ 
સર્વદા વતેમાન રહે છે, તેથી તે નિય છે. અતુમાનથી 
પણુ જણાય છે કે, આનંદ જ આત્મા છે; કારણુ 
જુ, તે નિય છે; જે આત્મા ન હોય, તે નિય પણુ 
ન હોય. જેમ, દેહ પંદ્રેય, મન, ખુદ્ધિ, અહંકાર 
આદિ નિય નથી, તેથી તે આત્મા નથી; પણુ આનંદ 
નિત્ય છે, માટે તે આત્મા છે. એવી રીતના અતુમાનથી 
પણુ આત્મા આનંદરૂપ છે, એમ સિદ્ધ થાય છે. 
'અસ્લીસ્યેવોપજન્પવ્ય: । આત્મા છે એ પ્રકારે આત્માને 
નણુવેો।,' એમ બ્રુતિમાં પણુ કહ્યું છે. માટે પંચક્રાશથી 
જૂદ્દોજ આત્મા છે, એ પ્રમાણે સિદ્ધ ચવાથી નિરાત્મ- 


વાદીની શંકાને જ કયાં છે તે કહે. 


૩3 જું] 


શિષ્ય-યારે આકાશ પણુ નિય છે, માટે એ આકાશ, 
આત્મા કાં નહિ? 

ગુજ-આલ્મન ઞઆવયાશઃ શંમૂલ:। આત્માથી આકાશ 
ઉત્પન્ન થયું, એવી રીતે શ્રુતિમાં આકાશ્ઞની ઉત્પત્તિ કહી 
છે, તેમ આમ પણુ કહયું છે:-ઝાસસ્ય હિ પ્રયો જસ્યુ:। 
ઉત્પન્ન થયેલાને નિશ્ચય નાશ થાય છે.' એ સ્ષૃતિવચ- 
નાનાં પ્રમાણથી જણાય છે કે ઉત્પન્ન યયેલાનું અનિત્યપણું 
નિઃશંક છે. માટે, આકાશ અનિત્ય છે; કારણુ કે, આકાશ 
ઉત્પન્ન થયેલું છે; માટે “આકાશ અતિત્ય છે તેથી તે 
આત્મા છે' એમ કહેવું અયોગ્ય જ છે. ૧૦ 

અવતર્ણિકા-અહીંયા શિષ્ય મૂળમાં જ શંકા કરે 
છે, તે પરથી ગ્રુરુજી તેનું ઉત્તર દે છે. 

તનુ હેઇબુષત્રન્ય સિદ્રાનટાતવસ્તુણુ | 

મા મૂટાલ્મત્વમન્યસ્તુ ન વિટ્નુમૂયતે ।। ૨? 

વાટ નિદ્રાટ્યઃ સર્વેડનુમૂર્યતે ત ચેતર$ । 

તથાડ્પ્યેતેડ્નુમૂયંતે ચેન તે જો નિવારવેત્‌ ॥ ૨૨ 

શખ્દાર્થ-દેહુને લઇને નિદ્રા-આનંદ (આનંદમય- 
જોશ) સધીની વસ્તુમાં ભલે આત્માપણું ન હો, 
પણુ તે વિના ખીજે તો ફોઈ અતુભવમાં આવતો 
નથી (માટે તે નથી). યથાર્થ છે કે આનંદમયકેશથી 
આરૈભીને અજ્નમયફે।શ પર્યત સર્વે અનુભવમાં આવે 
છે, તેથી ખીજે અતુભવમાં આવતે નથી, તથાપિ 
એ (આનંદમયથી આરંભી અન્નમયકેશ પર્યત) 
જેનાથી અનુભવમાં આવે છે, તેનું કોણુ નિવારણુ 
કરી શકે? ૧૧-૧૨ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ. 

શિષ્ય-અન્તમયકોશ આત્મા નથી, પ્રાણુમયકેશ 
આત્મા નથી, મનોમયકરેશ આત્મા નથી, વિજ્ઞાનમયક્ોશ 
આત્મા નથી, અને આનંદમયક્ાશે આત્મા નથી, એવી 
રીતે તમે સર્વ કોશમાં આત્મપણાનતે। નિષેધ કર્યો છે 
તો ભલે કર્યો; પણુ એ અન્નમયાદિ પંચકોશમાંથી કોઈ 
પણુ ક્રેશ આત્મા ન હેય, ત્યારે પંચકાશથી ખીન્ને કોઈ 
અતુભવમાં આવતે નથી કે, જેને તમે આત્મા કહેશે. 
જે પંચકોશથી ખીન્ને કે!ઈઈ આત્મા હોય તો પંચકોશની 
પેઠે અનુભવમાં આવવે। નનેઇઇએ, પણુ પંચકોશથી ખીન્ને 
કરાઈ પણુ અનુભવમાં આવતો નથી, તેથી આત્મા નથી 
એવી રીતે નિર્‌ાત્મવાદ સિદ્ધ થાય છે. ૧૧ 

વળા જે પંચક્દોાશ અનુભવમાં આવે છે, “તે તો 
આત્મા નથીઃ એમ તમે કહે! છો, અને એ પંચક્રાશથી 
અન્ય “કોઈ અનુભવમાં આવતું નથી કે જેને આત્મા 
માનીએ, ત્યારે તમે “પૈચક્રોશથી નૂદો આત્મા છે' એમ 
કેમ કહે! છે!? 


પંચકેોશ વિવેક 


૮૩ 


ગુજ-પંચકોશ અતુભવમાં આવે છે, અને તેથી જરે 
રાઈ અનુભવમાં આવતો નથી એટલા જ માટે, નિરાત્મ- 
વાદ જેવું જણાય છે એ વાત ખરી; પરંતુ જે આત્માએ 
કરી અન્નમયદ્રાશથી આર્ંભીને આનંદમયકેોશ પર્યત 
સર્વ ફોશ અતુભવમાં આવે છે, તે આત્માનું કાણુ 
નિવારણુ કરી શકે ? આત્માના સદ્દભાવથી પંચકેશ આદિ 
સર્વ પ્રપંચનેો અનુભવ થાય છે. અતુભવકર્તા, અનુ- 
ભાવ્ય-અતુભવ કરવાની વસ્તુ-થી ભિન્ન છે. જેમ ધટને 
અતુભવ ડરતા મતુષ્ય તે, અતુભ્ઞાવ્ય જે ધટ તેથી ભિન્ન 
છે; તેમ, અતુભવ કર્તા આત્મા છે અને અનુભાગ્ય 
પંચક્રોેશ છે, માટે પંચકોશથી આત્મા ભિન્ન છે. આત્મા 
સાક્ષી છે અને પંચકોશ સાદ્યય છે, માટે આત્મા પંચ- 
'પ્રાશથી ભિન્ન છે અને અનુલભવકર્ત્તા છે; અર્થાત્‌, 
આત્મા છે એમ સિદ્ધ યાય છે, તેથી તારા નિરાત્મવાદ 
ટકી શકતો! નથી. ૧૨ 

અવતરણિકા-આમ સમજાવ્યા છતાં પણુ શિષ્ય 
શંકા કરે છે કે, જે આત્મા હાય તો તે અનુભવમાં 
આવવો જોઈએ. પરંતુ તે જાણુવામાં આવતો નથી. 
તેપરથી ગુરુ કહે છેઃ- 

સ્વયમેવાનુમૂતિત્વાટ્રિવતે નાનુમાવ્યતા । 

જાતજ્ઞનાંતરામાવાટ્શેયો ન ત્વલત્તયા ।। ૨૨ ।। 

શખ્દાર્થ-પોાતે(આત્મા)જ અતુભવર્પ હોવાથી 
(આત્માનું) અતસુભાવ્યતા (અતુભવના વિષય થવા) 
પણું નથી; તેમ તે અસતૂપણાએ કરી જણાતો 
નથી તેમ પણુ નથી, પરંતુ તે આત્મા ખીજ જ્તાતા 
અને જ્ઞાનના અભાવથી જાણુવામાં આવતે! નથી. ૧૩ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-જે આત્મા પંચક્દાશથી જૂદો હોય તો પંચ- 
'્રાશની પેઠે તે અનુભવમાં આવવે। ન્નેઇએ, પણુ આત્મા 
અનુભવમાં આવતો નથી, તેથી આત્મા નથી, એમ સિદ્ધ 
જ થાય છે. 

ગુશ-આત્મા પંચકેશને સાક્ષી છે, માટે તે અતુ- 
ભવરૂપ છે, તેથી જ તે અનુભવમાં આવતો નથી, કેમકે 
એ પોતે અતુભવતે વિષય નથી. 

શિષ્ય-આત્મા અતુભવરૂપ હોય તે। ભલે અનુભવરૂપ 
હે।; તથાપિ તેનો અતુભવ થતો નથી, તેનું કારેણુ રું? 

ગુરુ-અતુભવ થવામાં અનુભવ અને અતુભવ કર્ત્તાતી 
આવશ્યકતા છે. આત્મા પોતે અતુભવરૂપ છે, અતે 
સમ્નતીય, વિજાતીય તથા સ્વગત ભેદથી રહિત છે, 
તેમ અદ્દતતીય છે. તેથી આત્માથી બીજે અતુ- 
ભવ નથી, તેમ આત્માથી ખીજે અતુભવને કત્તી 
પણુ નથી. લારે આત્માને અતુભવ કેવી રીતે થાય? ન્ને 
આત્માનો અતુભવ થતે। હેય તો આત્માનું અનુભવ- 


૮૪ 


સૂપપણું સિદ્ધ થાય નહિ; કારણુ કે, અનુભવકત્તા અને 
અનુભ્રાવ્ય ( અનુભવ કરવાની વસ્તુથી ) ભિન્ન હોય છે. 
જેમ સાધન વિના સાધ્ય સિદ્ધ થાય નહિ, તેમ અનુભવ 
અને અનુભવકર્ત્તા વિના આત્માને અનુભવ સિદ્ધ થશે 
નહિ. દાખલા તરીકે, ધડો સાધ્ય છે અને તેનાં સાધને।, 
ચક, દંડ આદિ છે. જેમ ચક, માટી, આદિ સાધને 
ન હેય તો સાધ્ય ધડો સિદ્ધ થશે નહિ, તેમ આત્માને 
અનુભવ સિદ્ધ થશે નહિ. આત્માં અતુભવરૂપ છે, અને 
તે સવનો અનુભવકર્ત્તી સાક્ષી છે. આત્માથી અન્ય 
અનુભવ કે અનુભવકર્તા નથી, કે જેણે કરીને આ- 
ત્માના અનુભવ થાય, માટેજ આત્માતેો અતુભવ 
થતો નથી. 

શિષ્ય-વસ્તુતો અતુભવ ન થવામાં ખે કારણે। હોય 
છે. એક તો અનુભવકત્તાના અભાવથી વસ્તુને અનુભવ 
થતો નથી, અને ખીજું વંધ્યાપુત્રતી પેઠે વસ્તુસત્તાના 
અભાવથી એટલે તે વસ્તુ જ નથી તેથી 'તે વસ્તુને 
અનુભવ થતો નથી. હવે આત્માનો અનુભવ થતો નથી, 
એમાં “આત્માથી અતિરિક્ત અતુભવકર્ત્તા નથી માટે 
આત્માનો અનુભ્રવ થતો! નથી,' એ કારણુ તમે કહે 
છો; પરંતુ એ તમારા કહેવામાં કાંઈ પણ્‌ પ્રમાણુ છે ? 
જે પ્રમાણુ હોય તો કહે, અને જે પ્રમાણુ ન હોય તો 
તમારું કહેવું અનુચિત છે; કારણુ કે, પ્રમાણુ વિના કેઈ 
પણુ વાત સિદ્ધ થતી નથી. હું તો માનું છું કે, “આત્માને। 
અલાવ છે, તેથી જ આત્માનો અનુભવ થતો નથી. 

ગુરું-આત્માનો અભાવ નથી, પણુ સદ્ભાવ છે. 
આત્માનો સદ્ભાવ છે, તેથી પંચક્રોાશને અનુભવ થાય 
છે; પણુ આત્માનો અભાવ હોય તો પંચકરોરશને! અનુ- 
ભવ થાયઃ નહિ. તેથી, “આત્માનો અભાવ છે માટે 
તેનો અનુભવ થતો! નથી,' એમ કહેતું ઉચિત નથી; 
પણુ “અનુભવકત્તાના અભાવથી આત્માતે। અનુભવ થતો 
નથી' એમ કહેવું યેગ્ય છે. 

આત્મા અતુભવરૂપ છે, એમાં શ્રુતિતું આ પ્રમાણુ છેઃ 
“લ્ય શાનમનત ત્રણ । અહમ, સય છે, ત્તાનસ્વરૂપ છે, 
અનંત છે,' એવી રીતે બહાને જ્તાનસ્વરૂપ કહ્યું છે. ખહ્ય 
અને આત્મા એક જ છે, એ તો અનેક વાર્‌ કહી ગયા 
છિયે, અહી જ્ઞાનસ્વરૂપ એટલે બહમ અનુભવ સ્વરૂપ 
છે, એમ સમજવું. 

આત્મા સાક્ષીરૂપ છે તેતું પ્રમાણુ આ પ્રમાણે પણુ છેઃ 
તાણી સેતા જેવજો નિ્ઝુળશ્ર। આત્મા સાક્ષી છે; ચેતન છે, 
અદિ્તીય છે, અને નિગુણુ છે.' આત્માથી ખીજો અ- 
નુભવકત્તાં નથી, તેતું પ્રમાણુ પણુ છે: “ નાન્યોડતોવસ્લિ 
શોટા | આત્માથી અન્ય ત્રાતા નથી, વળી આત્માથી 
અનુભવકત્તા પણુ અન્ય નથી, તેનું પણુ અપ્રેમાણુ છેઃ 
“ત્વામેવાટ્ટિસીયં ત્રણ | બહમ સજાતીય, વિન્તીય અને 


શ્રી પંચદશી 


| પ્રકર્‌ણુ 


સ્વગતભેદથી રહિત છે.' અને આત્મા જ્તાનસ્પ છે, એ 
તો આગળ શ્રુતિતું પ્રમાણુ આપીને સિદ્ધ કર્યું છે. જેમ 
આ ગ્રંથના પહેલા પ્રકરણુમાં “ (વમાલ્મા। આ ત્તાન 
આત્મા છે? એ લોકમાં આત્મા ત્તાનસ્વરૂપ છે, એમ 
કહ્યું છે, એવી રીતે “આત્મા અનુભવરુપ છે; આત્માથી 
અન્ય અતુલવ નથી; આત્મા અતુભવકત્તા છે.' ખા- 
ત્માથી અન્ય અનુભવકત્તા નથી. તેથી જ, આત્માને 
અતુભવ થતો! નથી, એમાં અનેક શ્રતિ, સ્મૃતિઓનાં 
વચન પ્રમાણુ છે. માટે, આત્માનો અભાવ હોવાથી 
આત્માનો અનુભવ થતો નથી, એમ કહેવું અયોગ્ય 
છે, પણુ ખીનન અનુભવ કત્તાના અથવા તો બીના જ્તા- 
નના અભાવથી આત્માનો અનુભવ થતો નથી, એમ 
કહેવું જ સય છે. ૧૩ 

અવતરણિકા-અતુભવરૂપ આત્મા અનુભવનો 
વિષય થઈ શકે જ નહિ. તેપર દૃછટાંત આપીને તેતું 
ફૂળ પણુ કહે છેઃ- 

માધુયોર્સ્વમાવાનામન્યત્ર સ્વગુળારષિળાય્‌ | 
સ્વાસ્મિલ્તટ્પેળાવેલ્ઞા નો ન ચાસ્સ્યન્યર્પેવમ્‌ા।?૪।। 
ઝધેવાતરરાદ્ત્યેડપ્યરત્યેવાં તસ્્વમાવતા | 

મા મૂસથાડ્સુમાવ્યરત્વવોધાત્મા તુ ન દ્દીયતે।।₹૧। 

શખ્દાર્થ-ખીજે ઠેકાણુ (જળ ટ્રધ આદિ અન્ય 
પટ્ટાર્થોમાં) પોતાના ગુણુને અર્પણુ કરવાવાળા 
માધુર્યાદિ સ્વભાવવાળા ( મધુરતાદિ સ્વાભાવિક ગુણુ- 
વાળા સાકર, ખાંડ, ગોળ, આંબલી, લવણુ આદિ) 
પદાર્થોને, પોતાને વિષે તે મધુરતાદિ ગુણુ અર્પણુ 
કુર્વાની અપેક્ષા હોતી નથી, તેમ ખીજી અર્ષક 
( મધુરતાદિ અપૈણુ કરવાવાળી વસ્તુ) પણુ હોતી 
નથી. જેમ અન્ય અપણુ કરનારનો અજ્ાવ છતાં 
પણુ એએઓનેો (મધુરતા આદિ અષણુ કરનાર 
ખાંડ આદિ પટ્ાર્થોનો ) મધુરતા આદિ સ્વભાવ 
છે જ; તેમ આત્માનું અનુભવનું વિષયપણું મા હો, 
પરંતુ તે આત્માનું બાધાત્મકપણું તો નાશ પામતું 
નથી. ૧૪-૧૫, 
' યન્દ્રકાન્ત વિવર્‌ણ 

જેને સ્વાભાવિક ગુણુ માધુર્ય છે, એવા પદાથો સાકર, 
ખાંડ, ગોળ આદિ છે. એ સર્વે મધુર પદાથો જળ, 
દૂધ, લાદ આદિ સધળા પદાથોંને પોતાને ગુણુ અર્પેણુ 
કરે છે, અને પોતાના સંબંધથી અન્યને મધુર કરે છે. જેમ 
ખાંડ, સાકર, ગોળ આદિને મધુર કરવા માટે ખીન્ન 
મધુર પદદાથોતી અપેક્ષા નથી, તેમ મધ ખાંડ આદિ મધુર 
પદાર્થોને મધુર્‌ કરે, એવા ખીન કેઈ પદાર્થો પણુ 
જગતમાં નથી. તેમ જ આંબલી આદિ સ્વભાવથી 


૩ જું] 
ખાટા પદાર્થ છે. તે ખાટા પદાર્થો અન્ય પદાર્થોને 
પોતાના સંબંધથી ખાટા કરે છે, પણુ પોતાને ખાટા 
થવા માટે ખીન્ન ખાટા પદાર્થતી અપેક્ષા નથી, તેમ 
તેને ખાટા કરનાર્‌ અન્ય ખાટા પદાર્થ પણુ જગતમાં 
'્રાઈ નથી. વળી કડવા, ખારા, તીખા આદિ પદાર્થો પણુ 
ખીજ પદાર્થોને કડવા, ખાર્‌ા, તીખા આદિ કરે છે, પણુ 
પોતાને કડવા, ખારા, તીખા આદિ થવા માટે અન્ય 
કડવા, ખાર્‌ા, તીખા આદિ પદાર્થોની અપેક્ષા રહેતી નથી. 
તેમ જગતમાં અન્ય કડવા ખારા તીખા આદે પદાર્થ 
પણુ નથી. એવી જ રીતે, આત્મા પોતે અતુભવરૂપ 
છે. આત્માએ કરી સવ પદાર્થોનો અતુભવ થાય છે, 
આત્મા સર્વ પદાર્થોને અનુભવવાળા કરે છે, આત્માને 
પોતાના અનુભવ માટે ખીન્ન પદાર્થતી અપેક્ષા નથી, 
તેથીજ આત્માતો અનુભવફત્તો જગતમાં ખીને કેઈ 
પદાર્થ નથી. ૧૪. 

ખાંડ, સાકર, ગોળ આદિ મધુર પદાર્યોમાં મધુરતા 
અર્પણુ કરવાવાળા ખીન મધુર્‌ પદ્દાથો નથી; આંખલી 
આદિમાં ખટાશ અપેણુ કરવાવાળા ખીન્ન ખાટા પદાથો 
નથી; લવણુ આદિમાં ખારાશ અપેણુ કરવાવાળા ખીન્ન 
ખાર્‌ા પદાર્થો નથી; તે તે ભલે નહિ હોય, પરંતુ 
ખાંડ સાકર, ગોળ આદિમાં જે મધુરતા છે, આંબલી 
આદિમાં ખટાશ છે, લવણુ આદિમાં ખારાશ છે, તે 
સ્વાભાવિક ગુણોનો તો કેઈ પ્રકારે પણુ અટકાવ કરી 
શકાતો! નથી; પૈૌતપોતાના સ્વાભાવિક ગુણે। તે! સ્વતઃ- 
સિદ્ધ વિદ્મમાન જ છે. તેમ આત્માને! અતુભવકર્ત્તા કાઈ 
નથી, પણુ આત્મા તો! સર્વ પદાર્થને અતુભવકત્તા છે. 
માટે આત્માને! સ્વભાવ જે ખેો।ધાત્મકરૂપ છે અર્થાત્‌ 
નિયનાનસ્વરૂપ છે, તેતો તો કોઇથી અટકાવ થઈ શકે 
તેમ નથી; તેથી આત્મા પોતે અનુભવરૂપ છે, એમ 

સિદ્ધ થાય છે. ૧૫. 

અવતરણિકા-આત્મા અતુભવરપ છે, એટલા 
માટે તે અનુભવને વિષય નથી, અને તે સ્વપ્રકાશ છે, 
તેપર શ્રુતિનું પ્રમાણુ આપે છેઃ-- 
સ્વયંગ્યોતિમેવસ્યેષ પુરોડ્લ્મારાસતેડસિણાત્‌ । 

તમેવ માંતમન્વોતિ તરલા માસ્થતે ઝમત્‌ ।? 8 

શબ્દાથે-આ ( આત્મા) સ્વયં જ્યોતિઃ ( સ્વયં- 
પ્રકાશ) છે, કારણુ કે તે આ (પરિદૃશ્યમાન) સવ 
જગતથી પૂર્વે ભાસે છે, અને તેના પ્રકાશ(આત્મા)- 
ની પાછળ સર્વ જગત્‌ પ્રકાશે છે; તથા તેની 
(આત્માની) કાંતિએ કરીને જગત્‌ ભાસે છે. ૧૬. 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

'ઝત્રાયું વુશ્વ; સ્વયં જ્યોસિર્મેવાલે । સુષુતપિ અવસ્થામાં 
આ પુસ્પ-આત્મા સ્વર્યંપ્રકાશ હોય છે.' “અલ્યાટ્યવેશ્ના- 


પંચફેશ વિવેક 


૮પ 


રુરભ:જીવિમાથિ | તે આ દસ્‍્યમાન જગતથી પૂર્વે 
પ્રકાશે છે,? '“તમેવ માંલમસમાતિ ઘવે તસ્ય માળા શર્યતિયે 
વિમાસ્તિ। પ્રકાશ કરતા આત્માની પછી સૂર્ય, ચંદ્ર આદિ 
પ્રકાશક અને પ્રકાશ્ય સર્વ જગત્‌ ત્રેકાશમાન થાય છે. 
તે આત્માના પ્રકાશથી જ ચરાચર જગત્‌ પ્રકાશે છે.' 
ઇત્યાદિ શ્રુતુઓઆમાં પણુ “આત્મા સ્વર્યપ્રકાશ છે' એમ 
કહું છે, તેથી એ સિદ્ધ છે કે આત્મા સ્વર્યંપ્રકાશ છે; કારણ 
% તે સર્વથી પહેલાં પ્રકાશેલે છે. આત્મા સર્વદા પ્રકા- 
શમાન છે, અને તેની પછી સૂર્ય, ચંદ્ર અસિઆદિ પ્રકાશ 
કરે છે, ચૂર્યાદિકમાં પ્રકાશની શકિત, આત્માની છે, 
અને આત્માના પ્રકાશે કરી ચર્‌ાચર્‌ જગત્‌ પ્રકાશે છે. 
શ્રીકૃષ્ણુ પરમાત્માએ ગીતાજમાં કહ્યું છે કે, “ફ્યૉલિવામવિ 
તરર્યૉલિઃ | સૂર્ય, ચંદ્ર આદિક જે પ્રકાશ કરવાવાળા છે, 
તેનો પણુ પ્રકાશ કરવાવાળા જે છે તે આત્મા છે.' 
એથી આત્માના પ્રકાશ માટે અન્ય પ્રકાશક પદ્દાર્થતી 
આવશ્યકતા નથી. ૧૬ 


અવતરણિકા-આત્માના અનુભવ માટે અન્ય 
સાધન નથી, તેમ તેને અન્ય જ્ઞાતા પણ નથી, 
તે માટે શ્રુતિતું પ્રમાણુ આ પ્રમાણે છેઃ- 

ચેનેઢ્‌ં ઝાનતે સર્વ તત્યેનાન્યેન જાનતામ્‌ । 

વિજ્ઞાતારં વેન વિં્ાચ્છસં વેયે તુ લાધનર્‌।1₹૭॥। 

શખ્દાર્થ-પ્રાણીએ જે આત્માએ કરીને આ (દશ્ય- 
માન) સર્વ(ચરાચર)ને જાણે છે, તે આત્માને બીન 
કયા અન્યવડે જાણવો? જાણુનારા આત્માને શાથી 
જાણુવો? તમે કદાશ મનને જાણુવામાં સાધન 
કહેશે તો તે મન, જાણવાચોગ્ય ઘટપટ આદિને 
જાણુવા સમર્થ છે, પણુ આત્માને જાણવા સમર્શ 
નથી. ૧૭. 


ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 


'ેનેઢ્‌ં ઘર્વે વિઝાના તૈ જેન વિઝાનીયાવ્‌ વિશાતારમરે 
જેન વિઝાનીયાણ| જે આત્માએ કરી આ સર્વ જગ- 
તને જણી શકાય છે, તે આત્માને શાથી જનણુવે।? અરે 
વિત્તાતાને કયા સાધનથી નજણુવે। ?' તે વિષે શ્રુતિમાં કહ્યું 
છે કે, આત્માને જણુવામાં ખીજાું કોઈ પણુ સાધન 
નથી, તેમ આત્માને નણુનાર્‌। અન્ય જ્ઞાતા પણુ નથી, 
સર્વ પ્રાણી સાક્ષી, ચેતનરૂપ એવા આત્માએ કરીને જ 
સરવ જગત્‌ કે જે દૃશ્યમાન છે તેને નનણુ છે. તે આત્માને 
અન્ય કયા સાધને કરીતે જણુવે।? કાર્‌ણુ કે આત્મા 
વિના ખીજાં સર્વ તો જડ છે, અને જણુવું એ કાંઈ 
જડતે। ધર્મ નથી, પણુ ચેતનને। ધર્મ છે, અને ચેતન 
તો આત્મા જ છે; તે અદ્દિતીય, એટલે એક જ છે; 
ત્યારે સાક્ષીસૂપ આત્માને જડસ્વરૂપ ખબીન્ન કયાં સાધને 


૮૬ 


કરી નનણુવો? પણુ, હે રિષ્ય ! એ આત્માને જણુવા 
માટે અન્ય કોઈ સાધન નથી, તેમ ખીજે નણુનાર્‌ 
પણુ નથી. આત્મા સ્વયં ત્તાતા છે, તે! ગાતા એવા 
આત્માને શાથી જણુવે।, તે કહે. 

શિષ્ય-“આત્માને જાણવામાં કાંઇપણુ સાધન નથી 
એમ આપ કહો છે, પણુ તે ઉચિત નથી; કારણુ કે, 
અન્ય પદાર્થતે જાણુવામાં જે મત સાધન છે એ જ 
મન આત્માને નનણવામાં પણુ સાધન થઈ શકશે. 

ગુશ-મન, એ જણુવામાં સાધન છે એ વાત ખરી. 
કમકે, વેદ્ય એટલે સ્રેય અથૉત્‌ ન્નણુવા યોગ્ય પદાર્થ; જેવા 
ધટપટ વગેરે. તે નજણુવામાં મન સાધન છે ખરે, પરન્તુ 
આત્માને નનણુવામાં તે સાધન થઈ શકતું નથી. ક્વારણુ 
કે, આત્મા ગેય નથી, પણુ તે તો ત્તાતા છે. માટે એ 
મન, ધટપટાદિ ગ્રાકૃત પદાર્થને નનણુવામાં સાધન થઈ 
શકશે; પણુ આત્માતે નનણુવામાં સાધન થઈ શકશે નહિ. 
શ્રુતિમાં પણુ કશ્યું છે કે, “મેવ વાચા ન થના | બહા, 
વાણીએ કરી કથન કરી શકાય તેમ નથી; તે મને ડરી 
જાણી શકાય તેમ નથી; એટલે, વાણી અને મનને 
પણુ તે અગોચર્‌ છે.' વળી, “થતો વાયો નિવર્તતતે બપ્રાવ્ય 
તનલ શદ । બ્રહ્મને પ્રાસ થયા વગર્‌ મનની સાથે વાણી પણુ 
જ્યાંથી પાછી ફરે છે.' હે શિષ્ય ! તારા હદયમાં યથાર્થ 
રીતે આ સિદ્ધાંત ઠસે તે માટે, બુદ્ધિની ઉપાધિએ કરી 
મેં આત્માને જ્ઞાતા ક્યો છે, એટલે ત્તાનનેો। આશ્રય કહ્યો 
છે;પણુ સિદ્ધાંતમાં તો આત્મા અનૃભવરૂપ અથાત્‌ તાનરૂપ 
જ છે. “લ્ય શાનમનત ન્રજ્ા | બહમ, સય છે, ત્તાનરૂપ છે, 
અને અનંત છેઃ એમ શ્રુતિમાં કલ્યું છે, તેતું સ્મર્ણુ રાખ. 

શિષ્ય-આત્માને ન્નણુનારા અન્ય કેઈ ન હોય તે 
ભલે ન હે; પણ્‌ આત્માને ન્નણુનાર આત્મા તો છે જ. 
તેમ છતાં આત્માને કેઈ જ્તાતા નથી, આત્મા સાનને! 
વિષય નથી, આત્મા અનુભવતો વિષય નથી, એમ 
આપ શા હેતુથી કહો છા? 

ગુસ્-જેમ ઘડે નણુવા યોગ્ય છે માટે તે ઝ્ે્‌ય છે, 
અને પુર્પ જાણુનાર છે માટે તે ત્તાતા છે; તેમ તાતા અને 
ગેય બન્ને ભિન્નભિન્ન હોય છે. ગેય ધટ પટાદિ, અતે 
સાતા પુર્ષ, ખતન્ને ભિન્નભિન્ન છે. તેવી જ રીતે, જે 
આત્મા સાનને। વિષય હેય તો ગેય થઈ જય, અને તેમ 
થાય તો પછી તેને નનણુનારે। તાતા અન્ય હોવે। જેઇએ, 
અને તે જ્તાતાને નનણુનાર્‌ અન્ય ત્તાતા નનેઇએ, એમ 
પરંપરાએ પણ પાર ન આવે. ખરી રીતે તો આત્માથી 
અન્ય કાઈ ગાતા જ નથી, માટે, ત્તાનને। વિષય આત્મા 
નથી, પણ્‌ જ્તાનસૂપ જ આત્મા છે. વળી આત્મા જ્ઞાતા 
તેમ જ આત્મા ગેય, એવી રીતે જે જ્ઞાતા તે જ ગેય હેય તે 
કર્મકર્તાપણાનો! પણુ વિરેધ આવે છે; કારણુ કે, જ્ઞાતા 
એટલે સાનના આશ્રય કોણ ને ગ્રેય એટલે ત્તાનને 


શ્રી પંસદશી 


| ગ્રરકણુ 


વિષય કેણુ? કેમકે આશ્રય અને વિષય ખત્લે તો ભિન્ન 
જ હોવા જેઇએ. એટલા માટે, આત્મા જ્ઞાતા અને 
આત્મા ગેય એમ માનવું ઉચિત તથી. તેથી આત્મા 
સાનનેા વિષય નથી, પણુ સાનરૂપ જ છે, એમ સિદ્ધ 
થાય છે. ૧૭ 

અવતરણિકા-“આત્મા સ્વપ્રકાશ છે' તે પર શ્રુતિ- 
એનાં પ્રમાણુ આ પ્રમાણે છેઃ- 

સ વેસિ વેચ તત્લવે નાન્યસ્સસ્યાસ્તિ વેરિતા । 

વિટ્તાવિટ્તામ્યાં તત્વૃયન્યોધલ્વ₹૧વમ્‌ ।?૮।। 

શખ્દરાર્થ-તે (આત્મા) જે સર્વ વેઘ(સેય પદાર્શ)ને 
જાણે છે, તેનો જાણુનાર ખીજે નથી. તે (આત્મા), 
વિદિત ( જ્ઞાનનો વિષય) અને આંવદિત (અજ્ઞાને 
કરી આવૃત)થી "પૃથક્‌ વિલક્ષણુ બાધસ્વરુપ છે. ૧૮ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

આત્મા સ્વપ્રકાશ છે; તેથી એ વેઘ એટલે ન્નણુવા 
યોગ્ય ચરાચર જગતને જણે છે, અને તેથી જ સર્વનો 
સાક્ષી છે, પણુ આત્માને જ્ઞાતા ચરાચર જગતમાં કાઈ 
નથી. આત્મા જ્ઞાનના વિષયથી ભિન્ન છે, તેમ જ 
અન્તાને કરીતે આચ્છાદિતથી પણુ ભિન્ત છે; આત્મા 
તો સાનસ્ત્રરૂપ જ છે. શ્રુતિમાં પણુ કહ્યું છે ક, “લ 
વોલ વેચં ન વ તર્યાસ્તિ વેત્તા। એ આત્મા ઝય વસ્તુને 
નણે છે; પણુ તેનો સાતા નથી.' 'અન્ઘ્ર્‌ેવ સટિદ્તારયો 
ઝવિહ્તિર્‌ષિ। તે ખહ્મ વિદિતથી એટલે “ણેલાથી અન્ય 
છે, તેમ અવિદિતથી (અજ્ઞાન)યધી આદત થયેલા પદાર્થથી 
અધિક એટલે વિલક્ષણુ છે. ૧૮ 

અવતરણિકા-“વિદિતથી અને અવિદિતથી અન્ય 
બોાધનો અનુભવ નથી? એવી શિષ્યને શંકા થવાથી, 
ગુરુ તેના ઉપહાસ કરી જણાવે છેઃ- 

વૉષેડવ્યનુમવો યસ્ય ન વથંગન ઝાયતે | 

ત વયં વોધવેચ્છાલ્ાં જોઇ નરસપાકતિમ્‌ । ૨૨ ॥ 

શબ્દાર્થ-બોાધ (જ્ઞાન) વિશે પણુ જેને કેઈ પ્રકારે 
અતુભવ થતે। નથી, તેવા નર સમાન આસુતિવાળા 
માટીના હેકાાંને શાસ્ર કેમ બોધ કરી શકે? ૧૯ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવર્‌ણ 

શિષ્ય-વિદિતથી અને અવિદિતથી અન્ય ખોધરૂપ 
આત્મા છે, એમ આપ શ્રુતિના પ્રમાણુપૂર્વક કહો છો એ 
તા ઠીક; પણુ તે ખેથી અન્યનો બોધ અતુભવમાં આવતે! 
નથી તેનું કેમ ? 

ગુજ-વિદિત એટલે વેદન, ખબેો।ધનો વિષય. એવી 
રીતે વિદિતમાં જે વેદન, બોધ વિશેષણુજપે રહ્યું છે તે 
જ ખેોધસ્વરૂપ છે. જે વેદતનો અનુભવ ન થતે। હેય, 
તો વિદિત( બોાધના વિષય )તા અનુભવનો પણુ અભાવ 


જું] 


થાય; પરંતુ વિદિતતે! તો અતુભવ થાય છે, માટે બોધને। 
અંગીકાર અવશ્ય કરવો ન્નેઇએ, તેમ જ ધટ આદિ 
પદાર્થના સ્જુરણુજ્પ ખોધ વિદ્યમાન છતાં પણુ જે માણુ- 
સને તેના અનુભવને એટલે ખબોધને। સાક્ષાત્કાર થતો 
નથી, તે માણુસને પથ્થર્‌ જેવો જડ સમજવે અને 
તે જડ માણુસને શાસ્ત્ર કેવી રીતે ખાધ કરી શકે? ૧૯ 

અવતરણિકા-બોાધ જાણુવામાં આવતો! નથી એવું 
કહેવું જ “વદતોવ્યાઘાત' દોષવાળું છે, એ વાત 
દૃષાંતપૂર્વક કહે છેઃ- 

સિહ તેડસ્તિ ન વેરગુસિ્છેગ્ઝાયે વવ યથા ।। 

ત વુષ્યતે મયા વોધો વોદ્ધવ્ય ફૂતિ તાટશી ।1૨૦॥। 

શખ્દાર્થ-જેમ “મારી જીભ છે ફે નથી,? એ 
પ્રકારે કહેવું કેવળ લજ્જાકર છે; તેમ “મારાથી 
જ્ઞાન જણાતું નથી, પણુ મારૈ જાણવું છે; એ પ્રકા- 
રની ઉષ્તિ પણુ તેવી જ છે. ૨૦ 
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“મારી છભ છે 'ે નથી,” એમ કહેવું એ જ વદતે- 
વ્યાધાત કહેવાય. કાર્‌ણુ કે જે જીભ ન હેય તો! એક 
શબ્દનું પણુ ઉચ્ચાર્ણુ થઈ શકે નહિ. તો પછી “મારી 
જભ છે 'ે નથી' એવું ઉચ્ચારણુ તો કયાંથી જ થઈ 
રકે ? તેમ ૭તાં પણુ “મારી જીભ છે 'કે નથી' એમ 
કહેવાથી તેની ખુદ્ધિમત્તા પ્રસિદ્ધ થતી નથી, પણુ મૃઢ- 
તાજ પ્રસિદ્ધ થાય છે; કેમકે વદતોવ્યાધાત નામને 
દોષ આવે છે, અર્થાત્‌ પોતાનું બોલવું પોતાને જ 
જૂડા પાડે છે. તેવી રીતે, “બોધ માર્‌ જાણુવામાં 
આવતે નથી, મારે તે જણુવે। છે,” એમ કહેવામાં 
પણુ વદતોાવ્યાધાત દોષ આવે છે, અને તેથી તેમ કહે- 
નાર્તી મૃઢ્તા ઉધાડી પડે છે. નને ખોધ ન હોય તે, 
“બોધ મારા જણુવામાં આવતો નથી, મારે જણુવે। 
છે,” એવે વ્યવહાર પણુ કરી શકાય નહિ; પણુ 
અહિયા તો તે તેવે। વ્યવહાર કરે છે, માટે તે શું બોધ 
વગર્‌ કરે છે પ્ર? ર૦ 

અપવતરણિકા-શિષ્ય કહે છે કે, ભલે ઘટાદિકને 
બોધ થાય, પરંતુ આ પ્રકરણુના આરંભમાં ડહેલા 
પરષ્રહ્માના જ્ઞાનમાં શું સમજવું ? આ શંકાનું ઉત્તર 
ગુરુ આપે છે. 

થરિધિ્ન્યાસ્મજ્નસ્તિ જોજે વોધસ્તસહુષેશળે । 

યદ્ઞોષમારત્ર તદભેસ્યેવં ધીદ્રલ્નિશ્રયઃ ॥ ૨૨ ।। 

શખ્દરાર્થ-લોકમાં જેને જેને વિષે બાધ કહેવાય 
છે, તે સર્વની ઉપેક્ષા (અનાદર ) કરતાં જે બોધ 
માત્ર (એવું કંઈ ) રહે છે તે જ ખ્રહ્મ છે, એ પ્રકારની 
જે બુદ્ધિ, તે ખ્રહ્ધા-નિશ્ચય એટલે બ્રહ્યાસ્ઞાન છે. ૨૧ 


પંચકેશશ વિવેક 


ત્૭ 
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શિષ્ય-ધટપટ આદિ પદાર્થનો સ્છુર્ણુરૂપ બોધ 
વિઘમાન છે તે તો ઠીક, પરંતુ અહી કાંઈ ધટાદિકના 
ખોાધને પ્રસંગ ચાલતે। નથી, પરંતુ પર્ખહ્મના બેને 
પ્રસંગ ચાલે છે. આપે તો ચાલતા પ્રકર્‌ણુના આરંભના 
શ્લોકમાં જ, “પંચકોશના વિવેકથી ખહ્મ જણી શકાય 
છે' એમ કહ્યું છે, માટે “ધટપટ આદિ પદાર્થના સ્જુ- 
રણુજૂપ બોધ વિધમાન છે' એમ કહેવું, બ્રહ્મના ખોધમાં 
શું ઉપયોગી છે ? 

ગુજ-બોધ એટલે સ્નાન, અને તેને મુખ્ય અર્થ ચેતન 
છે. તેને! બુદ્ધિમાં આભાસ પડે છે, તેથી બુદ્ધિમાં 
જાણુવાની શકિત આવે છે, ને તે બુદ્ધિ ધટપટ આદિ 
પદાર્થને ત્રહણુ કરે છે, તેથી ધટના બોધ, પટને। બોધ, 
ઇલયાદિ જગતમાં વ્યવહાર થાય છે. પણુ એ ગોણુ 
વ્યવહાર છે. હુવે જગતમાં જે ધટખોધ, પટખોધ, મઠ- 
ખાધ પલયાદિ વ્યવહાર થાય છે, તે સર્વની સાથે બોધ 
પર્‌ાવાઈ રહેલો! છે. વિષયો બદલાતા નજય છે, પરંતુ 
બોધ ખદલાતેો નથી. તેમાંથી તે તે વિષયોનો લાગ 
કરવાથી કેવળ બાધ જ અવશેષ રહે છે. જેમકે, ધટ- 
બોાધમાંથી ઘટ શખ્દનતેો યાગ કરવો, પટખોધપમ્ાંથી 
પટશખ્દનોા યાગ કરવે।, મઠખોધમાંથી મઠશખ્દનેો યાગ 
કર્વે।.. એવી રીતે તે તે શખ્દોને। ત્યાગ કરવાથી બે।ધ જ 
અવશિષ્દ રહે છે. એ અદ્દિય ખોધ જ બ્રહ્મસ્વરૂપ 
છે. શ્રુતિમાં પણુ 'લસ્યં શાનમનંતં દ્રછા। બહમ સલ, 
સાનરૂપ અને અનત છે.' એવી રીતે બહ્મા જ્ઞાનરૂપ 
એટલે ખોધરૂપ છે, એમ કહ્યું છે. હવે એ “બહમ 
ખોધમય છે,' આ પ્રકારની જે નિશ્ચિત ખુદ્ધિ, તે જ 
ખહ્માબોાધ છે. રહસ્ય એ છે કે, ધટપટ આદિ વિષયને 
થાગ કરવાથી કેવળ બોધ રહે છે. તે બાધ જ પર્‌- 
ખઅહ્મરૂપ છે; અને બહ્મ ખોધમય છે, એમ મોધન 
કરવામાટે, “ધટપટ આદિ પદાર્થના સ્જુરણરૂપ ખોધ 
વિધમાન છે' એમ કલ્યં છે, આ કહેવું ચાલતા પ્રસંગમાં 
ખહમાખે।ધમાં ઉપયોગી હોવાથી, કહ્યું છે. ૨૧ 
શૂન્યસતતું 'ખંડેન અને આત્મા સ્વપ્રકાશ 

છે, તેનું પ્રતિપાદન 

અમવતરણિકા-ઘટાદિક વિષયની ઉપેક્ષા કરતાં તે 
પદાર્શના અતુભવરૂપ પરષ્રહ્મનો જ્યારે બોધ થાય 
છે તો પછી પંચફોશના વિવેકની શી જરર છે? 


આવી શિષ્યને શંકા થતાં, ગુરુ કહે છે કે, પર- 


ખ્રહ્માના જ્ઞાન વિના સંસારની નિવૃત્તિ થતી નથી; 
તે માટે પરમાત્માના સ્વસ્પને જાણુવામાટે, પં- 
ચકે।શના જ્ઞાનને ઉપયોગ હોવાથી, તેના વિવે- 
ચનની જજર છે. 


૮૮ 


પંચજોશયર્ત્યામે તાકિવોધાવશેષત! ી 

રવર્વહ્પં ત ્વસ્યાચ્છુન્યત્વંતસ્ય ુઘટટા૨૨ 

શખ્દાર્થ-પંચકેોશને। ત્યાગ કરતાં સાક્ષીને બાધ 
અવરોષ રહે છે, અને તે( સાક્ષીરુપ બોધ )જ સ્વ- 
સ્વરુપ છે; અને તે સાક્ષીનું શૂન્યપણું ડુર્ઘટ છે. ૨૨ 

શિષ્ય-ભબે ધટપટ આદિ વિષયોને યાગ કરવાથી તે તે 
પદાર્થના અનુભવરુપ બ્રહ્મ જણુવામાં આવે છે; તો પછી 
અન્નમયાદિ પંચક્દોશના વિવેચનનું શું પ્રયાજન છે ? 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

ગુજ્-જે બહમ સર્વત્ર વ્યાપક છે અને પરિપૂર્ણ છે, 
તે જ ખહ્મ આત્મા છે, અતે તે દેઠઆદિથી ભિન્ન છે 
એ પ્રકારનાં ૬ઢ ત્તાન વિના અહંતામમતા અને 
જન્મમરણુરૂપ સંસારની નિભ્ત્તિ થતી નથી, અને 
સંસાર્તી નિભ્ત્તિ થયા વિના મોક્ષ થતો નથી; માટે 
બહ્મતી સર્વત્ર વ્યાપકતાના ત્તાનમાં પંચકે।શતે! વિવેક 
ઉપયોગી છે. કમકે, અન્નમયાદિ પંચકોશ મિથ્યા છે, એ 
પ્રકાર્તી મુદ્ધિએ કરીને પંચદ્દાશનું મિથ્યાપણું ટ થવા 
પછી, કેવળ સાક્ષીસ્ૂપ જે ખીધ અવરિષણ રહે છે, એ 
અવરિષછટ રહેલો બોધ જ સ્વસ્વરૂપ એટલે પોતાનું 
સ્વરૂપ છે અતે તે બહ્મ છે. પંચકોશ અને ચર્‌ાચર્‌ 
જગતમાં બહ્મ વ્યાપીને રહ્યો છે, એ પ્રકારે બહ્મનું 
યથાર્થ જ્ઞાન થવું, સંસારની નિબ્રત્તિ થવી, અને મોક્ષ થવે।, 
“યાદિ પંચક્રાશના વિવેચનમાં અનેક પ્રવે।જને। છે. 

શિષ્ય-જે અનુભવમાં આવે છે, એવા અન્નમયાદિ 
પંચકોશનેો અનાદર કરવાથી તો શૂન્ય જ અવશિષ 
રહેશે; કાર્‌ણુ કે, પંચકાશથી ખીજું કોઈ અનુભવમાં 
આવતું નથી, તેથી શૂત્યવાદ સિદ્ધ થાય છે. 

ઝુજ-પંચકાશ અનુભવમાં આવે છે, અને તેથી 
આંતિરિક્ત અનુભવમાં આવતું નથી, આ વાત ખરી 
છે; તથાપિ, પંચકોશનેો યાગ કરવાથી શૂન્યવાદની 
સિદ્ધિ થતી તથી. કેમકે, પંચક્રાશથી અતિરિક્ત ને તેના 
સાક્ષી, બોધસ-પ આત્માનો સદ્ભાવ છે. એ સાક્ષી, 
બોધરૂપ આત્મા વિદ્યમાન છતાં તેનું શૂન્યપણું એટલે 
તે નથી એમ સિહ કરવું,એ અતિ અશક્ય છે. 2૨૨ 

અવતરણિકા-શૂન્યપણાનું અશક્યપણું પ્રતિપા- 
દન કરે છેઃ- 

અસ્તિ તાવસ્લ્વય નામ વિવારાવિષયત્વતઃ । 


ર્વાસ્મિન્વિ વિવાટશ્ેત્વાતિવાઘત્ર જો મવેત્‌ ॥૨૨॥। 

શખ્દાથ-“સ્વયં' એટલે સ્વસ્વરુપ તો સૌને વિદ્ય- 
માન જ છે, અને તેમાં (કોઇને) વિવાદ કરવા જેવું 
નથી. પોતાના સ્વર્દપને માટે પણ જે વિવાદ હાય 
તો અવિવાદમાં પ્રતિવાદી કોણુ? ૨૩ 


શ્રી પંચદશી 


| પ્રકર્‌ણુ 


ચન્દ્રકાન્ત વિવર્‌ણ 

શિષ્ય-આપ કહે છે કે, પંચક્રોશનેો યાગ કરવાથી 
અહા અવરિણે રહે છે, અને ખીન્ન કહે છે કે, શૂન્ય અવ- 
શિષ્ટ રહે છે, એ પ્રકારે મતભેદ પડવાથી, શૂન્ય અવશિટ્ટ 
રહે છે કે ખહ્મયા અવશિટ્ટ રહે છે, એવી રીતે સંશય 
થવાને! સંભવ છે, તેના આપ નિર્ણય કરો. 

ગુજ-પંચકોશતેો યાગ કરવાથી બહમ જ અવશિષ્ટ 
રહે છે; કાર્‌ણુ કે તે સર્વના સાક્ષી છે, પણુ શૂન્ય અવશિટ્ટ 
રહેવું નથી. જે અવશિષ્ટ રહે છે, એ બહ્મસ્વરૂપ જ છે. 
સ્વર્ય શખ્દનેો અર્થ પણુ સ્વસ્વરૂપ છે, એમ સર્વ શાસ્ત્રના 
સિદ્ધાંત છે. સ્વસ્વરૂપમાં એટલે પોતાના આત્માના 
સ્વરૂપમાં કોઇને પણુ વિવાદ હેતો નથી, અર્થાત્‌ કેઈ 
પણુ પુસ્ષને હું છું કે નથી આવી જતતી શંકા થતી નથી. 
તે માટે સ્વસ્વર્પ સર્વના અતુભવથા વિવાદ વિનાનું છે. 

શિષ્ય-સ્વસ્વસૂપમાં વિવાદ શામાટે ન હોય? 

ગુજ્ન-અરે ઓ ગાંડા! જે સ્વસ્તરૂપને માટે પણુ 
વિવાદ એટલે હું છું કે નથી, આવે। વાદ કરવામાં આવે 
તો પછી તે વિવાદમાં પ્રતિવાદી કોણુ થાય ? ૨૩ 

અવતરણિકા-પાતાનેો અભાવ કહેનારો આ વિષ- 
યમાં પ્રતિવાદી થરો, આમ શિષ્યે કદ્યું તેનું ઉત્તર 
ગુરુ આપે છેઃ- 

સ્વાસ્તં તુ ન વર્મેચિદ્રોચતે વિષ્રમં વિના । 

ઝત ળવ શ્રતિવોધ ત્રતે ચાતસ્વવાહિનિઃ ।। ૨૧૪ 

શબ્દાર્થ-વિભ્રમ (બ્રાન્તિ) વિના પોતાનું મિથ્યા- 
પણું તો કેઇઇને પણુ રુચતું નથી, એટલા માટે જ 
શ્રુતિ અસત્વવાદીનો એટલે શૂન્યવારીનો નિષેધ 
કરે છે. ૨૪ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-“સ્વસ્વરૂપના વિવાદમાં પ્રતિવાદી કોઈ નહિ 
થાય,” એમ તમારં કહેવું ઉચિત નથી; કારણુ કે, જે 
વાદી હશે, તે જ પ્રતિવાદી થશે. 

ગુજ્-ભ્રાંતવાળા પુસ્પને સ્વસ્વરૂપને। સંશય હેય છે; 
પણુ બ્રાંતિ વિના સ્વસ્ત્રરૂપમાં સંશયવાળો અને પોતાનું 
અસત્ત્વ (અભાવ) કહેવાવાળેો પુરષ, જગતમાં કોઈ પણ 
નથી. પોતાનો અભાવ કહેવો કોઇને ગમે નહિ. સે 
વર્ષનો ધરડો ડોસે।, કે જે મરણુ પથારીએ પશ્નો હોય 
ને કાળના મ્હોમાં કચડાતે। હેય, તેને પણુ મરવાનું કહે- 


* વાથી માદું લાગે છે. તેમ જ, બાળક કે જેને ખાવા અને 


રમવા વિના ખીજું વિશેષ જ્તાન હેતું નથી, તેને પણુ 
મરવાનું કહેવાથી માઠું લાગે છે, તો પછી જુવાનીના 
ન્તેમથા નજરમાં ઠણુઠણાટ કરતે હોય, આ ક્યણુભંગુર 
દેહને અજર્અમર સમજ અનેક પ્રકારના આનર્થ કરતો 


3 જું] 


હોય, અને મોટા મદદથી મૂછો મરડી, કરડી નજરથી 
ચોમેર્‌ જેતે! હોય, અને માતંગની પેઠે મત્ત થઈ મતખાલા 
જેવે। કફૂરતો હેય, તેવા જુાવાનીઆને મરવાનું કહેવાથી 
માડું લાગે, એમાં શું આશ્ચર્ય? ખાળક કે ચુવાન, રહ કે 
અતિ ૨૬, પંડિત કે મૂર્ખ, રાય કે રંક, કેઇઇને પણુ મરવું 
ગમે નહિ. “હું છું કે નથી' આ પ્રકારે પોતાના સત્ત્વમાં 
કાઇને પણુ સંશય થતો નથી; એટલે આત્માતે અભાવ 
નથી પણુ તે નિય છે, એટલા માટે શ્રુતિ આત્માના અ- 
સત્વવાદીનેો, એટલે આત્મા નથી આમ કહેનારાને। 
ખઆધ' કરે છે; અર્થાત્‌ શૂન્યવાદી ખોટા પડે છે. ર૪ 

અવતર્ણિકા-કઈ શ્રુતિમાં “આત્માના અસત્વ- 
વાદીને। ખાધ કહ્યો છે, એવી શિષ્યને જિજ્ઞાસા થતાં 
તે પૂર્ણુ કરવામાટે ચુરુ તે શ્રુતિનાો અર્થ કહી 
સંભળાવે છે. 

અસદટજોતિ ચેદ્રેર્‌ રવયતેવ મવેજસત્‌ | 

અવોડ્સ્ય મા મૂદ્ેયત્વ સ્વરવે ત્વમ્યુપેયતામ્‌ ૨૦ 

શખબ્દરાર્થ-બ્રહ્ા અસત્‌ છે' એમ જે જાણે છે તે 
પોતે જ અસત્‌ એટલે મિથ્યા થાય છે; એટલા માટે 
ખ્રહ્માનું વેઘત્વ (સરયપણું) ભલે નહિ હાય, પરંતુ 
પોતાનું વિઘમાનપણું તો સ્વીકારવું જેઈએ. રપ 
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શ્રુતિમાં કહ્યું છે કે, “બહમ અસત્‌ છે' એમ જે જાણે 
છે, તે પોતે જ અસત્‌ થાય છે;' કારણુ કે, પોતે બ્રહ્મરૂપ 
છે, અને પોતે પોતાને અસત્‌ કહે, એ ઉચિત નથી. 
અધા અસત્‌ છે' એમ જે કહે છે તે પોતાના મુખથી 
પોતાનો અભાવ કહે છે. એવી રીતે પોતાના મુખથી 
પોતાનો અભાવ કહેનારની નિપુણુતા નહિ, પણુ મૂઢહતા 
નળણ્‌વી. 

શિષ્ય-યારે “આત્મા સત્‌ છે' એમ માનવાથી શું 
ફૂળી થાય જે ? 

ઝુજ્-યઘપિ આત્મા જ્ઞાનનો વિષય નથી, તથાપિ 
આત્મા સત્‌ છે; કારણુ કે કેને પણુ પોતાનો અભાવ 
સ્ચતો નથી. અર્થાત્‌ સો પોતાની હયાતીને ઇચ્છે છે. 
આત્મા સત્‌ છે એમ માનવાથી પોતે સત્‌ થાય છે, અને 
શ્રુતિમાં કહેલો ખાધ આવતે નથી. ૨૫ 

અવતર્ણિકા-“આત્મા વેઘ નથી પણુ સ્વપ્રકાશ 
છે? એમ ગુરુ કહે છે તો “આત્માનું સ્વરષ્પ કેવું 
છે' એવે। શિષ્યે પ્રક્ષ કર્યો, તેનું ગુરુ સમાધાન કરે છે. 


વીદસદીલિ સેત્વચ્છેરીરસા નાસ્તિ તત્ર દિ । 


યલ્નીરમવારવવ તત્સ્વસ્યં વિનિશ્રિતુ ।। ૨૬ ।। 

શબ્દાર્થ-ત્યારે આત્માનું સ્વરૂપ કેવું છે? એમ 

જે ફોઈ પૂછે તો તેમાં “આવે! છેઃ એમ નિદદેશ કર- 
૧૨ 


પંચકેશ વિવેક 


૮૯ 


વાની ચેગ્યતા નથી. માટે આત્મા આવે! પણુ નથી 
ને તેવો પણુ નથી, તે આત્માનું સ્વરૂપ છે એવે 
નિશ્ચય કરવો. ૨૬ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-જ્યારે આત્મા અતુભવને વિષય નથી યારે 
આત્માનું સ્વરૂપ કેવું છે ( “આવું' છે કે “તેવું' છે ? તમે 
આત્માનું જેવું સ્વરૂપ કહેશે। તેવા સ્વરૂપે કરીને આત્મા 
અનુભવને। વિષય થશે. કદાચિત્‌ એમ કહેશે। કે, આત્માનું 
કરાઈ પણુ સ્વરૂપ નથી, તો પછી શૂન્યવાદ નિ:સંદેહ જ 
સિદ્ધ થશે. 

ગુર-જે અમે આત્માનું સ્વરૂપ “આવું' 'કે “તેવું 
માનતા હે।ઇઃએ, તો “આવાપણાને।!' કે “તેવાપણાને।” નિર્દેશ 
કરીએ; પરંતુ અમે તો આત્માનું સ્વરૂપ “આવું' “કે “તેવું' 
કંઈ પણુ માનતા નથી. તું પ્રશ્ન કરે છે કે, આત્મા કેવે। 
છે ? તારા આ પ્રશ્નમાં બે પ્રકારના વિકલ્પ રહેલા છે. ન્ને 
આત્માને કોઈ પણુ વિશેષણુથી યુક્ત કહીશું તો તે 
વિશેષણુવાળાપણું આત્મામાં વેઘપણાની આપત્તિને ઉભી 
કરશે, અને ઇદક્તા (આવાપણું) ઇયાદિ વિશેષણ આત્માને 
નથી. આમ માનવાથી આત્મામાં શૂન્યપણાની આપત્તિ 
આવશે. આમ ૬મથસ;યવાશા ₹્ઝ્ઝુ એટલે “બન્ને તરફથી 
ફાંસીની પીડા' એ ન્યાયથી બતન્તે તરફથી પીડા ઉભી થાય 
છે. તેનો! પરિહાર કરીને, હું તને આત્માનું સ્વરૂપ સમજનું 
છું, તે તું સાંભળ. અમે અદ્દેતવાદી આત્મામાં 'ટુવસ્વ 
આવાપણું' સ્વીકારતા નથી, જેમ ટ્ટ્યત્વનો સ્વીકાર 
કર્તા નથી, તેમ તાટૃજ્ક્વનો પણુ સ્વીકાર કરતા નથી. 
કાર્‌ણુ કે પ્રથમ એક વસ્તુને ન્નેઈ હોય ને તેવી જ ખીજ 
વસ્તુ બીજે કાણું જનેવામાં આવે વારે “આ તેવે છે 
આવે પ્રયોગ થઈ શકે છે; પરંતુ અહી તે। આત્માના જેવે। 
ખીન્ને કોઈ પણુ નથી. માટે આત્માને “આવે! 'કે “તેવે!” 
કહી શકાય નહિ. માટે અ્નીટૃજ્‌ અતે અતાટૃ૧ એટલે 
“આવોએ નહિ' ને “તેવાોએ નહિ' તે આત્માનું સ્વરૂપ 
છે, આમ સમજને આત્માના સ્વરૂપને! નિશ્રય કરી લે. ર૬ 


અવતરણિકા-આત્મા આવે છે અને તેવે! છે, 
ભમેમ નથી, ત્યારે તે બેમાંથી એફે નથી તેનું કારણુ 
શું? એવી જિજ્ઞાસા પૂર્ણ કરવા માટે ગુરુ કહે છે. 

ઝાજ્ઞાળાં વિષયર્સ્વીરવવરોલ્સ્તાટગુચ્યતે । 

વિષયી નાક્ઞવિષયઃ સ્વત્વાભાસ્ય ઘરોક્ષતા । ૨૭ 

શખ્દાર્થ-“આવે છે? એ ઇદ્રિયનો વિષય કહેવાય 
છે, અને “તેવો છેઃ એ પરોક્ષ કહેવાય છે. આત્મા 
વિષયી (વિષયરૂપ) હોવાથી દ્રછા છે, એ ઇંદ્રિયોને 
વિષય નથી, અને સ્વસ્વરુપ હોવાથી એનું પરોક્ષપણું 
નથી. ૨૭ 


લ્ટ 
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શિષ્ય-આત્માં “આવાપણાથી' અને “તેવાપણાથી' 
રહિત છે એમ કહેવાથી જ આત્મા, “આવાપણાથી* 
અને “તેવાપણાથી' રહિત થઈ શકતે નથી, માટે તેને 
અર્થ કહીને ઉપપાદન ફરી ખતાવે।. 

ગુજ-ધટપટ આદિ પદાર્થ, જે ત્રયક્ષ છે તેનું “'આવા- 
પણું' જોવામાં આવે છે, અથાત્‌ ધટપટનું વણુન કરતાં 
કહેવાશે ક તે આના જેવે। છે અને ધર્મ, સ્વર્ગ આદિ 
જં પરેક્ષ છે તેનું “તેવાપણું' નેનેવામાં આવે છે, અર્થાત્‌ 
ધર્મ, સ્વર્ગ આદિનું વર્ણન કરતાં કહેવાશે કે તે તેવો 
છે, ફલાણા જેવો છે. આમ હોવાથી સ્પટ્ટ સમજશે 
કે, જે પદ્રિયતો અપરેક્ષ એટલે પ્રત્યક્ષ વિષય હેય, તે 
'ઇદફ્‌' એટશે “આવે।' કહેવાય છે, અતે જે ઈદ્રિયનો 
પરે।ક્ષ હોય, તે “તાદફ' એટલે “તેવે!' કહેવાય છે. જેમ 
ધટ, પટ આદિ પદાથોં પંદ્રિયાના વિષય છે, તેથી કહેવાશે 
કે “ધટ આવે છે' “પટ આવું છે.' એવી રીતે ધટ, પટ 
આદિમાં ઇટદક્પણાને વ્યવહાર થાય છે, પરંતુ આત્મા 
ધીદ્રિયનો વિષય નથી. કારણુ કે એ સર્વ ઈદ્રિયાથી અગોચર 
છે, અને પદ્રિયાદિ સર્વ પદાર્થોને દ્રણા એટલે સાક્ષી છે. 
તેથી,, “આત્મા ઇદક્‌ એટલે એવે છે,' એવી રીતે આ- 
ત્મામાં ઇદક્પણુાને વ્યવહાર થતો નથી. ખીજાું, ધર્મ, 
સ્વર્ગ આદિ પરોક્ષ એટલે અગોચર છે તેથી, “તેવે। ધર્મ 
છે,' “તેવું સ્વર્ગ છે,' એ પ્રમાણે ધર્મ, સ્વર્ગ આદિમાં 
તાદફ્પણાનો વ્યવહાર થાય છે. પણુ આત્મા પરેક્ષ 
પણુ નથી; કારણ કે આત્મા તો સ્વસ્વજૂપ છે. તેથી 
“આત્મા તેવો છે' એવી રીતે આત્મામાં તાદક્પણાને। 
વ્યવહાર થતો નથી. 

સારાંશ કે, પદ્રયગોચર્‌ હેય તે ધદફૂ, અને પદ્રિયને 
અગોચર એટલે પરૅક્ષ હોય, તે તાદક કહેવાય છે. 
હવે આત્મા પંદ્રેયાથી અગોચર છે માટે આત્મામાં 
ઇદક્પણું નથી; તેમ આત્મા સ્વસ્વરૂપ એટલે પોતાતું 
જ સ્વરૂપ છે, પરે।ક્ષ નથી, માટે આત્મામાં તાદક્પણું 
પણુ નથા. ર૭ 

અવતરણિકા-આત્મા “આવે છે અને “તેવે! છેઃ 
તે સર્વથી રહિત છે એમ સિદ્ધ કરતાં તો શૂન્યવાદ 
સ્રિદ્ધ થશે, એવી શિષ્યની શંકાનું સમાધાન કરે છે. 

ઝવેચોડવ્યયસેક્ષોડ્તઃ સ્વત્રજાશો મવત્યયમ્‌ | 

સત્ય જ્ઞાનમનંતં સત્યસ્તીદ ત્રણલળર્‌ ।૨૮।। 

શબ્દાથે-આત્મા અવેદ્ય (જ્ઞાનનો અવિષય) છતાં 
પણુ અપરેક્ષ છે એટલા માટે આ (આત્મા) 
સ્વપ્રકારા છે, અને “સત્ય, જ્ઞાન તથા અનન્ત? એ 
પ્રકારે પરખ્રહ્માનું લક્ષણ આત્મામાં છે. ૨૮ 


શ્રી પચદશી 


[ પ્રકરણુ 
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આત્મા કોઈ પણુ ઉંદ્રિયતો વિષય નથી, તથાપિ 
અપરેક્ષ છે; એટલા જ માટે આત્મા સ્વપ્રકાશ છે, 
અને તેથી શૂન્યવાદ સિદ્ધ થતો નથી. હુવે અનુમાન 
કરીએ, તો “આત્મા સ્વપ્રકાશ છે;' કારણુ કે, તે જાનને 
અવિષય છતાં સંવેદન એટલે પ્ન્દ્રયજન્યજૃત્તિ અથવા 
સાનની પેઠે અપરેક્ષ છે. જેમ સંવેદન ત્તાનતે। અવિષય 
છતાં અપરોક્ષ છે, તેમ આત્મા પણુ જ્ઞાનને અવિષય 
હતાં અપરેક્ષ છે; કેમકે, કે!ઇને પણુ સ્વસ્વરૂપ પરેક્ષૂ 
એટલે અગોચર્‌ હેતું નથી, માટે આત્મા સ્વપ્રકાશ છે. 
આ અતુમાનમાં આત્મા પક્ષ છે; સ્વપ્રકાશપણું સાષ્ય 
છે; અપરેક્ષપણું હેતુ છે; “સાનને! અવિષય છતાં' એ 
હેતુનું વિશેષણુ છે, અને “સંવેદનની પેઠે' એ દાંત છે 
શિષ્ય-“સાનને। અવિષય છતાં' એ પ્રકારે જે હેતુનું 
વિશેષણુ છે તે ખોડું છે; કાર્‌ણુ કે, આત્મા જ્ઞાનને। 
વિષય કેમ નહિ? 
ગુશ-જેે આત્મા જ્ઞાનનો વિષય એટલે કર્મ 


જી. 


હોય 
તો કર્મકર્ત્ાપણાનો વિરોધ આવે; કારણુ કે, કર્તા 
અને કર્મ ભિન્નભિન્ન હેય છે. જેમકે, ધટને! કત] 
કુભાર છે, અને ધટ કર્મ છે. એમાં જેમ કર્તા કુંભાર્‌ 
અને કર્મ ધટ એ બન ભિન્ન છે, તેમ ત્તાન અને 
સાનતું કર્મ બન્ને ભિન્ન હોવાં જેધએ. પણુ તે બન્ને 
ભિન્ન નથી; કારણુ કે, આત્મા પોતે જ જ્ઞાનસ્વરૂપ છે, 
એમ શ્રુતિમાં કહ્યું છે. તેમ જ પૂર્વાપર (પહેલા પ્રકરણુના 
આઠમા શ્લે।કમાં) પણુ 'દ્યમાલ્મા વરાનટ્‌:' આ ત્તાન 
આત્મા છે, અને તે પરાનંદરૂપ છે, એ રીતે આત્માને 
સાનરૂપ કહી ગયા છિયે. એ પ્રમાણે આત્મા જ્તાનસૂપ 
હોવાથી જ્ઞાનનો વિષય નથી, એટલે ્તેયરૂપ નથી. 

શિષ્ય-આત્મા ત્તાનરૂપે કરીને કત્તા અને જ્ઞાનના 
વિષયરૂપે કરીને કર્મ, એવી રીતે સ્વસ્વરૂપે કરી કર્ત્ા* 
પણું અને વિરેષણુવિશિષ્ઠકપે કરી કર્મપણું માનવાથી 
તેમાં કર્મકર્ત્તાપણાનો વિરોધ આવશે નહિ. 

ગુજ્-તું કહે છે તેમ એક સંવેદન એટલે ધાદ્રયજન્ય 
સાનને માટે જે અન્ય સંવેદન માનીએ, તો ખીન્ન માટે 
ત્રીજું ને ત્રીજા માટે ચોથું, એવી રીતે માનવું પડશે, 
અને તે માનતાં પાર્‌ ન આવવાથી અનવસ્થા નામને। 
દોષ આવશે, અર્થાત્‌ એક ઈંદ્રિયજન્યવૃત્તિ ખીજી ઇંદ્રિય- 
જન્યનૃત્તિવડે પ્રકાશતી નથી. એટલા માટે સંવેદન એટલે 
સાન એક છે, અને તે સ્વપ્રકાશ છે એમ માનવું નેધએ, 
અને સંવેદન સ્વયંપ્રકાશ છે, એમ માનવાથી દષ્ટાંત 
સાધર્નાવિકલ થતું નથી. 

શિષ્ય-તમે પ્રમાણા આપાતે આત્મા સ્વપ્રકાશ છે 
એમ સિદ્ધ કયું તો ભલે આત્મા સ્ત્રપ્રકાશ હોય; પણુ 
આત્મામાં બહાનાં લક્ષણોનો અભાવ હોવાથી “આત્મા 
ખ્રહ્મા છે' એમ મને તો જણાતું નથી, 


ડ જું; 


ગુજ્ઞ-સયપણું, જ્ઞાનસ્વજ્પપણું, અને અનંતપણું એ 
ભહ્મનાં લહ્ષણુ છે, અને તે સર્વ લક્ષણુ આત્મામાં ઘટે 
છે. તે છતાં તને “આત્મા બ્રહ્મ છે' એ નથી જણાતું, 
એ આશ્ચર્ય છે. જેમ બઇ સત્ય છે અને ત્રિકાલાબાષ્ય 
છે, તેમ આત્મા પણુ સય છે અને ત્રિકાલાબાપ્ય 
છે; જેમ બહ્મ જ્ઞાનસ્વરૂપ છે, તેમ આત્મા પણુ જાન 
સ્વરૂપ છે; જેમ બ્રહ્મ અનંત એટલે દેશપરિચ્છેદ, કાલ- 
પરિચ્છેદ અને વસ્તુપરિચ્છેદથી રહિત છે, તેમ આત્મા 
પણુ એ ત્રિવિધ પરિચ્છેદથી રહિત છે. એવી રીતે 
આત્મામાં બહ્મનાં લહ્ષણુ ધટે છે, માટે આત્મા બ્રહ્મ 
છે, એમ અમે માનીએ છિયે. 

શિષ્ય-સયપણું, સ્તાન સ્વરૂપપણું, અને અનંતપણું 
એ ખબહ્મનાં લક્ષણુ છે તે આત્મામાં ધટે છે, તેથી આત્મા 
ખહારૂપ છે એમ આપ કહો છે1; પણુ જ્યારે આત્માનાં 
પણુ લક્ષણુ છે, યારે આત્મા તે લક્ષણે કરીને ગ્રેય છે, 
એમ સિદ્ધ થાય છે; તે છતાં આત્મા ઝ્રેય એટલે અનુ- 
ભવને! વિષય નથી, એમ તમે કેમ કહે છો? 

ગુશ્-એ લક્ષણે તો અજ્ઞાનીને સમજવવા માટે છે, 
પરંતુ વાસ્તવિક નથી. “આત્મા જગત્‌્થી વિલક્ષણુ છે, 
એટલે। જ અજ્તાનીને બોધ કરવાને છે,' અને તે માટે 
લક્ષણુ દર્શાવવાં પડે છે. જગત્‌ અસત્‌ છે, તો 
અસત્‌થી વિલક્ષણુ એટલે સત્‌ આત્મા છે. જગત્‌ જડ 
છે, તો આત્મા તેથી એટલે જડથી વિલક્ષણુ છે, એટલે 
ચેતનસ્વરૂપ છે. જગત્‌ ત્રિવિધ પરિચ્છેદવાળું છે, તો 
આત્મા તેથી વિલક્ષણુ એટલે ત્રિવિધપરિચ્છેદર્હિત 
છે. એવી રીતે આત્મા જગતથી વિલક્ષણુ છે, એમ 
અનગાનીને ખે।ધ કરવામાટે, “લસ્યં શ્ઞાનમનંત ત્રણ એમ 
બ્રુતિમાં કહ્યું છે. સસ તો આ જ કે આત્મા અતુભવ- 
રૂપ અને સ્વપ્રકાશ છે. ૨૮ 

આત્સાનું સવ્ય સ્વરૂપ 
અવતરણિકા-'આત્મા સત્ય છે? તે પ્રતિપાદન 
કરવામાટે સત્યનું લક્ષણુ કહુ છે. » 

સવ્યસ્ત વાધરાફિત્યં ગમટ્ટાપૈવાલાકિળઃ । 

વાધ! વિંતાત્તિજો જૂર ન સ્વસાજ્ષિવ ર્ષ્યતો।૨૨॥ 

શખ્દરાર્થ-બાધરહિતપણું એ સત્યપણું જાણવું. 
જગતના ખાધને। જે એક (અ દ્વિતીય) સાક્ષી (આત્મા) 
છે, તેના ખાધમાં ફે।ણ સાક્ષી છે? તે કહૈ. સાક્ષી 
વિનાનો ખાધ .અમે માન્ય કરી શકતા નથી. ૨૯ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-“બહ્મનાં લક્ષણુ સલ, ત્તાન અતે અનંત છે, 
અને તે આત્મામાં ધટે છે, પણુ સથનું રું લક્ષણુ છે ? 

ગુજ-સય એટલે બાધરહિત. ત્રણે કાલમાં ખાધરહિત 
વસ્તુ, એ સજનું લક્ષણુ છે. 'લસ્યમચાધ્થવ। જેતે બાધ 
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ન થઈ શકે તે સત્ય છે.' “ચાઘ્યં નિઇથા | જેનો બાધ થાય, 
તે મિથ્યા છે.' એવી રીતે પૂર્વના આચાર્યોએ પણુ સય અને 
મિથ્યાનાં લક્ષણે। કલ્યાં છે. માટે ભૂત, ભવિષ્ય અને વત 
માન એ ત્રણુ કાળમાં જેને બાધ ન થાય તે જ સત્ય. 

શિષ્ય-સયનું જેને એ લક્ષણ છે, તો અહીં બછાનાં 
લક્ષણાને આત્મામાં ધટાવવાને પ્રસંગ ચાલે છે, તે 
પ્રસંગમાં સયનાં લક્ષણુનો શે। ઉપયે।ગ છે ? 

ગુજ્-સત્ય બહ્મનું લહ્ષણુ છે, તે આત્મામાં પણુ ધટે 
છે, ને તેથી આત્મા બ્રહ્મ છે. એવી રીતે આત્મા અને 
ખાતી એકતાનું ખોધન કરવામાટે, ચાલતા પ્રસંગમાં 
સત્યનું લક્ષણુ ઉપયોગી થઈ પડે છે. ત્રણે કાળમાં 
આત્માનો ખાધ થતો નથી, માટે આત્મા નિત્ય છે, અને 
જે નિત્ય છે તેજ સત્ય છે. બાધ એટલે સુષુપ્તિ, મૂર્છા 
અને સમાધિમાં અવિદ્મમાનપણું હોવું તે. હવે સુષુમિ, 
મૂ્છા અને સમાધિમાં સ્થૂલ સૂઠ્માદિ શરીર્રૂપ જગતને 
ખાધ થાય છે, પણુ આત્માનો બાધ થતો નથી; કમકે, 
આત્મા તે! સુષુપ્તિ આદિ ત્રણે અવસ્થામાં વિદ્યમાન છે, 
અને સર્વ જગતના ખબાધના અભાવતે। સાક્ષી છે, પરંતુ 
આત્માના બાધને। સાક્ષી કે।ણુ છે? ક જ નથી. માટે 
આત્માનો ખાધ થતો નથી, તેથી આત્મા સત્ય છે, એમ 
સિદ્ધ થાય છે. ી 

શિષ્ય-આત્માના ખાધને। સાક્ષી કાઈ ન હોય તો 
ભલ, પણુ સાક્ષી વિનાનો ખાધ કાં નહિ? 

ગુસ-સ્રાક્ષી વિના આત્માને ખાધ સિહ થશે નહ; 
કાર્‌ણુ કે, સાક્ષી વિના કે'ઃતી પણુ સિદ્ધિ થતી નથી. 
સાક્ષી વિના આત્માના ખાધતી સિદ્ધિ છે, એમ જે 
માનશે।, તે વંધ્યાપુત્ર, શશશ્‌ંગ, મતુષ્યશુંગ, આફાથ- 
પુષ્પાદિની સિદ્ધિ થવી જેઈએ; પણુ તેની સિદ્ધિ થતી 
નથી, તેમ સાક્ષી વિના આત્માનો બાધ સિદ્ધ,થતેો। નથી. 
તેથી આત્મા સત્ય છે, એમ સિદ્ધ થાય છે. 

શિષ્ય-આત્માના ખાધને। સાક્ષી કે।ઈ પણુ માનીશું તો 
પછી આત્મા સત્ય છે, એમ કેમ કહેવાશે ? 

ગુશ્ન-ડીક, પણુ આત્માના બાધને। સાક્ષી આત્મા છે 
૧% અનાત્મા છે? 

શિષ્ય-આત્માના બાધને। સાક્ષી અનાત્મા છે. 

ગુજ્-આત્માના ખાધને સાક્ષી અનાત્મા થઈ શકે 
નહિ; કારણુ કે, આત્મા ચેતન છે, અને અનાત્મા એટલે 
આત્માથી વિલક્ષણુ સર્વ પદાર્થ જડ છે. અતાત્મા જે 
જડ છે, તે આત્માના બાધને। સાક્ષી કેમ થઈ શકે? 
સાક્ષીપણું ચેતનને। ધર્મ છે, પણુ જડને ધર્મ નથી, તેથી 
ચેતન સાક્ષી થઈ શકે, પણુ જડ કોઇને સાક્ષી થઈ 
શકે ખરે? 

શિષ્ય-ત્યારે આત્માના ખાધને। સાક્ષી આત્મા છે, 
એમ માનીશું તો શું બાધ આવશે ? 


લ્ર 


ગુસે-આત્માના બાધને। સાક્ષી આત્મા છે, એમ માન- 
વામાં પણુ અનેક દોષ આવશે, તેથી તેમ માનવું પણુ 
ઉચિત નથી. પોતે પોતાના અભાવને! સાક્ષી થઈ શકે 
નહિ. જે અભાવ પછી રહે તે અભાવતે। સાક્ષી થઈ શકે. 
તેથી જે આત્માનો અભાવ થાય તો પછી આત્મા શેષ 
રહલો નહિ, એટલે આત્મા આત્માના અભાવને સાક્ષી 
%ુમ થઈ શકે? તેપરથી સર્વનો બાધ એટલે નિષેધ 
કર્યા પછી પણુ જે શેષ રહે છે, અને જે સર્વના ખાધને 
સાક્ષી છે તે આત્મા છે, તે તે સત્ય છે એમ સિદ્ધ 
થાય છે. રહ 

અવતરણિકા-સવૈનો ખાધ કર્યા છતાં જે અવશેષ 
રહે છે તેજ આત્મા છે, એ પર દૃષ્ટાંત આપે છે. 

ઝવનીતેણ મૂતેળુ શમૂર્ત શિષ્યતે વિયત્‌ । 

શવયેણુ વાધિતે"્વતે શિજ્વતે યસહેવ તત્‌ |। ૨૦ ।। 

શબ્દરાર્થ-જેમ આકારવાળા પદાર્થો ટૂર કર્યા પછી, 
આકાર વગરતું આકાશ અવશિષ રહે છે, તેમ બાધ 
કરવા ચે।ગ્ય પદાર્થોના બાધ કરવા પછી અંતમાં જે 
અવશ્િણ રહે છે વે જ ખ્રહ્દા છે. ૩૦ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

“રાઈ પણુ ધરમાં સાકાર ધટપટ આદિ પદાર્થ છે, તેમ 
નિરાકાર્‌ આકાશ પણુ છે. એ આકાશ સર્વત્ર વ્યાપક 
છે એટલે ધરમાં હોય એમાં આશ્ચર્ય નથી. હવે ધરમાંથી 
સાફાર્‌ ધટપટ આદિ સર્વ પદાર્થો બહાર્‌ કાહત્રા છતાં 
પણુ નિરાકાર આકાશ બાફી રહે છે, કેમકે તે નિરાકાર 
છે તેથી તેને ધર્માંથી બહાર કાલી શકાતું નથી; તેમ જ 
રેહાદિક મૂર્તિમાન્‌, અને ઇદ્રિય, મન, બુદ્ધિ આદિ 
સર્વ અમૂર્વ પદાર્થ, જેનો મિથ્યાપણાએ કરીને ખાધ 
કરી શકાય છે તેનો, “નેતિ નલિ। આ બહમ નહિ, 
આ ખ્રહ્મ નહિ' એ શ્રુતિએ કરીતે ખાધ કરવાથી, તે 
સર્વ બાધને। સાક્ષી ખોધ-સ્તાન જ અવરશિદ્ટ રહે છે અને 
તેજ ખાધરાહત આત્મા છે. 

શિષ્ય-નેત્તિ નેસિ' એ શ્રુતિ, આત્માનો પણુ બાધ 
કમ નથી ડરતી ? 

ગુસ-જેમ ઘરમાંથી બહાર કાઢવા યોગ્ય પદાર્થ બહાર 
કટી શકાય છે, પણુ બહાર કાઢવામાં અશકય આકાશ 
લરમાંથી બહાર કાઢી શકાતું નથી, તેમ બાધ કરવાને 
શકય એવા દેઠ પદ્રેય આદિ પદાર્થોને, 'નેલિ નેહિ' એ 
થ્રતિ બાધ કરે છે, પણુ તે શ્રુત આત્માતે। બાધ કરી 
શકતી નથી, કારણુ કે આત્મા તો નિર્બાધ એટલે બાધ- 
રાહત કહેતાં બાધ કરવાને અશકય છે. ૩૦ 

ગ્ગવતર્ણિકા-આ પરથી તો “કાંઈ શેષ રહેતું 
નથી? એવી શજ્ષિષ્યે શંકા કરી, તેનું ગુરુ સમાધાન 
કર્‌ છે. 


શ્રી પંચદશી 


[ પ્રેકરણુ 


સવેવાપે ન વિસ્િચેવજ જિંચિત્તરેવ તત્‌ । 
માષા ળ્વાત્ર મિષતે નિર્વાર્ષ તાવહિષ્યતે । રે ?।। 


શખ્દાર્થ-સર્વ પદાર્થોને ખાધ કરવાથી કંઈ અવિ- 
શિષ્ટ રહેતું નથી એમ જે કહુતા હા તો જે કંઈ 
નથી, તે જ ખ્રહ્યા છે. આ વિષયમાં ભાષા જ ભેદ પાસે 
છે, અને બાધરહિત ખ્રહ્ધા તો વિદ્યમાન જ છે. ૩૧ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 
શિષ્ય-દસ્યમાન સર્વ પદાર્થોનો ખાધ કરવાથી કાંઈ 
પણુ અવશિજ રહેતું નથી, યારે તમે મ કહે છે 


જૂ 


જે અવશિષણ રહે, તેજ આત્મા છે? 


ગુજ્-“કાંઈ પણુ અવરિણ રહેતું નથી' એમ તું કહે 
છે તેથી તને હું પૂછું છું કે, સર્વના અભાવને! અનુભવ 
તને છે કે નથી? હુવે જે સર્વના અભાવને અનુભવ 
નથી એમ કહેશે તે પછી “કાંઈ પણુ અવશિષ્ટ રહેતું 
નથી,' એમ તું કહેશે; પણ અનુભવ વિના તે કહી 
શકાય નહિ, તેથી “સર્વના અભાવને। અનુભવ છે' એમ 
અવશ્ય સ્વીકારવું પડશે. એવી રીતે સર્વના અભાવનું 
સાક્ષીરૂપ જ્ઞાન, કે જે “ન વિંચિત્‌ | કાંઈ પણુ નથી, 
એ શખ્દે કરીને ચૈતન્ય કહેવાય છે, તે જ ખહ્મ છે. 
સર્વના ખાધને। સાક્ષી જે અવિશિણ રહે છે, તેને તું 
“ત જિંચિદ્‌। કાંઈ પણુ નથી,' એમ કહે છે તે જ ચેતન્ય 
કહેવાય છે, અને તે જ બ્રહ્મ છે. સર્વના બાધને। સાક્ષી 
જે અવિશિષ્ઠ રહે છે, તેને તું “ન જિંચિત્‌।' એમ કહે છે, 
અને અમે તેને બહ્મ-આત્મા કહીએ છિયે; એટલે બન્નેને 
વાચ્યાર્થ એક છે, પણુ ભિન્ન નથી. 


શિષ્ય-ન જિચિત્‌। એ અભાવવાચક શાખ્દને અર્થ 
અભાવ થવો જેઇએ, પણુ ચેતન્ય કેમ થાય? 


ગુશ્ઞ-સર્વના ખાધને। સાક્ષી કોઈ પણુ માનવો જેધએ, 
તેથી સર્વને! બાધ કરતાં જે બાકી રહે છે, તે સર્વના 
બાધને। સાક્ષી છે તેને જ તું ન જિચિવ્ | એમ કહે છે, 
અને અમે તેને સાક્ષી કહીએ છિયે. જેમ ધડે। તો એક જ 
છે; પણુ તેને કોઈ ધડો કહે છે, કોઈ ગાગર કહે છે, 
અને કોઈ કલશ કહે છે. તેમ જ જૂદાં જૂદાં દેશના 
રહિશ જને “પાણી,' “વાટર,” અને “આખ' કહે છે. હવે 
“રડો, ગાગર અને કલશ,' “પાણી, વાટર, અને આખ 
એ સર્વ શખ્દને। વાચ્યાર્થ એક ધટ ને પાણી જ છે,- 
માત્ર ભાષાનો જ એટલે નામને! જ ભેદ છે, પણુ વસ્તુ- 
ભેદ નથી. તેમ બાધને। સાક્ષી ચૈતન્યરૂપ આત્મા તો 
એક જ છે, પણુ તેને તું મ જિચિત્‌ા। એમ કહે છે, અને 
અમે સાક્ષી, આત્મા, બહા કહીએ છિયે; એટલે કેવળ 
નામના ઉચ્ચાર્‌ણુને। ભેદ છે, પણુ વસ્તુનો એટલે આત્માને 
ભેદ નથી. સારાંશ કે, આત્મા તે સર્વના બાધને। સાક્ષી, 


જું) 


ચેતનરૂપ, સર્વદા વિદ્યમાન છે, માટે તેનો કદાપિ પણુ 
ખાધ થઈ શક્તો નથી. ૩૧ 

અવતરણિકા-સર્વને ખાધ નિષેધ કરતાં આત્મા જ 
અવશિણ રહે છે, તે જ સર્વના ખાધને સાક્ષી છે, 
તે પર પ્રમાણુ આપે છે. 

અત વ જ્રતિવોધ્યં વાષિત્વા જેષયત્યર્‌ઃ | 

ભ "વ સેતિ સેસ્યાસ્મેત્યતક્વાઇસિટવત ।। રેર ।। 

શખ્દાર્થ-સાક્ષી ચેતન્ય અખાધ્ય છે, માટે જ શ્રુતિ, 
ત આ આત્મા જેસિ મતિ, એવો નહિ, એવે! નહિ, 
એમવી રીતે સર્વ અનાત્મ પદ્દાર્શની વ્યાવૃતિ (નિષેધ) 
કરીને, ખાધ કરવા યોગ્ય પદાર્શના બાધ કરીને; 
પ્રત્યક્‌ તત્ત્તસ્ર્પ આત્માને શેષ રાખે છે. ૩૨ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

સ્થૂલ, સૂટ્ટમ, સ્વ, દીધ આદિ સર્વ પદાર્થોને નિષેધ 
કરવાથી આત્મા અવશિષટ્ટ રહે છે. તે સર્વના બાધને 
સાક્ષી ચેતનસ્વરૂપ છે અને પંડે બાધરહિત છે; 
એટલા જ માટે, “લ ૨૧ સેતિનેલીવ્યાલ્ના | સ્થૂલ પણુ 
નહિ, ચૂટ્દમ પણુ નહિ, સ્વ પણુ નહિ, દીર્ધ પણુ 
નહિ, એવી રીતે સર્વનો નિષેધ કરતાં જે નિષેધને 
અવધિ રહે છે, તે જ આત્મા છે.' એવી રીતે શ્રૃતિમાં 
ખાપ્ય એટલે બાધ કરવા યોગ્ય, જે અનાત્મ પદાર્થ 
છે તે સર્વ વસ્તુનો બાધ કરીને, “આત્મા, જે પ્રયક્‌- 
તત્ત્ત સ્વરૂપ છે અને બાધ કરવાને અયોગ્ય છે, તે જ 
આત્મા અવશિષ્ટ રહે છે, એમ કહ્યું છે. ૩૨ 

અવતરણિકા-ઉપરના શ્લોકમાં બાતિ મતિ? એ 
શ્રુતિ ખાધ કરવા ચોગ્ય અનાત્મપદાર્શનો ખાધ કરે 
છે, અને ખાધ કરવા અયોગ્ય આત્મપદાર્શને અવ- 
શેષ રાખે છે એમ કહ્યું. ત્યારે “કેવા પદાર્શનો ખાધ 
થઈ શકતે! નથી, એવી શિષ્યને જિગ્ઞાસા થઈ, તે 
પૂર્ણ કરવા માટે બન્નેના વિભાગ કરીને દેખાડે છે. 

રહું વં તુ યઘાવત્રયવતું શવયતેડરિઝય્‌ । 

અશવયો હતિહલપા ત આત્મા વાધર્વાગેતા॥રે રે।। 

શખ્દાર્થ-જે જેટલે ઇદંતા-“આ'-ને વિષય છે, 
તે સર્વનો ત્યાગ કરી શકાય છે, અને જે ઈદંતા- 
“આ'-તે। વિષય નથી તેને! ત્યાગ કરી શકાતો નથી, 
આ પ્રસિદ્ધ છે અને તે ખાધરહિત આત્મા છે. ૩૩ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-કેવા પદાર્થનો બાધ થઈ શકે ? 

ગુજ જે પદંતા-“આવું છે,' “આ છે,' એને। વિષય 
હોય તેનો ખાધ થઈ શકે છે. આ ધટ છે, આ પટ 
છે, આ દેહ છે, એવી રીતે સધળા દશ્ય પદાર્થો આવા 
છે એ પ્દંતાનો વિષય છે; અને જે ધરદંતાનો વિષય 


પંચકેોશ વિવેક 


લ્ય 


છે તેવા સર્વ દૃશ્ય એટલે અનાત્મ પદાર્થને ખાધ 
થઈ શકે છે. 

શિષ્ય-કેવા પદાર્થનો ખોધ ન થઈ શકે? 

ગુશ-જે પ્ૃદંતાનો વિષય ન હેય, તેનો ખાધ થઈ 
શકતો નથી. આત્મા પ્રયફ્પણાએ કરીને સર્વત્ર વ્યાપક 
છે; માટે આત્મા “આવે છે' એમ કહેવાતું નથી, તેથી 
આત્માનો બાધ થઈ શકતે નથી. આત્મા સ્વસ્ત્રરૂપ 
છે, એટલામાટે તેનો કાઈ પણુ બાધ ફરી શકે તેમ 
નથી. પોતે પોતાનો ખાધ કરવો! અયોગ્ય છે અને 
પોતાને બાધ કોઇને સ્ચે પણુ નહિ, એ વાત જગ- 
ભ્રસિદ્ટ છે. એ પ્રમાણે જેનો બાધ કોઈથી થઈ શકતે! 
નથી, જે પોતે બાધરહિત છે, અને જે સર્વના બાધને 
સાક્ષી છે, તેજ આત્મા છે; પણુ અહંકારાદિક આત્મા 
નથી; કારણુ કે તે સર્વ દશ્ય પદ્દાર્થ છે, અને અનિય 
છે અને તેથી તેમાં બાધ થાય છે. ૩૩ ી 

અવતરણિકા-આત્મા ખાધરહિત છે, તેનું ફ્ળ 
ચાલતા પ્રસંગમાં શું? તે વાત કહે છેઃ- 

તિદ્ધં ત્રજ્ળિ સત્યર્વં શાનત્વં લુ પુરેરિતમ્‌ । 

સ્વયમેવાનુમૂતિત્વા્સ્યારિવિયનેઃ ર્જુટમ્‌ ॥ રે૪।। 

શબ્દાર્થ-ખ્રહ્મામાં સત્યપણું સિદ્ધ થયું, અને સ્ીન- 
પણું તે। પૂર્વે “લ્યથમેવાવ્સમૂતિલ્વાત' “પોતે જ અનુભવ- 
સપપણાથી? ઇત્યાદિ વચનોાએ કરીને સ્કુટ રીતે 
પ્રતિપાદન ફર્યું છે. ૩૪ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-તમે યુકિત અને પ્રમાણોવડે આત્મા બાધ- 
રહિત છે એ વાત સિદ્ધ કરી તે તો ઠીક, પણુ આત્મામાં 
ખહ્મનાં લહ્વણુ ધટાડવાને પ્રસંગ ચાલે છે, તે પ્રસંગમાં 
આત્માતું અબાધ્યપણું શું ઉપયોગી છે, તે મને સમજતું 
નથી, તે સમનનવશે। ? 

ગુસ્્‌-ચાલતા પ્રસંગથી અમે કાંઈ પણુ વિરુદ્દ કહેતા 
નથી, પણુ પ્રસંગને ઉપયોગી જ કહીએ છિયે. આત્મામાં 
હ્રહમનાં લક્ષણો ધટાડવાને। પ્રસંગ ચાલે છે; તેથી જેમ 
ખમ અબાપ્ય છે, માટે સય છે, તેમ આત્મા પણુ 
અખાષ્ય છે, માટે સત્ય છે; એવી રીતે આત્મામાં 
સત્યપણાની સિહ્ધિમાટે, આત્માના અખબાધ્યપણાના નિરૂ- 
પણુને! ઉપયોગ છે, તેથી તે સિદ્ધ કર્યું છે. 'લસ્યમચાધ્ય 
લાધ્ય નિચ્ઘા। જેતો બાધ ન થાય તે સત્ય છે અને 
જેનો ખાધ થઈ શકે તે મિથ્યા છે' એમ પ્રાચીન આચા- 
યોએ કહ્યું છે. હુવે જમ્રત, સ્વમ, સુષુપ્તિ, મૂર્ચ્છા કે 
સમાધિમાં આત્માનો બાધ થતો નથીઃ સુષુપ્તિ, મૂ્ચ્છો 
અને સમાધિમાં તે! સ્થૂલ, સૂટ્દમ આદિ સર્વ જગતતે। 
ખાધ થાય છે, પણુ આત્માના જ ખાધ થતો નથી, 
અને આત્મા સ્થૂલ, સૂટ દેઠુ આદિ સર્વ જગતના 


લ્૪ 


ખાધને। સાક્ષી છે, માટે આત્મા અખાધ્ય છે, અર્થાત્‌ 
સત્ય છે. એવી રીતે બહ્મનાં લક્ષણમાં જે સત્યપણું કહ્યું 
છે, તે આત્મામાં પણુ છે. 

શિષ્ય-ખહ્મમાં જે સત્યપણું છે તે આત્મામાં ધટે છે, 
તેથી આત્મામાં સત્યપણું ભલે હે; પણુ બ્રહ્મમાં જે 
સાનરૂપતા છે, તે ત્તાનરૂપતા આત્મામાં કેવી રીતે ધટે 
છે, તે સમનનવે।. 

ગુર્‌-આત્માની સ્ાનરૂપતાનું પ્રતિપાદન તો “ વ્યયમે- 
તાતખૃસિસ્વાટ્િયતે નાણુમાય્યણા આત્મા પોતે અનુભવરૂપ 
છે, માટે આત્મા અનુભવને। વિષય નથી,' એવી રીતે 
પૂર્વે (ચાલતા પ્રકરણુના ૧૧ મા શ્લે।કથી આરંભીને 
ર૧ મા શ્લોક સૂધી) સ્પષ્ટ રીતે દેખાશ્યું છે; માટે બહ્મ- 
માં જે ત્તાનરૂપતા છે, તે આત્મામાં પણુ નિઃસંદ્દેઠ છે. ૩૪ 

આત્માની અનંતતા 

અવતરણિફા-ખ્રહ્દાની અનંતતા વિષે કરેલી શંકાનું 
સમાધાનઃ- 
ન વ્યાવિત્વાદેશતોંડતો નિત્યસ્વાનાવિ જાજત; । 
ત વસ્તુતોડવિ સાવોત્મ્યાટાનેસય વ્રિ ત્રિધા રજ 

શખ્દ્રાર્થ-પરખષ્રહ્મનો વ્યાપકપણાને લીધે દેશથી 
પરિશ્છેટ (અંત) નથી, નિત્યપણાને લીધે કાળથી પણુ 
પરિચ્છેટ (અંત) નથી, સર્વસ્વરુપપણાને લીધે વસ્તુથી 
પણ્‌ પરિચ્છેદ (અંત) નથી. એ પ્રકારે ખ્રદ્મામાં ત્રણ 
પ્રકારનું અનંતપણું (પરિચ્છેદ રહિતપણું) સિદ્ધ થાય 
છે. ૩પ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-આત્મા સલ અને ત્તાનસ્વરૂપ છે, પણુ 
આત્મામાં અનંતપણું ધટતું નથી; કારણુ કે ખહ્મમાં જ 
અનંતપણાની અસિદ્ધિ છે, તો પછી આત્મામાં તો કયાં- 
થીજ હોય? 

ગુશ-પરિચ્છેદ એટલે અંત. પરિચ્છેદ ત્રણુ પ્રકા- 
રના છેઃ દેશપરિચ્છેદ, કાલપરિચ્છેદ, અને વસ્તુપરિચ્છેદ. 
જે વસ્તુ અવ્યાપક હોય, એટલે “રોઈ સ્થળમાં હેય ને 
કરાઈ સ્થળમાં ન હોય, તે વસ્તુ દેશપરિચ્છેદવાળી કહે- 
વાય છે. જેમ, પર્વત આદિ પદાર્થો વ્યાપક નથી, તેથી 
તે દેશપરિચ્છેદવાળા છે. બહમ તો આકાશની પેકે સર્વત્ર 
વ્યાપક છે; કાર્‌ણુ કે બહ્મ વિનાનો કેઈ પણુ ભાગ 
ખાલી નથી, માટે ખહા દેશપરિચ્છેદવાળું નથી. અનુ- 
માન પ્રમાણે પણુ બહ્મનું અનંતપણું સિદ્ધ થાય છે. 
ખદ દેશપરિચ્છેદથી રહિત છે; કારણુ કે તે વ્યાપક છે. 
જે દેશપરિચ્છેદ રહિત ન હોય તે વ્યાપક ન હોય. 
જેમકે, પવત આદિ. પર્વત આદિ દેશપરિચ્છેદ રહિત 
નથી, માટે વ્યાપક નથી, એવી રીતે અનુમાને કરીને 
પણુ બ્રહ્મ પરિચ્છેદરહિત છે એમ સિદ્ધ થાય છે. નિત્યં 


શ્રી પંચદશી 


પ્રિકરણુ 


વિજ્ધું સર્વમલ જયમ 1 આાજાશવરસર્વમલશ્ર નિસ્ય: | “બહા 
નિત્ય, (ઉત્પત્તિ અતે નાશરહિત) છે, વિભુ (પરમ મહત્‌) 
છે, સર્વગત (સર્વત્ર વ્યાપક) છે. સૂટ્દમ (ઇદ્રિયાગોચર) 
છે, આકાશની પેઠે સર્વત્ર વ્યાપક છે, અને નિત્ય છે. 
ઇત્યાદિ શ્રુતિઓમાં બહ્યા વ્યાપક છે, એટલા જ માટે 
દેશપરિચ્છેદર્હિત છે એમ કહ્યું છે. 

જે વસ્તુની ઉત્પત્તિ થતી હેય ને જેને નાશ થતો 
હેય, તે વસ્તુ કાલપરિચ્છેદવાળી કહેવાય છે. જેમકે 
બ્રટ આદિ પદાર્થો ઉત્પન્ન થાય છે, અતે નાશને પણુ 
પામે છે, તેથી તે કાલપરિચ્છેદવાળા છે. આ બહા 
ઉત્પન્ન પણુ થતું નથી, તેમ નાશ પણુ પામતું નથી. 
ખહઉા તો ભૂત, ભવિષ્ય અને વર્તમાન એ ત્રણે 
કાળમાં વિદ્યમાન છે, તેથી તે નિત્ય છે. માટે, 
ખહ્મા કાલપરિચ્છેદરહિત છે. અનુમાનથી વિચારીએ 
તાપણું જણાય છે કે, બહ્મ કાલપરિચ્છેદર્હિત છે, 
કારણુ કે તે નિત્ય છે. જે કાલપરિચ્છેદર્હિત ન હોય 
તે નિત્ય પણુ ન હેય. જેમ ધટપટ આદિ પદાર્થ કાલ- 
પરિચ્છેદર્હિત નથી, તેથી નિત્ય પણુ નથી. એવી રીતે 
અનુમાનથી વિચારતાં પણુ ખ્રહ્મ કાલપરિચ્છેદરહિત છે, 
એમ સિદ્ધ થાય છે. “નિલ્યો નિલ્યાનાં બેતનશ્રેતનાનાં । 
પરમાત્મા નિત્યમાં પણુ નિત્ય છે અને ચેતનમાં પણુ 
ચેતન છે,' પત્યાદિ શ્રુતિએમમાં પણુ બહ્મ નિત્ય એટલે 
કાલપરિચ્છેદરહિત છે એમ કહ્યું છે. 

જે વસ્તુને! વસ્તુએ કરીને પરિચ્છેદ હોય, તે વસ્તુપરિ- 
ચ્છેદવાળી વસ્તુ કહેવાય છે. જેમકે, ધટ પટરૂપતાને પ્રાપ્ 
થતો નથી, અને પટ, ધટરૂપતાને પ્રામ થતો નથી. તેથી 
ધટ, પટ આદિ વસ્તુ, વસ્તુપરિચ્છેદવાળી કહેવાય છે. બહમ 
તો વિવર્તોપાદન કારણુપણાએ કરીને અને અધિદાનપણાએ 
કરીતે સર્વસ્વરૂપ છે, તેથી બહમ વસ્તુપરિચ્છેદથી રહિત 
છે. અનુમાનથી જેતાં પણુ બહ્મ વસ્તુપરિચ્છેદર્હિત છે; 
કાર્‌ણુ કે તે સર્વસ્વરૂપ છે. જે વસ્તુપરિચ્છેદરહિત ન 
હેય, તે સર્વસ્વરૂપ પણુ ન હોય. જેમ ધટપટ આદિ 
પદાર્થો વસ્તુપરિચ્છેદરહિત નથી, તેથી તે સર્વસ્વરૂપ 
નથી. એ પ્રમાણે અનુમાને કરીને પણુ, “બહ્મ, વસ્તુ- 
પરિચ્છેદરહિત છે એમ સિદ્ધ થાય છે.' “દૂ લર્વે ૧ટથમાત્મા । 


ર્વ જેલહ્‌ ત્રછા। ળહ્ઞેવેટં લર્ષ। આ આત્મા સર્વસ્વસૂપ છે, 


આ રશ્યમાન સર્વ બહ્મ છે, આ સર્વ બ્યા જ છે, 
ઘત્યાદિ શ્રતિમાં પણુ બહ્ય, સર્વસ્વરૂપ એટલે વસ્તુ- 
પરિચ્છેદરહિત છે એમ કહ્યું છે. શ્રતિ અને અતુમાને 
કરીને બહ્મ અનંત છે, એટલે દેશપરિચ્છેદ, કાલપરિચ્છેદ, 
અને વસ્તુપરિચ્છેદથી રહિત છે, એમ સિદ્ધ થાય છે. ૩૫ 

અવતરણિકા-શ્રુતિથી ખ્રહ્માની અનંતતા સિદ્ધ થાય 
છે, તેમ યુક્તિથી પણુ ખ્રહ્માની અનંતતા સિદ્ધ થાય 
છે તે કહે છેઃ- 


3 જું] 

સ્‌શવાજણાન્યવર્તૂનાં વારિવિતસ્વાય માયયા । 

ન હેશાહિજ્તોંડ્તોડસ્તિ ત્રક્ષાનંસ્યં રજટં તત; રે 

શખ્દાર્શ-માયાએ ફરીને દેશ, કાળ અને અન્ય 
વસ્તુતું કલ્પિતપણું છે, માટે દેશાદિકુત ( દેશકૃત- 
કાલષુત અને વસ્તુકુત) પરિચ્છેટ (અંત) બ્રહ્માને નથી, 
તેથી બ્રદ્દાનું અનંતપણું સ્કુટ (સપણ) છે. ૩૬ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

પરિચ્છેદમાં દેશ, કાળ અને વસ્તુ જે હેતુરૂપ છે, 
તે સવ માયાએ કરીને કલ્પિત છે, અર્થાત્‌ મિથ્યા છે. 
માટે, વાદળાંની અમુક પ્રકારની સ્વાભાવિક રચનાથી 
આકાશમાં કાઈ કોઈ વખતે નગરાકાર જેવું કેઈ દદિએ 
પડે છે અને ક્ષણુવાર પછી દેખાતું બંધ પડે છે તેવા 
ગેધર્વનગર આદિએ કરીને જેમ આકાશને! પરિચ્છેદ 
સંભવતોા। નથી, તેમ દેશ, કાળ અને વસ્તુએ કરીને 
પણુ બહાને પાર્માથિક પરિચ્છેદ સંભવતે। નથી, અને 
અહમને વિષે માયા પણુ તેમ જ કલ્પિત જાણુ. તેથી, 
ભહ્મમાં અનંતપણું સ્પટ્ટ છે. વળી જે ખહ્મામાં અનતપણું 
છે, તે આત્મામાં પણુ છે, એમ સિદ્ધ થાય છે; કાર્‌ણુ 
', આત્મા બદ્યથી ભિન્ન નથી, પણ બ્રહ્મસ્વરૂપ જ છે. 
'તરેલલ્લલ્યમાતમા જ્રજ્નેવ ત્રજ્ઞાસ્મેવાત્ર શેવ ન વિચવિસ્લ્યમ । 
તે આ સત્ય સ્વરૂપ આત્મા બ્રહ્મ જ છે; બહમ અને 
આત્માની એકતામાં સંશય કરવાને નથી.' ર4 ઘલલ્ય- 
માભેવ નૃલિદ્દો રેવો તરજ મવત્તિ। ડ*કાર અને સત્ય-બહ્ય 
આત્મા જ છે, નૃસિહદેવ ખાહ્મ છે.' “બયમાતમા ત્રણ આ 
આત્મા બહમ છે.' પ્રત્યાદિ શ્રુતિઓમાં, “આત્મા થહ્મ 
છે, અને બહમ આત્મા છે,” એવી રીતે બહ્મ અને 
આત્માની એકતાનું પ્રતિપાદન કર્યું છે, માટે આત્મામાં 
અતંતપણું છે એમ સિદ્ધ થાય છે. અર્થાત્‌, શ્રુતિ અને 
સ્મૃતિમાં આત્મા તથા બ્રહ્મની એકતાનું પ્રતિપાદન 
કર્જું છે તેથી, જે બ્રહ્મનાં લક્ષણે છે તે સર્વ લક્ષણે। 
આત્માનાં પણુ હોવાં જેધદએ; અને બ્રહ્મમાં અનંતપણું 
સિદ્ધ થવાથી આત્મામાં અનંતપણું સિદ્ધ થયું, એમ 
ન:સંદેઠ સમજવાનું છે. ૩૬ 

જીવ-ખ્રહ્મની એકતાનું પ્રતિપાદન 


_ અવતર્ણિકા-જડભૂત જગત્‌ બ્રહ્મમાં કલ્પિત 
છે, તેથી જગત્‌ બ્રહ્માનું પરિચ્છેદક હાઈ શકે નહિ; 
પરંતુ ચેતનભૂત જીવ-ઈશ્વરમાં કલ્પિત તત્ત્વને 
અસંભવ છે તેથી જીવ-ઈશ્વર ખ્રહ્દાના પરિચ્છેદ 
કરવાવાળા થઈ શકે, તેથી ખ્રહ્માનું અનંતપણું અસંગ 
થાશે, એવી શિષ્યે શંકા કરવાથી ગુરુ તેનું સમા- 
ધાન કરે છે:- 


પંચકેોશ વિવેક 


હ્પ 


સસ્થ જ્ઞાનમનંતં વટ તદરતું તસ્ય તત્‌ । 
રેમ્વરસ્વ ત ગીવત્વમુપાષિટ્યવસ્વિતમ્‌ ।। રે૭ ।। 


શખ્દરાર્ચ-જે સત્ય, જ્ઞાન અને અનંત છે તે ખ્રહ્મ 
છે, અને તે જ વસ્તુ (પારમાર્થિક) છે. તે ખ્રદ્દાનું જે 
ઈશ્વરપણું અને જીવપણું છે, તે બે ઉપાધિથી 
કલ્પિત છે. ૩૭ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-જગત્‌ જડ છે અને બહ્મમાં આરોપિત છે, 
તેથી તે જગત્‌ અહ્યાનું પરિચ્છેદક થઈ શકે નહિ, એ 
વાત તો ઠીક છે. પરંતુ જીવ અતે ઈશ્વર તે ચેતન છે, 
માટે જવ અને $શ્વિર, બહ્મના પરિચ્છેદક થાય એવે 
સંભવ છે, અને તેથી બહ્યા પરિચ્છેદ રહિત એટલે અનંત 
છે, એમ આપતું કહેવું અયોગ્ય છે. 

ગુસ-શસ્યં જશઞાનમનનત ન્રજા। બહમ સત્ય સ્વરૂપ, ઝાત 
સ્વરૂપ અને અનંત (અંતરહિત) છે,' ઈયાદિ શ્રુતિઓ- 
માંજ જે સયાદિ સ્વરૂપ ખ્રદ્યનું કહ્યું છે, તે ભહ્મા જ 
પાર્માથિક વસ્તુ છે એટલે પરમતત્ત્વરૂપ છે. પરંતુ 
જીવપણું અને ૬શ્ચર્પણું પાર્માથિક નથી, પણુ તે તો 
ખહામાં જગતની પેઠે ભિન્નભિન્ન ઉપાધએ કરી કહિપત 
છે. જેમ જગત્‌ બ્રહ્મમાં કલ્પિત છે, તેથી તે બ્હાનું 
પરિચ્છેદક નથી, તેમ જીવપણું અને પશ્ચિર્પણું પણુ 
ખહ્મમાં જ ભિન્ન ભિજ્ત ઉપાધિઓએ કરી કલ્પિત 
છે, માટે તે બ્હ્મનાં પરિચ્છેદક નથી. તેથી, છાહ્મા પરિ- 
ચ્છેદ રહિત અનંત છે એમ કહેવું અયોગ્ય નથી, પણુ 
યોગ્ય જ છે. ૩૭ 

અવતરણિકા-આ પ્રમાણે ભિન્નભિન્ન ઉપાધિએ 
કરી જીવપણું અને ઈશ્વરપણું કલ્પિત છે, ત્યારે. 
એએ ભિશભિભ્ન બે ઉપાધિ ફઈ? એવી શિષ્યને 
જિજ્ઞાસા થઈ, તેથી કમે કરીને તે બન્ને ઉપાધિનાં 
સ્વસપનું નિરૂપણુ કરે છે. 

શસ્િરિસ્સયેશ્વરી જાચિસ્તનેવસ્તુનિયામિવા । 

આનરમવમાર મ્ય ગટા ભર્વેજ વલ્તુણ ।। રે૮ | 

| શખ્દાર્થ-સવે વસ્તુને નિયમમાં રાખનારી ફોઈ 
અનિર્વચનીય એલશ્વરી શક્તિ છે; તે આનંદમયથી 
આરંભીને સવ વસ્તુભ્મોમાં ગુમ રહેલી છે. ૩૮ 
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હે શિષ્ય | માયા ઈપશ્વિરતી શકિત છે, તેની ઉપા- 
ધિથી બહ્મમાં ઈશ્વિર્ભાવ પ્રાપ્ત થયો! જણાય છે. માયા- 
થી જ બ્રહ્મ ઈશ્વર કહેવાય છે. એ માયા પશ્વિરની શક્તિ 
છે; કારણુ કે, એ શક્તિએ કરીને તે ચરાચર જગતને 
ઉત્પન્ન કરે છે, એ માયા-શક્તિ પશ્વિર્ના વશમાં રહે 
છે. યઘપિ એ માયા છે, એટલે અન્યને મોહમાં નાંખી 


લ્દ 


ખાધ કરે છે; પરંતુ તે ઈશ્વરતે બાધ કરી શકતી નથી. 
એ માયા અનિર્વચનીય છે; કાર્‌ણુ કે, સત્યપણાએ કરીને, 
અસત્યપણાએ કરીને, સદસત્પણાએ કરીને, સાવયવ- 
પણાએ કરીને કે નિર્વયવપણાએ કરીને એ માયાતું 
નિરૂપણુ થઈ શકે તેમ નથી. પૃથ્વીમાં શખ્દ, સ્પરી, 
રૂપ, ર્સ અને ગંધ આ પાંચ ગુણે છે, અને ખાડું, 
ખાર, કડવું, મીડું, મોળું અને તીખું ૭ રસ છે. જ- 
ળમાં શખ્દ, સ્પર્શ, રૂપ અને રસ એ ચાર ગુણુ। અને 
મધુર્‌ રસ છે. એવી રીતે પૃથ્વી આદિ સર્વ પદાર્થોના 
ધર્મોનો નિયમ કરવાવાળી માયા છે, માટે' તે, સર્વ 
વસ્તુતી નિયામિકા એટલે વસ્તુ માત્રતું નિયમન કર- 
વાવાળી કહેવાય છે. 

શિષ્ય-એ માયાશકિત કયાં રહે છે? તે તેની પ્રતીતિ 
કમ થતી નથી? 

ગુજ્-માયા આનંદમયથી આરંભીને બ્રહ્માંડપર્યત 
ચરાચર જગતમાં રહે છે, અને તે સર્વ વસ્તુમાં ગુમ 
છે, માટે તેની પ્રતીતિ થતી નથી. ૩૮ 

ગવતર્ણિકા-શિષ્ય માયાશક્તિના અસત્યપ- 

જ હ અ 
ણાની શંકા કરે છે, તે પરથી ગુરુ તેનું સમાધાન 
કરે , છેઃ- 
(૧ નુ 

વસ્તૃધમી 1નવ*્વગ્છવરયા નવ થરી તણી । 

અન્યોડન્યધ્મતારુયોદ્દિણવેત ગમતુ । ર૨ ।। 

શખ્દાર્થ-જે માયાએ ફરીને પદાર્શના પરમો 
નિયમિત ન જ કરાય, તો અન્યોન્ય ધર્મોના મળી 
જવાથી જગતૂ નાશ પામે, એમ નિક્ચયપૂર્વક 
જાણુ. ૩૯ 
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શિષ્ય -માયાની પ્રતીતિ થતી નથી, તેથી માયાને 
અભાવ કમ નહ હોય? 

ગુર-જે માયા ન હોય તો પછી વસ્તુના ધર્મનો નિયમ 
"ઈ પ્રકારે થઈ શકે નહિ, એટલા માટે માયા અવસ્ય 
માનવી પડશે. અથોપત્તિ પ્રમાણે કરીને માયાને સદ્ભાવ 
સિદ્ધ થાય છે. ન્યાં અન્યથા (બીજે પ્રકારે) ઉપપત્તિનો અ- 
ભાવ એટલે અનુપપત્તિ હોય ત્યાં અર્થાપત્તિ પ્રમાણુ, શાસ્ત્ર- 
કારોએ માન્યું છે. જેમકે, “પુછ દેવદત્ત દિવસે ભાજન 
કરતે! નથી,' એમ કહેવાથી, “ભાજન વિના પુષ્ઠતાની 
અનુપપત્તિ એટલે અસિદ્ધિ છે; તેથી દેવદત્ત રાત્રિએ 
ભાજન કરતે હોવે જેઇએ,' એમ અર્થાપત્તિ પ્રમાણે 
કરીને સિદ્ધ થાય છે. હવે જે માયાનો અભાવ માનીએ, 
તો પદાર્થોના ધર્મોના નિયમ કરવાવાળી માયા અવસ્ય 
માનવી જેધએ; અને જે માયા ન માનીએ તે વસ્તુ- 
ધર્મતેો નિયમ કરનાર અન્ય “કોઈ ન હોવાથી, વસ્તુ- 
ધર્મો પર્‌સ્પર્‌ મળી જરે અને મહા અનર્થ થશે, જેમકે 


શ્રી પંચદશી 


[ પ્રરકણુ 


જળને ધર્મ શીતળતા છે, તે અસ્ચિમાં મળી જશે; એટલે 
અશ્વિમાં શીતળતા અને ઉષ્ણુતા બન્ને રહેશે. અગ્નિનો 
ધર્મ ઉષ્ણુતા છે, તે જળમાં મળી જશે; તેથી જળમાં 
ઉષ્ણુતા અને શીતળતા બન્ને રહેશે, એવી રીતે પરસ્પર 
ધર્મોતું સાંકર્ય થવાથી, એક ખીનમાં ભળી જવાથી, 
સધળા જગતના નાશને। પ્રસંગ આવી પડશે. નિયંતા 
વિના કોઈ પણુ નિયમ રહેતો નથી તેથી, હે શિષ્ય | 
નિયમ કરવાવાળી માયા ન માનવાથી અનિયમિત 
વ્યવહાર થઈ જશે. માટે જ માયા અવશ્ય માનવી 
જેધએ; અર્થાત્‌ સર્વ પદાર્થના ધર્મોનો નિયમ કરવાવાળી 
માયા છે. તે માયાના અભાવથી, જગતના નાશને। પ્રસંગ 
આવે છે માટે, “માયા છે,' એમ માન્યા વિના જૂટકે। જ 
નથી, અને તેથી જ સદ્ભાવ ૭તાં પણુ માયાની પ્રતીતિ 
થતી નથી એમ સિદ્ધ થાય છે, તથા શક્તિ વિના જગત્‌ 
નિયમિત થઈ શકે નહિ. ૩% 


અવતર્ણિકા-એ પરથી શિષ્ય, જગતના નિયા- 
મકપણાના અસંભવની શંકા કરે છે કે, જડથી જગતનું 
નિયામકપણું થાય નહિ, ત્યારે શુરુ તેના મનનું 
સમાધાન ડરે છેઃ- 

સિચ્છાયાવેશતઃ શસ્દિયિતનેવ વિમાતિ સા | 

તર્છવસ્યુપાપિતંયોમાદણેવે'્વરતાં વઞેત્‌ ।૪ ૦। 

શખ્દાથે-તે શક્તિ, ખ્રહ્માની છાયાના પ્રવેશથી 
જાણુ ચેતનપણાને પ્રાતત થઈ હાય તેવી દેખાય છે; 
અને તે શક્તિસ્ર્પી ઉપાધિના સંચોગથી ખ્રહ્દા જ” 
ઈશ્વરપણાને પ્રાતત થાય છે. ૪૦ 
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શિષ્ય-સર્વને નિયમમાં રાખવા, એ ચેતનને ધર્મ છે, 
અને માયા તે! જડ છે, તેથી તે માયા સર્વ જગતને 
નિયમમાં કેમ રાખી શકે? માટે “માયા જગતની સર્વ 
વસ્તુના ધર્મનો! નિયમ કરવાવાળી છે,' એ મારી ખુ- 
દ્વિમાં ઉતરતું નથી. 

ગુજ્-માયા જડ છે એ વાત સત્ય છે; તથાપિ તે 
માયામાં ચૅતન બહાને આભાસ પડવાથી, માયા ચેતન 
જેવી નનણુવામાં આવે છે, અને તેથી એ માયાને જગ- 
તનું નિયામકપણું ધટે છે. માટે જ, “માયા સર્વ વસ્તુ- 
ધર્મનો નિયમ કરવાવાળી છે, એમ ખુહ્ધિમાં ઉતાર્‌. 

શિષ્ય-માયા સર્વ જગતની નિયામક હોય, પણુ 
ચાલતા પ્રસંગમાં એટલે બ્રહ્મને ધશ્વર્ભાવની પ્રાપ્તિ થાય 
છે, તેમાં શું સિદ્ધ થયું ? 

ગુજ્-માયા શક્તિર્પ ઉપાધિના સંબંધથી, સ- 
(યાદિ સ્વરૂપ બ્રહ્મા ઈંશ્વર્પણાને પ્રામ થાય છે, એમ 
સિદ્ધ થાય છે. ૪૦ 


જું] 
અવતરણિકા-માયા અર્થાત્‌ શક્તિની ઉપાધિથી 
છ&હ્દા જ ઈશ્વરભાવને પ્રાસ થાય છે, એ સિદ્ધ ક્યો 
પછી ખ્રહ્મને જીવભાવની પ્રાપ્તિ કેવી રીતે થાય છે, 
તેનું નિસ્ન્પણુ ગુરુ કહે છેઃ- 
વોશોવાધિવિયણાયાં યાતિ ત્રદેવ ગ્રીવતામ | 
વિતા વિતામદશ્રેવ$ પુત્રવૌત્રો યથા પ્રતિ ॥ ૪? ।। 
શખ્દાર્થ-પંચકેશર્પી ઉપાધિનો વિચાર કરતાં 
ઠ્રહ્મ જ, જીવભાવને પ્રાતત થાય છે. જેમ એક જ 
પુરુષ, પુત્રપ્રતિ પિતા અને ધૌત્રપ્રતિ પિતામહ 
થાય છે તેમ. ૪૧ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 
ગુજ-પંચકોશની ઉપાધિથી બહ્મ જ જીવભાવને પ્રાપ 
થાય છે; એટલે બહમ “જવ”, એ પ્રમાણે કહેવાય છે. 
શિષ્ય-એક જ પદાર્થને વિષે એક જ વખતે સ્વધર્મને 
ત્યાગ ન કરતાં, બે વિરુદ્ધ ધર્મને! યોગ જેવામાં આવતો 
નથી. પિતા તે પુત્ર ને પુત્ર તે પિતા હોઈ શકે નહિ. માટે 
એક જ બહા %વભાવ અને ઈશ્ચિરભાવને “કેમ પ્રામ થાય? 
જવ અલ્પગસત્વ આદિ ધર્મવાળા છે, અને ઈશ્ચર સર્વ- 
મત્વ આદિ ધર્મવાળા છે. અલ્પગત્વ અને સર્વસત્વ, 
પર્‌સ્પર્‌ વિરુદ્ધ છે; તે વિરુદ્ધ ધર્મને યોગ થવાથી બહ્યા, 
જીવભાવ અને ઈશ્વરભાવને પ્રામ થાય છે એ અયોગ્ય 
છે, માટે તે સંદેઠુ ટાળે. 
ગુરુ-એક જ વખતે એક પદાર્થ પોતાના ધર્મને 
ત્યાગ ન કરતાં, બે વિરુદ્દ ધર્મવાળા, જગતમાં સર્વના 
તેવામાં આવે છે. દાખલા તરીકે, એક જ માણુસ 
પોતાના મનુષ્યભાવને ત્યાગ ન કરતાં પુત્રપ્રતિ પિતા 
કહેવાય છે, અને પૌત્રપ્રતિ_ પિતામહ કહેવાય છે, ને 
પોતાના પિતા આગળ પુત્ર છે. તેમ બ્રહ્મ પણુ પોતાના 
ખહ્મભાવનો ત્યાગ ન કરતાં પંચક્રાશરૂપ ઉપાધિના 
સંબંધથી જવ કહેવાય છે, અને માયા શક્તિરૂપ ઉપા- 
ધિના સંબંધથી ઈશ્વર કહેવાય છે. માટે, એક જ બ્રહ્મ 
ભિન્નભિન્ન ઉપાધિએ કરી જવભાવ અને ઈશ્રિર્ભાવને 
મરા થાય છે, એમ અમારે કહેવું છે. ૪૧ 
અવતર્ણિકા-વસ્તુતત્ત્તતા વિચાર કરીએ તો 
ખ્રહ્માને જીવભાવ કે ઈશ્વર્ભાવ કંઈ જ નથી, તે વાત 
દૃછાંતથી સિદ્ધ કરે છેઃ- 
જ ઉસ કૂ 
પુત્રાહેર્વિવણ્ઞાયાં ન પિતા ન પિતામદ્‌ઃ । 
જ 6% રિક. શે- 
તદ્ેશો નાવિ ઝીવઃ શસ્દિજોશાવિવક્ષળે ।।૪૨।। 
. રાબ્દાર્થ-પુત્રાદિક કહેવાની ઇચ્છા ન હાય ત્યારે 
તે પપિ્તાએ નહિ ને પિતામહે નહિ. તેની પેઠે 
માયા અને પંચકેોશ કહેવાની ઇચ્છા ન હાય ત્યારે 
ઈશ્વરે નથી અને જીવે નથી. ૪૨ 


પંચકોશ વિવેક 


હ્૭ 
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જેમ પિતા, પુત્ર અને પૌત્રને વિચાર કરીએ તે! 
અમુક પુત્ર છે અને અમુક પૌત્ર છે અને અમુક એના 
પિતા છે, એટલે અમુક પુસ્પ પિતાની અપેટ્ઞાથી પુત્ર, 
પુત્રની અપેક્ષાથી પિતા, અને પૌત્રની અપેક્ષાથી પિતા- 
મહ કહેવાય છે, પણુ પિતા, પુત્ર અને પૌત્રને વિચાર ન 
કરે તો તે પુત્ર પણુ નથી, પિતા પણુ નથી ને પિતામહ 
પણુ નથી, પણુ કેવળ મનુષ્ય જ અવરિણ રહે છે; તેમ 
માયાશક્તિની ઉપાધિથી ઈશ્વર્‌ અને પંચક્રોશની ઉપાધિથી 
ખહ્મ જવ કહેવાય છે; પરંતુ બન્ને ઉપાધિઓને। ત્યાગ કર- 
વાથી ઈશ્વરે નહિ અને જીવે નહિ, પણુ કેવલ માયા સંબંધ 
રતિહ નિસ્પાધિક,શુદ્ધુદ્ધસ્‍સ્વભાવ, સચ્ચિદાનંદરૂપ બાહા જ 
અવશિટ્ટ રહે છે. એવી રીતે જીવ અને ઈશ્વર પણુ જગતની 
પેઠે ઉપાધિએ કરી કલ્પિત છે, તેથી જવ અને ઈશ્વર્કૂૃત 
પરિચ્છેદ બહ્મને સંભવતેો નથી. માટે, બ્રહ્મ પરિચ્છે- 
દર્હિત એટલે અનંત છે, એમ સિદ્ધ થાય છે. ૪૨ 

અવતરણિકા-આ પ્રકરણુમાં ક્હેવામાં આવેલા 
પંચકેશથી વિરપષ્ત જીવ તથા ખબ્રહ્યાની અભેદતા 
જાણુવાથી શું ફળા પ્રાસ થાય છે, તે કહે છે. 

ય (વં ત્રહ્ન વેરેવ ત્રણેવ મવતિ સ્વયમ્‌ | * 

ત્રણળો નાસ્તિ ગન્માતઃ ઘુનરેષ ન ઝાયતે ।૪ રે॥। 

શબ્દાર્થ-એ પ્રમાણે જે બ્રહ્મને જાણે છે, તે સ્વર્ય 
ખ્રહ્ઘા જ થાય છે. ખ્રહ્ઘાના જન્મ નથી, એટલા માટે 
બ્રહ્મવેત્તા ફેરીથી જન્મતો નથી. ૪૩ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

ખહ્મ દેશપરિચ્છેદ, કાલપરિચ્છેદ અને વસ્તુપરિચ્છે- 
દથી રહિત છે; તે શુદ્ધ, બુદ્દ, મુક્તસ્વભાવ, સચ્ચિદા- 
નંદરૂપ છે; તે બહ્ઢા આત્મસ્વરૂપ એટલે પે।તાનું સ્વરૂપ 
છે, એવી રીતે સાધન ચતુષ્ટયસંપન્ન જે પુસ્પ બ્રહ્મને 
અપરેક્ષ જણે છે, તે પોતે બ્રહ્માસ્ૂપ થાય છે. શ્રુતિ 
ભણે છે કે, “વ યો ૬ વે તલ્વશનં ત્રણ વેર્‌ જ્ર્નવ મવસિ । જે 
આ પરષખ્રહ્મને નનણે છે, તે ધહ્મરૂ૫પ જ થાય છે.' “ત્રજ્- 
વિટ્ાજ્તોસિ ૧૨ । બહ્ાવેત્તા, પર કહેતાં પરબહાને પ્રાત 
થાય છે, એટલે પરષ્રહ્મરૂપ જ થાય છે. 

શિષ્ય-એ પ્રમાણે બ્રહ્મતે અપર્‌ક્ષ જણી બરહ્મ- 
વેત્તા બહ્મારૂપ થાય છે, પણુ ભહ્યારૂપે થવાતું શું ફળ છે ? 

ગુજ્-બહ્યઢયા જન્મમરણુથી રહિત છે. “ન ઝાયલે 
બ્વિયતે વા વિષશ્ચિવ્‌। વિપશ્ચિત્‌ (સર્વનું સાક્ષી) હહ્મા જન્મે 
પામતું નથી ને નાશે પામતું નથી, એટલે બ્રહ્મ જન્મ- 
મરણથી રહિત છે.' તેમ બ્રહ્મર્પે થયેલે। ખહ્મવેત્તા પણુ 


જન્મમરણુથી રહિત થાય છે. જન્મમરણુથી રહિત થવું, 
એ બહારૂપે થવાનું સર્વોત્તમ ફળ છે. ૪૩ 


ઇતિ શ્રીમદ્વિઘારણયસ્વામિવિરચિત પંચટ્ટશીવિષે, ચન્દ્રકાન્ત વિવરણુ સહિત 
પંચફેોશ વિવેક નામનું તૃતીય પ્રકરણુ સમાત 


૧૩ 


"૭ 
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મંગલાચરણ 

અવતરણિકા--પ્રથમ પ્રકરણુમાં આત્મતત્ત્વ સંબંધે વિચાર કરવામાં આવ્યો છે, અને તેમાં આત્મા તથા 
પરમાત્માનું એક્ય દર્શાવ્યું છે. પછી ખીજા પ્રકરણમાં પંચમહાભૂતથી આત્મા જદો છે, અને જૂદો છે 
એમ વિચાર્યો પછી જે જણાય છે તે જ ખ્રહ્દા છે એવી રીતથી જે ખ્રહ્મને જાણે છે તે સવ મોહથી 
સ્રુષ્તં થાય છે તે દર્શાવ્યું છે. તે પછી ત્રીજ પ્રકરણમાં પેચકેશત્તું સ્વજ્પ દર્શાવી તેનાથી પણુ 
આત્માનું ભિ્નપણું દર્શાવવામાં આવ્યું છે. હવે આ ચોથું પ્રકરણ છે, જેનું નામ ક્રેતવિવેક છે. 

દ્વેત એટલે બે. આ જગત્‌ ચૈતન અને જડ એવા બે ગ્રકારે ઉત્પન્ન થયું છે. તેના આ પ્રકરણમાં 
વિચાર કરેલો હોવાથી તે અથવા જીવરટૃષ્ઠ જગત્‌ અતે ઈશ્વિરસૃટટ જગત્‌ વગેરેનો આમાં વિચાર કર્યોં 
છે, તેથી આનું નામ દ્વેતવિવેક છે. 

દ્રેતનો એટલે જીવ અને ઈશ્વરને ભેદ શે। છે, ને જીવ જ પરખ્રહ્મ છે તેમ જે વિચારે અર્થાતૂ જાણે, 
તો સ્વયંખ્રજ્ષેવ છે, એ આ પ્રકરણુમાં સંપૂણે રીતે વિવેચનપૂર્વક દર્શાવ્યું છે. તેમ ઈશ્વરે પોતાથી જૂદું એવું 
આ જગત્‌ ફેમ રચ્યું તે, અને તેમાં ઈશ્વર જીવ સ્વસ્રપ ફેમ થયા તે, તથા આ જગતમાં જન્મમરણુનું 
કારણુ જીવરૃછ એટલે જીવે માની લીધેલો મારાતારારૂપી મમત્વ છે, અતે એ મમત્વના અભાવથી જ 
મારાતારાઆદિ મોહ નાશ પામતાં દ્વેતભાવ ત્યજાય છે અને સર્વ ફુઃખોથી સ્ક્ત થવાય છે, અર્થાત્‌ સર્વ 
ઉપાધિથી રહિત બનવાથી ખ્રહ્મસ્વજપ થવાય છે, તેનું આ પ્રકરણમાં પ્રતિપાદન કર્યું છે. 

પ્રારંભમાં ગ્રંથ નિવિલ્ન પરિપૂર્ણ થાય, એટલામાટે આચાર્ય ઈષટ્ટદેવના સ્વજપનું સ્મરણુરુપ મંગલા- 
ચરણ કરતા થકા, આ દ્વેતવિવેક નામના પ્રકરણુને પણુ વેદદાંતશાસ્રનું એક પ્રકરણુ માની, વેદાંતશા- 
સરમાં જે ચાર અનુબંધ છે તે ચાર અનુખંધ આ દ્વેતવિવેકમાં પણ છે એમ સમજીને, દ્વેતવિવેક નામનું 
પ્રકરણુ રચવાનો આરંભ કરવામાં આવે છે. 

ર્મ્વોળાવિ ઝીવેન ભં ટ્રેતં વિવિસ્વતે | વિવેજે સતિ ગીવેન ફેયો વંધા રજટીમવેત્‌ ॥ ? ॥ 

શખ્દાર્થ-ઈશ્વરે અને જીવે સર્જેલાં દ્રેતનું વિવિચન કરવામાં આવે છે. દ્વેતનો વિવેક થયા પછી 
જીવે તજવાયેોગ્ય ખંધ (જગતનાં સુખડુઃખાદિ) સપણ જણાય છે. ૧ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 
ગુજ્-હે શિષ્ય! પૂર્વે મેં તને ખ્રહમને ન્નણુવાના સં- છે. કારણુ એટલે માયોપાધિક એટલે માયાની ઉપાધિ- 

બેધમાં ત્રણ વિષય સમન્વ્યા છે; હવે તતે દ્વેતતો વાળો ઈશ્વર, કે જે અંતર્યામી છે, તેણે દ્રેત કહેતાં 
વિચાર કહે છું, તે તું સાંભળ. આ જૃદિતું કારણુ થકા ભદવાળું આ દૃશ્યમાન સર્વ જગત્‌ સન્યું છે, વળી 


૪ ચું] 
કાર્ય એટલે પંચક્રોેશઆદિની ઉપાધિવાળા જીવ, 
જે અહંપ્રયયવાળા કહેવાય છે, તેણે પણુ એક 
ખીજાં દૈત સ્રજેલું છે. એટલામાટે આ પ્રકરણુમાં ઈશ્વર- 
સૃટ્ટ એટલે ઈશ્વરે સજેલાં અને જીવસૃછટ એટલે જીવે 
સ્રજેલાં, માતેલાં દ્વેતનું ભિન્ન ભિન્ન-પ્રકાર્થી સ્પછ્ટ રીતે 
વર્ણુન કર્યું છે. 

શિષ્ય-જેમ “કાગડાના સુખમાં દાંત કેટલા છે,' 
એટલે કાગડાના દાંતની પરીક્ષા કરવી એ પ્રયોજન 
વિનાનું છે, તેમ આ દ્વેત વિવેચન પણુ પ્રયોજન વિનાનું 
મને તો જણાય છે. આગલાં પ્રકરણે।માં સર્વ અદ્દેત 
જ છે એમ સિદ્ધ કર્યા પછી અદ્દેતની વાતમાં દ્દેતની 
વાત શા મારે કહેવી જેધએ? 

ગુશ્-રે અધીર! દ્વેતનું વિવેચન પ્રયોજન વિનાનું 
નથી; કારણુ કે, પશ્વિરે સજેલાં અને જીવે સજેલાં દૈતને। 
વિવેક એટલે વિચાર થવાથી, સંસારનાં બંધનમાંથી જૂટવ। 
માટે, જીવરૃષ્ટ દેતનો એટલે આ જીવે પોતામાંથી જ 
ઉપજવેલા અહંતામમતાદિક પદાર્થતો યાગ કર્‌ાય છે. 
એવી રીતે જીવે તજવા યેગ્ય શું છે અને ગ્રહુવા 
યોગ્ય શું છે તે જણવા માટે, દ્વેતનો નિર્ણય કરવે। 
જજ્ર્ને। છે. ૧ 

ઈંશ્વરકૃત ક્રેત તથા જીવકૃત ક્વેતનું 
પ્રતિપાદન 

અવતરણિકા-મીમાંસક કહે છે કે, “જાવ જ અ- 
દૃષ્ટ એટલે પર્માધર્મદ્રારા જગતનું કારણ છે, અને તમે 
ઈશ્વિરરચિત જગત્‌ છે એમ કહા છે એ શું? એમ 
શિષ્યે પ્રશ્ન કર્યો. તે ઉપરથી ગુરુ, પુષ્ણયન્ુર્વેદાંત- 
ગત શ્વેતાશ્વતર, એતર્‌ય, તૈત્તિરીય, છાંદોગ્ય, સુંડક, 
તથા ખહુદ્ઠારણ્યકની શ્રુતિએ શું કહે છે, તે શિષ્યને 
કહે છે. 

માયાં તુ જનિ વિચાન્માયિને લુ મદેશ્વરર્‌ | 

સ માથી સૃગતીત્યાદુઃ શવેતા'વતુરશાસિતઃ ।૨।। 

આત્મા વા ફર્મમ્ેડ્મૂલ્લ રેત વગા રતિ । 

શવાસ્વેનાગગણોવાન્લ ળ્તાસિત્તિ વદય ।રે।। 

સે વાય્વત્તિગોવ્વોપધ્વજ્રેદા; વ્રમાર્‌મી । 

સેંમૂતા ત્રહ્મળસ્તસ્મારેતસ્માટાસમનોડરિવિણ1॥૪।। 

વુ સ્યામદ્તેવાત$ પ્રગાચેયેતિ પત? | 

તપસ્તવ્વાડ્લનત્લરય ગમરિત્યાદ તિત્તિરિ ।૧।। 
ફટ્મ્રે તસ્વાલીર વછુદવાય તહેકષત । 

લેઝોડ્વજાંટગાણીનિ સસર્ઞેલિ પ શામમા$ 11૧ 


જીવુ 


વિરજીશિમા યથા વદેનોચંતેડ્સરતસ્તયા | 
વિવિધા થિત્તટા માવા ર્ત્યાયયેળિવા શ્રતિ$1૭॥। 


જમટ્વ્યાજનતે પૂવેમાસીટ્રયાત્રિયતાલુના | 

ઇશ્યામ્યાં નામસ્પામ્યાં વિરાટા[હ્િણ તેરજૂટૅ।।૮।। 

વિરાળમનુનેરો 3૧ સરા*વાઝાવયસ્તથા । 

પિષાજિવાવધિ દૂંટ્રમિતિ વાગઝતનેવિનઃ ।1૨ ॥ 
' શખ્દરાર્થ-માયાને તો પ્રકુતિ (ઉપાદાન કારણ ) 
જાણુવી; માથી એટલે ખ્રહ્માને તો મહેશ્વર ( નિમિત્ત 
કારણુ ) જાણવા; “તે માથી સજે છે,” એ પ્રમાણે 
શ્વેતાશ્વતર શાખાવાળા કહે છે. ૨ સ્છિ પહેલાં તે 
આ (ચરાચર જગત્‌ ) આત્મારૂપ જ હેતું. તે આત્માએ 
'હું સજું' એ પ્રકારે વિચાર ઢર્યો, ને તેણે સંકલ્પ 
કરીને આ લેકેને સજ્યા, એમ ત્રગ્વેટીએ ભણે 
છે. ૩ તે આ આત્મારૂપ ખ્રહ્મમાંથી આકાશ, વાયું, 
અગ્નિ, જળ, પૃથ્વી, ઔષધિ, અન્ન અને દેહુ આ 
સર્વ કુમથી ઉત્પજ્ન થયાં છે. ૪ “હુંજ ખહુસપે 
થાઉં એટલા માટે વિશેષે કરીને ઉત્પન થાઉં, 
વી કામનાથી, ખ્રહ્ધો તપ તપીને આ સવ જગતને 
સજ્યું,” એમ તૈત્તિરીયઉપનિષદ્‌ કહે છે. પ રણની 
પૂર્વે આ સત્વર્પજ હતું. તે બ્રહ્મોે (સત્ય સ્વસપે) 
ખહુસષ્પે થવા માટે વિચાર કર્યો, અને (વિચાર કરીને) 
અસિ, જળ, અશ, અને અંડજ આદિને ઉત્પશ કર્યો, 
અમેમ સામવેદનાં ઉપનિષદ્દ ભણે છે. ૬ જેમ અસ્સિમાંથી 
સૂક્મ તણુખા ઉત્પન્ન થાય છે, તેમ અક્ષર શખ્ટના 
અર્શરૂપ ખ્રહ્મમાંથી પણુ અનેક પ્રકારના ચિદાભાસ- 
વાળા જંગમ પદ્ટાર્થો અને જડ એવા સ્થાવર 
પદાર્થો ઉત્પજ્ન થાય છે; એ પ્રકારે અથવવેદની 
શ્રુતિ કહે છે. છ સૃષ્ટિ પહેલાં આ જગત્‌ અવ્યાકૃત 
એટલે (બ્રહ્મસપે) અસ્પષ્ટ હતું અને હમણાં સિ પછી 
દ્રાણાના વિષયભૂત નામ અને સ્પે કરી વ્યાુત 
એટલે સ્પષ્ટ થયું છે, અને તે નામ તથા ૨૫ 
વિરાટ્‌ આદિમાં સુપ્રસિદ્ધ છે. ૮ વિરાટ, મતુ, 
નરે ગાચે[, ખર, ઘોડા, બકરાં, ધેટા અને કીડી 
પર્યત સ્ત્રી-પુરુષનાં જેડકાંરુપ જગતને ઈશ્ચરે 
ઉત્પજ્ન કર્યું છે, એમ વાજસનેયી શાખાવાળાએ 
ભણે છે. ૯ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

રિષ્ય-પુણ્યપાપરૂપ કર્મે કરી, જીવ જ જગતને 
ઉત્પન્નકર્તા છે, તેથી કેવળ જીવજ જગતતે સ્તજે છે 
એમ કહેવું ઉચિત છે, છતાં પ્રારંભમાં જ “ઈશ્વરે જગત 
સ્જ્યું છે' એમ કેમ કહા છો? 


૧૦૦ 


ગુશ્-“શ્વિરે જગત્‌ અન્‍્યું છે' એમ ધણી મ્રુતિઓમાં 
કહયું છે માટે એ શંકા કરવા જેવી નથી. ખીજું, શ્વેતા- 
શ્વતર ઉપનિષત્માં કહ્યું છે કે-સ્નાન્માથી સુઝે વિશ્વ- 
મેસણ । માટે માયાવી આ જગતને સ્રજે છે,' 'માયાં છુ 
્રજ્ઞાલિં વિચાન્‌ માથિમં છુ મરેશરણૂ॥ માયાને પ્રકૃતિ જાણુવી 
અને માથી એટલે અધિદાન બહ્મને મહેશ્વર નણુવા.' 
એપરથી પણુ જણાય છે કે, માયોપાધિક પશ્વિર આ 
જગતને સ્્રજે છે. માયા જગતનું ઉપાદાન એટલે મૂળ 
કારણુ છે, અને ઈશ્વર તો જગતનું નિમિત્ત ફારણુ છે. 
એવી રીતે શ્વેતાશ્રતર ઉપનિષદમાં ઇશ્વરને જગતને! 
સ્રજતાર્‌ કલો છે. 

વળી ત્રગ્વેદાંતગત એતરેયોપનિષત્માં કહ્યું છે કે, 

આત્મા વા શફ્ટ્મેવાપઆશીજાન્યણ જિચનમિવત । 
લ રૈયત પ્રગાતયગ્ઞા(સિ વાયૉજોજાનલગવ ॥ 

સૃદટિ પહેલાં આ ચરાચર સર્વ જગત્‌, આત્માસ્પ હતું; 
એટલે અદ્િતીય, એકલે આત્મા જ હતો; આત્માથી 
અન્ય કાંઈપણુ ન હતું. તે આત્માએ ઇક્ષણુ એટલે સૂટ્મે 
દૃદિપૂર્વક વિચાર્‌ કર્યો કે, હું લોકને સ્જું; અને એ 
પ્રકારના સંકલ્પે કરીને તેણે અ ચરાચર જગત્‌ સ્રજ્વું.” 
એવી રીતે એતરેયોપનિષત્‌માં, “આત્માએ, એટલે ઇક્ચિરે 
જગત્‌ સનજ્યું છે' એમ કહ્યું છે. 

આત્મા બહાથી ભિન્ન નથી, તે વિષે કૃષ્ણુયજુર્વેદાંતર્ગત 
તૈત્તિરીયોપનિષત્‌માં કહ્યું છે કે, 'લરસ્મ સનમનત ત્રછા। 
ખહ્મ સલસ્વરૂપ, જ્તાનસ્વરૂપ અતે અનંત છે.' એ 
ખ્ઉા જ આત્મા છે; બહ્મરૂપ આત્માથી આકાશ ઉત્પન્ન 
થાય છે; આકાશથી વાયુ, વાયુથી તેજ, તેજથી જળ, 
જળથી પૃથ્વી, પૃથ્વીથી અન્ન અને અન્નથી દેહ ઉત્પન્ન 
થાય છે. એમ આકાશથી આરંભા દેહપર્યત સર્વ જગત્‌, 
ખ્હ્મથી ઉત્પન્ન થાય છે, આવું તેતરેયોપનિષત્‌નું વચન છે. 

તેમ એજ ઉપનિપત્‌માં વધુ કહ્યું છે કે, “લોડજામયલ 
મદ્‌ સ્થાં પ્રગાયેયા એ પરમાત્માએ કામના કરી કે, હું 
ખહુ કહેતાં ધણે પ્રકારે થાઉં અને વિશેષે કરીને થાઉં 
(જન્મું.)' વળી, “લ સવોડ્સવ્યત લ તવસ્સપ્ત્વા ફ્ટ્લર્વમલઝત 
યર્ટિં જિંશન। તે પરમાત્માએ તપ તપ્યું અતે તપ તપીને 
જે કાંઈ આ દૃશ્યમાન જગત્‌ છે તે સર્વ જગતને સ્જ્યું.' 
તેતિરીયોપનિષદના એ વચન પ્રમાણે, “પરમાત્માએ 
જગત્‌ સ્રજવાની ₹.ચ્છા કરી. તે પછી જગત્‌ ન્રજવાને। 
વિચાર કર્યો, અને થાર પછી જગત્‌ સ્રજ્યું, એ પ્રમાણે 
પરમાત્માને જગતના સ્તષ્ટા કલ્યા છે.' 

સામવેદાંતગૅત છાંદોગ્યોપનિષત્‌માં કહયું છે કે, “લરેવ 
જોસ્વેર્વચ આશીરેજયમેવાટ્તીયં। હે સોમ્ય! આ સવ જગત્‌ 
સદ પહેલાં સદ્સૂપ એટલે બહ્મરૂપ હતું. તે સત્‌ 
ખછઠા, એક જ અને અદિતીય એટલે સજાતીય વિ- 
નનતીય અને સ્વગત ભેદર્હિત છે.' 'તરેથત ચઇુસ્ય્‌ાં 


શ્રી પંચદશી 


| ગ્રરેકણુ 


દ્રઝાયેયોલિ। તે સદ્રૂપ બહ્ને ન્નેયું કે ધણો થવા માટે 
હું વિશેષે કરીને ઉત્પન્ન થાઉં.' સજ્ઞોડ્લગથ। તે બહો 
અસિ, જળ અને પૃથ્વીને પણુ ઉત્પન્ન કર્યા.' સાં 
ભહવેયાં મૃતાનાં ત્રીન્વેવ ચીઝાનિ મવદ્વંરગ ગઝરાવુસજુઝ્િમ। 
તે સર્વ ભૂતાનાં ત્રણુજ બીજ છે: અંડજ, જર્‌ાયુજ, 
ને ઉદ્ભિજ્જ. “એ ત્રણુમાં સ્વેદજને સમાવેશ થાય 
છે. પ્રાણી ચાર પ્રકારતાં છે. અંડજ એટલે ઇંડાથી 
થનારાં; જેવાં કે, પક્ષી, સર્પ ઇયાદિ. જરાયુજ એટલે 
જ%રાથળીમાંથી ઉત્પન્ન થનારાં; જેવાં કે, મનુષ્ય, પશુ 
ઈયાદિ. સ્વેદજ એટલે પસીનાથી ઉત્પન્ન થનારાં; જેવાં 
જુ, માંકડ, ચાંચડ, પ્ત્યાદિ. પરંતુ માંકડાદિને ઈંડાં મૂકવાં 
પડે છે, માટે તેને પ્રથમ વર્ગમાં સમાવેશ ફરેલે। છે. 
ઉદૂભિજ્જ એટલે પૃથ્વી ફાડી ઉત્પન્ન થનારાં; જેવાં કે, 
વક્ષ ઇત્યાદિ, “બહ્મ, ત્રિવિધભેદથી રહિત છે. તેણે ધણે 
ધણે પ્રકારે થવાની ઇચ્છા કરી, અને તેણે તેજ, અથિ 
આદિ ઉત્પન્ન કયૉ છે.' એવી રીતે છાંદોગ્યશ્રુતિમાં 
'શ્વિરતે જગતનું સ્ષ્ટાપણું કહ્યું છે. 

વળી અથર્વવેદાંતગત મુંડકોપનિષત્‌માં પણુ કલ્યું છે 
%, “સહેલલ્લસ્યં | યથા ણીત્તાત્વાવયાદ્િય્જુજિરૂ'(: લઇ્‌જ્શઃ 
વ્રમવંતે લશ્વાસ્સયાથ્ષરાટ્દિવિષા: લોસ્થ માવા: વ્રજાયંતે તત્ર 
થેવાવિયંત્તિ। તે આ અહમ સત્ય છે. જેમ, પ્રદીપ 
અસિિમાંથી અચિ જેવા હજારે તણુખા ઉત્પન્ન થાય 
છે ને તેમાંજ લય પામે છે; તેમ, હે સોમ્ય ! અક્ષર 
એટલે અવિનાશી બહ્મમાંથી અનેક પ્રકારના સ્થાવર 
જંગમરૂપ પદાર્થ ઉત્પન્ન થાય છે ને પાછા તેમાં જ 
લય પામે છે.' એવી રીતે મુંડકાોપનિષત્‌માં પણુ ઈશ્વ- 
રથી જગત્‌ ઉત્પન્ન થાય છે એમ કહ્યું છે. 

શુક્લયજુર્વેદાંતગત બૃહૃદારણ્યકોપનિષત્‌માં કહ્યું છે કે, 
સેફ તશેવ્યાજસમાણીસન્નામશ્વામ્યાનેવ વ્યાત્રિયલાણોનામાય- 
મિઢં જ્ષમિ( । તે બહમ ત્યારે (સૃણિ પહેલાં) અવ્યાકૂત (નામ- 
જૂપનાં વ્યાકરણુ રહત) હતું; તે બહમ નામે અને જપે 
કરી સપણ થયું કે આ નામ અને આ ૪પ; એટલે : 
આકાશાદિક અમુક નામવાળું અને અમુક ઝૂપવાળું 
સપણ રીતે જણાયું, એવી રીતે બૃહદાર્ણ્યક્રાપનિષત્‌માં 
ઈશ્વરથી નામરૂપાત્મક જગતની ઉત્પત્તિ કહેલી છે; અને 
વિરાટ આદિમાં નામ અને સૂપ સ્પષ્ટ જવામાં આવે 
છે, એમ પણુ બહદારણ્યકોપનિષત્માં કહ્યું છે. 

વળા પણુ “સ લ્મૈવેટ્મઘ આશીલ્બુશ્વવિષ:। સૃષ્ટિ પહેલાં 
આ જગત્‌ આત્માજ હતું કે જે આત્મા પુસ્ષ 
છે.' ત્યાંથી આરંભીને, “જ્વમેવ યાહિટિં જિંચ વિષુન- 
માવિવાણિયાન્યસ્સત્લવવલગઞત। એ જ પ્રકારે આ જે 
કાંઈ ઝીડી પર્યત સ્્રીપુસ્પતાં શિથુની જેડકાં છે, તે 
સર્વને ઉત્પન્ન કર્યા.' એવી રીતે વિરાટ આદિની ઉત્પત્તિ 
બૃદુદારણ્યકમાં કહી છે. વિરાટ્સ્વરૂપનું નામ વિરાટ છે, 


ચું] 

અને તેનું સ્વરૂપ સ્થાવર જંગમાત્મક છે. મતુ એટલે 
સ્વાયંભૂ મતુ વગેરે, તે તેણુ ઉત્પન્ન કર્યા છે. મનુષ્યનું 
નામ મનુષ્ય, અને ખે હાથ, ખે પગ, આંખ, કાન, 
નાકાદિવાળું સ્વરૂપ છે, તે તેણે ઉત્પન્ન કર્યું છે. તેમ જ 
ગાય, ગધેડાં, ધોડા, બકરાં, ઘેટાં અને કીડી આદિ સવે 
સ્રીપુસ્પરૂપ ભેડાંનાં નામ અને સૂપો ભિન્ન ભિન્ન છે, 
ને જે ખીજું સ્પષ્ટ નનણુવામાં આવે છે, તે પણુ તેણે 
ઉત્પન્ન કર્યા છે. આનું રહસ્ય એ છે કે, સ્થાવરજંગમા- 
ત્મક સર્વ જગત્‌, માયોપાધિક ખહ્યાથી એટલે ઈશ્વરથી 
ઉત્પન્ન થયું છે, ઈશ્વર તે જગતને ઉત્પન્ન કરે છે, એમાં 
બૃહદારણ્યક ઉપનિષત્‌ પણુ મ્રમાણુ છે. ર-€ 

અવતર્ણિકા-“શ્વર જગતૂ સજે છે? એ વિષ- 
યમાં અનેક શ્રુતિઓનાં'પ્રમાણુ આપ્યાં, અને તેથી 
દ્રેત એટલે ભેદભાવવાળું જગત્‌ ઈંશ્વરસૃષ્ટ છે, એ 
વાત સિદ્ધ થઈ હવે ઈશ્વર જ, જીવસ્પે દ્વેતભાવ- 
વાળા દેહમાં પ્રવેશ કરે છે, તે વાત કહે છે. 
મત્વા ₹પાંતર્‌ં ખૈવં રેદ્દે પાવિશવ્‌ીશ૧રઃ | 

ઇતિ તા! જ્રતવઃ પાદુમીવત્વ પાળધારળાત્‌ ।૨૦।। 

શ ક ૦ ક 

શખ્દાથે-ઈશ્વરે, જીવ સંબંધી ખીજું સૂપ કરી 
દેહમાં પ્રવેશ કર્યો, એ પ્રકારે શ્રુતિએ કહે છે, 
અને પ્રાણુને ધારણુ કરવાથી ઈશ્વરનું જીવપણું 
કહેવામાં આવે છે. ૧૦ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવર્‌ણ 

“વં સવ કૃસ્વા પ્રાવિશવ્‌। જવનું રૂપ કરીને પશ્વરે 
પ્રવેશ કર્યો,' એમ શાસ્ત્રમાં કહ્યું છે, માટે ઉશ્ચર કે 
જે બહ્મથી વિલક્ષણ કહેતાં વિકારી છે અને અન્ય 
એટલે. ચિદ્દમાભાસ છે તે, જછવજૂપે દેહમાં પ્રવેશ કરે 
છે, એટલે પશ્વિર્‌ દેહમાં અહંતાએ કરીને આત્માધ્યાસ 
કરે છે, તેથી ધશ્વર જીવરૂપે થાય છે. 

શિષ્ય-પંશ્વરને દેહમાં પ્રવેશ કરવાથી જીવપણું કેમ 
પ્રાત થયું ? 

ગુજ્-જજવઃ પ્રાળપાર્ને |' એવું વચન છે. એમાં “જવ્‌' 
ધ્રાતુ છે, અને પ્રાણુને ધારણુ કરવું એ “જીવ્‌' ધાતુને 
અર્થ છે. ગ્રીવ્‌ ધાતુથી જવ શખ્દ થયે! છે. પ્રાણાદિ- 
કતો સ્વામી એટલે અભિમાની થઇને તે સર્વતું બેરણુ 
કરવું, તેનું નામ પ્રાણુધારણુ છે. ઈશ્ચેર દેહમાં રહીને 
પ્રાણુને ધારણુ કરે છે, માટે તે જીવ કહેવાય છે. એવી 
રીતે દેહમાં પ્રવેશ કરવાથી પશ્વિર જવપણુને પ્રાપ્ત 
થાય છે, ૧૦ 

અવતર્ણિકા-એ જીવનું સ્વરૂપ 
જજ્તાસા થતાં તેનું સ્વસપ કહે છે. 
ચતન્યં યટ્ષિદાનં હિમેશ યઃ પુનઃ | 
ચિસ્છાયા હિમરેદ્રથા તત્સંઘો ગીવ ૩ચ્યતે।? ₹।। 


દ્રેતવિવેક 


૧૦૧ 


મારેશ્વરી તુ માયા થા તશ્યા સિર્ષાળશસ્વત્‌ | 

વિચતે મોદ્‌શાસ્થ્ ર્ત ગીવ મોદ્યસ્યશો 11૨2 

મોદ્દાર્નીશતાં ળ્રપ્ય મમો વષુષિ શોગતિ । 

ફરાજઇમિહ્‌ં ટ્રતે લવણત્ત તમાસત; ॥ ૨ રે 

શખ્દાર્થ-અધિષ્રાનસપ જે ચૈતન્ય છે અને જે 
વળી લિંગ-દેહુ છે તથા લિંગદેહૅમાં રહેલી જે ચિત્‌ 
એટલે ચેતનની છાયા છે, તે ત્રણેના સંધ જીવ 
ઠહુવાય છે. જે માહેશ્વરી માયા છે તે માયામાં 
જગત્‌ ઉત્પન્ન ઠરવાની શક્તિની પેઠે, માહ્‌ કરવાની 
પણુ શક્તિ છે; આ સોહનશક્તિ તે જીવને 
સહું પમાડે છે. તેથી ( જીવસ્પધારી ઈશ્વર) 
મોહથી અસમર્શપણાને પ્રાસ થઈ, શરીરમાં તાદા- 
ત્મ્યાભિમાનવાળા થઈ શેક કરે છે. આ (આગળ 
કહેલું ) ઈશ્વરે સજેલું સઘળું દ્વેત, સંક્ષેપથી કહયું 
છે. ૧૧-૧૩ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

લિંગદેહનું અધિદ્ટાન ચૈતન્ય, લિગદેહ અને લિગદેહમાં 
રહેલી ચિચ્છાયા કહેતાં ચિદાભાસ, એ ત્રણે એકઠ્યં મળે 
છે, એટલે જીવ કહેવાય છે. ૧૧ 

શિષ્ય-જ્યારે ઈશ્વર જ જીવસ્ૂપે થઈ વિરાટ્‌ આદિમાં 
પ્રવેશ કરે છે યારે તેને અન્ઞાનીપણું અને દુ:ખીપણું 
ઇયાદિ વિસ્દ્દ ધર્મ સંભવે નહિ; કાર્‌ણુ કે, ઈશ્વર વિષે 
અજ્ઞાન અને દુ:ખ આદ હોતાં નથી; પણુ જવ તો 
અનજ્તાની તથા દુઃખી કહેવાય છે, માટે તેનું કારણુ 
સમજાવે।, 

ગુસ્-માયા ઈશ્વરતી શક્તિ છે. એ માયામાં જેમ 
જગત્‌ ઉત્પન્ન કરવાની શક્તિ છે, તેમ મોહ કરવાની 
પણુ શક્તિ છે. કારણુ કે 'શહેલઝરં મોદ્દાલ્મજં। તે માયા 
જડ અને મેહસ્વરૂપ છે,' એવી રીતે શ્રુતિમાં માયાને 
મોહસ્વરૂપ કહી છે. એ જ મોહકરવાવાળી શક્તિ જવને 
મોહ પમાડે છે, એટલે જીવ સચ્ચિદાનંદરૂપ જાનથી 
રહિત થાય છે. ૧૨ 


શિષ્ય-જીવ સચ્ચિદાનંદરૂપ જ્ઞાનથી રહિત થાય તો 
ભલે, તેથી શું હાનિ છે? 

ઝુર-જવ સચ્ચિદાનંદરૂપ જ્ઞાનથી રહિત થવાથી, 
પોતાનાં ઈશ્વરસ્વરૂપને ભૂલી નનય છે, તેથી તે પોતે 
ગ્રિય પદાર્થ મેળવવા સાર અસમર્થ થાય છે અને 
અપ્રિય પદાર્થને દૂર કરવા પણુ અસમર્થ થાય છે, તેમ 
જ શરીરમાં તાદાત્મ્યાભિમાન કરે છે, એટલે “શરીર્‌ જ 
ડં પોતે છું? એવી રીતે શરીરને જ સ્વસ્વરૂપ માને છે; 
અને એમ માનવાથી શરીરમાં રોગ થવાથી પોતાને 


ન્ટ 


૧૦૨ 


ર્‌ગી માને છે, બરાડા પાડે છે; શરીર, નીરોગી થવાથી 
પોતાને નીરૌંગી માને છે. હાસ ! મારું શરીર સારું થયું; 
શરીર પુણે થવાથી પોતાને પુષ્ટ માને છે; અને શરીર 
દુર્બળ થવાથી પોતાને દુર્બળ માને છે. અર્થાત્‌ , શરી- 
૨ને સુખ થવાથી પોતાને સુખી માને છે, અને શરી- 
રને દુઃખ થવાથી પોતાને દુઃખી માતે છે. એ વાત 
શ્રુતમાં પણુ કહી છે. 'લજાને છે વુશ્યો 1નિમન્નોડ્નીશયા 
લોશાસિ છુજયાન: | સમાન (એક)જ આ દેહરૂપી ભ*ક્ષમાં 
જે જીવ રહેલો છે તે અસમર્થ થઈ પોતાની પશ્વિરતાનું 
વિસ્મરણુ થયાથી શે।ક કરે છે.' અર્થાત્‌ કર્મફળ--સુખ 
અતે દુઃખ, એટલે શુભ કર્મનું ફળ સુખ છે અને 
અશુભ કર્મનું ફળ દુઃખ છે; એ કર્મફળ--સુખ અને 
દુઃખ, ખન્નેની ઉત્પત્તિનું સ્થાન શરીર છે. માટે શ્રુતિમાં 
શરીરને %ક્ષ તરિકે વર્ણવ્યું છે. એ શરીરરૂપી શક્ષમાં 
અંતર્યામી પણુ રહે છે અને જીવ પણુ રહે છે. અંતર્યામી 
અને જીવ બન્નેનું નિવાસસ્થાન શરીર્‌ છે, માટે તે બત્તેનું 
દેહરૂપી હૃક્ષ સમાન, એક જ સ્થાન કહેલું છે. અંતર્યામી 
અને જવ બતન્તે એકજ શરીરમાં રહે છે, તથાપિ 
તેઓમાં ફળલભેદ મોટો છે. કારણુ કે અંતર્યામીને તો, 
શરીરમાં તાદાત્મ્યાભિમાન નહિ હોવાથી, એટલે મોહ 
ન હૈવાથી, પોતાની પશ્વિરતાને ભૂલતો નથી, તેથી તે 
સર્વજ્ઞ છે, અને તેથી જ શરીરનાં સુખદુઃખ આદિ 
ધર્મોથી લેપાતો નથી; પણુ જીવ તો! શરીરમાં તાદા- 
ત્મ્યાભિનિવેશ એટલે શરીર વિષે મોહ પામી દેહાભિ- 
માની થવાથી પોતાની ૬શ્વરતાને ભૂલી જય છે અને 
તેથી પોતે સર્વસતાથી રહિત થાય છે તથા શરીર 
સુખીદુઃખી હોવાથી, પોતાને સુખીદુઃખી માનીને શે।ક 
કરે છે, 

શિષ્ય-પશ્િરે સજેલાં દ્દૈતનાં નિરૂપણુનોા પ્રસંગ 
ચાલે છે, તેથી હવે તે સંપૂર્ણ કરવામાટે ચાલતા 
પ્રસંગને અનુસરે. 

ગુર-હીક. ખીન્ન શ્લોકથી આરંભીને અહીં સૃધી 
સંક્ષેપપી ઈશ્વરે સજેલાં દૈતતું એટલે જગતનું નિરૂ- 
પણુ કર્કું, અને તેમાં ચારે વેદોની શ્રુતિઓનાં ઉચિત 
ત્રમાણોા પણુ આપ્યાં. ૧૩ 

અવતરણિકા-ઈશ્ચરે જગત્‌ સ્રજ્યું છે તેમાં તે 
અનેક પ્રમાણ! છે, પણુ જીવે દ્વેત સજ્યું છે તેમાં 
શું પ્રમાણુ છે? તે સાંભળીને ગુરુ પ્રમાણુ આપે છે. 

સજ્ઞાચત્રાભળે ટ્રેતં ીવરઇ ત્રષચિતમ્‌ ! 

અન્નાનિ સપ્નજ્ઞાનેન વમેળાડઝનયસ્પિતા 1૨% 

શખ્દાચે-સસાન્નખ્રાહ્માણમાં જીવે સર્જેલું દ્રેત 
વિસ્તારથી વ્ણુવ્યું છે, પિતાએ શટલે ફઝવે, જ્ઞાને 
અને કમેં કરીને સાત અજ્ઞો ઉત્પન્ન કર્યાં છે. ૧૪ 


શ્રી પંચદશી 


[ પ્રકર્ણુ 


ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 
શિષ્ય-તમે શ્રુતિઓનાં પ્રમાણા આપીને ₹શ્વર- 
સૃણેદ્વૈત તો સિદ્ધ કર્યું, પણુ હુવે જવે સજેલાં દેતમાં 
જ કંઈ પણુ પ્રમાણુ હેય તો કહે. 
ગુજ્-યજુર્વેદાંતર્ગત બૃહદારણ્યક્રોપનિષત્તા સપ્ાન્ન- 
અ કી, જવે સ્જેલાં દ્દેતનું વિસ્તારથી નિરૂપણુ 
કર્યું છે. 
શિષ્ય-સમાત્ત ખાહ્મણુમાં જવે સજેલા દૈતનું કેવી 
રીતે નિરૂપણુ કર્યું છે ? 
ગુસ્-“શજ્ઞાન્ાનિ મેષયા તવલાડઝનયત્વિતસા । પિતાએ 
એટલે જીવે, જ્ઞાને અને કર્મે કરીને, સાત અન્ન ઉત્પન્ન 
કર્યા છે.' પિતા એટલે પાલનપોષણુ કરીને રક્ષણુ કર- 
નારો જવ. જે પોતાના . પુણ્યપાપરૂપ અદૃટદારા 
જગતને ઉત્પન્ન કરે છે અને રક્ષણુ કરે છે, તે જવને 
શ્રુતિમાં પિતા કલો છે. એ જીવે, કર્મે કરીને તથા ત્તાને 
કરીને સાત અન્ન ઉત્પન્ન ફર્યાં છે, એમ સપ્માન્ત બાહા- 
ણમાં કહ્યું છે. ૧૪ 
અવતરણિકા-જીવે સાત અજ્ઞ શા માટે ઉત્પન્ન 
કર્યા છે. તેનું પ્રયાજન કહે છે. 
મર્સ્યાશવેજ હેવાએ ટ્રે વશ્વશે વતુચેવામ્‌ । 
ઝન્યાસ્ત્િતયમાત્મારથમજ્ાનાં વિતિયોગનમ્‌ ।?૧।। 
શખ્દાર્થ-એક મનુષ્યનું અશ, બે દેવનાં અશ, 
ચોથું પશુનું અજ્ઞ; અને ખીનાં ત્રણ અન્ન પોતાને 
માટે છે, એવી રીતે અન્ઞો (સાતે અશ) ની ચો।જના 
કરી છે. ૧૫ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 
શિષ્ય-સાત અન્ન કેને માટે ઉત્પન્ન કર્યાં છે ? 
ગુજ-એક અન્ત મનુષ્યને માટે, ખે અન્ન દેવ માટે, 
એક અન્ન પશુ માટે, અને બાજી જે ત્રણુ અન્ન રહલાં 
તે, જીવે પોતાને માટે ઉત્પન્ન કર્યો છે; એવી રીતે સાતે 
અન્નની શ્રુતિમાં વ્યવસ્થા કરી છે, શ્રુતિમાં કહ્યું છે ક, 
'છ્કમસ્ય શાપાસ્ળ ટે રેવાનમાઝયવ્‌। 
ત્રીન્યાસ્મનેવ્કુરત વજુમ્ય ણય વ્રાયચ્છત ॥ 
મતુષ્યતે એક સાધારણુ અન્ન આપ્યું, ખે અન્ન દેવોને 
આપ્યાં, ત્રણુ અન્ન પોતાને માટે રાખ્યાં, અને એક 


અન્ન પશુને આપ્યું. ૧૫ 


અવતર્ણિકા-એ સાત અન્ન ડયાં ક્યાં છે, એમ 
શિષ્યને જિજ્ઞાસા થતાં ગુરુ કહે છે. 

ત્રીક્ાહિવા રશપળાતો સીર તથા ૫ન । 

વાવયાળાશ્રેતિ લક્ષત્વમજાનાયવમસ્યતામ્‌ ।।1૨૬॥ 

શખ્દાર્થ-તડુલ એટલે ચોખા વગેરે, અમાવાસ્યા 
અને પૂણિમા; દ્ધ, મન, વાણી અને પ્રાણુ, આ 
સાતને અજ્ઞ જાણવાં, ૧૬ 


૪ યું] 


દ્રેતાવવેકુ 


૧૦૩ 








ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 
શિષ્ય-એ સાત અન્ન કયાં કયાં ? 
ગુશ-ચો'ખખા વગેરે અનાજ જે ખાવામાં આવે છે 
તૈ મતુષ્યનું અન્ન છે; એના સેવનથી મનુષ્યને તૃપ્તિ 
થાય છે. અમાવાસ્યા અને પૂણિમા એ ખે દેવનાં 
અન્ન કહેવાય છે; કાર્‌ણુ કે તેથી દેવને તત થાય છે. 
અમિહેત્રી, અમાવાસ્યા પછીના પડવાને દિવસે જે ઇદ્ટિ 
કરે છે, તે દર્શેદ્િ અને પૂણિમા પછીના પડવાને દિવસે 
જે ટિ કરે છે તે પૂર્ણુમાસેદ્રિ કહેવાય છે. આ પછિ- 
એથી દેવો તૃત થાય છે. વળી અમાવાસ્યા અને 
પૂણિમા કાળસૂચક છે અને તેમને ભક્ષ કાળ કરે છે, 
મારે તે તે દેવનાં અન્નની છે. ચોથું અન્ન દૂધ છે. એ 
પશુનું અન્ન છે. બીન ત્રણુ અન્ન મન, વાણી અને 
પ્રાણુ જવને પોતાને માટે છે. આ રીતે ચોખા આદિ 
અન્ન દર્શ કહેતાં અમાવાસ્યા, પૂર્ણુમાસ, દૂધ, મન, 
વાણી અને પ્રાણુ, આ સાત અન્ત છે. ૧૬ 
અવતરણિકા-આ સાત અન્ન જગતમાં અંતગત 
હવાથી તે જીવે ઉપજાવેલાં કહેવાય નહિ, આમ 
શિષ્યે શંકા કરી. તે ઉપરથી ગુરુ તેના મનનું 
સમાધાન કરતાં કહે છે કે, તે વાત ખરી છે; પણ 
જવ તેને ઉપભ્નોગ કરે છે માટે તે જીવે ઉત્પન્ન 
કરેલાં ગણાય છે. 
ફશેન યયપ્વેતાનિ નિર્મિતાનિ સ્વ૯૫ત! | 
તથાવિજ્ઞાનવમેમ્યાં ગ્રીવોડ્યાષીસટ્શતામ્‌ા૨૭॥ 
શખબ્દાથે-યઘપિ આ (પૂર્વ શ્લોકમાં કહેલાં 
ચાખા આદિ સાત અશો) સ્વસ્પમાંથી ઈશ્વરે રચેલાં 
છે, તથાપિ જીવ, સ્ાનવડે અને કર્મવડે તેમને અભ- 
સ્પે બનાવે છે (તેથી તે જીવકૃત કહેવાય છે.) ૧૪ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 
શિષ્ય-ઉપર્‌ કહેલાં સાત અન્નનો તે। જગતમાં 
અંતર્ભાવ થાય છે, માટે જગત્‌ પશ્િરે રચ્યું છે, તેથી 
સાત અન્ન પણુ ઈશ્ચિરે રચ્યાં છે એમ જણાય છે, તેટલું 
૭તાં “સાત અન્ન જીવે રચ્યાં છે, એમ તમે કહે છો, 
તેનું કારૂ્ણુ સમજનવરેા ? 
ગુજે-હા. જગત્‌ ઈશ્વરે રચ્યું છે, અને સાત અન્ન 
પણુ જગદંતઃપાતી છે, માટે એ સાત અન્ન પણુ ઈશ્ચરે 
રચ્યાં છે, એમાં સંદેહ નથી, પશ્ચરે તે! સર્વ પદાર્થનાં 
સ્વસૂપો રચ્યાં છે, પરંતુ જીવે જ્ઞાને અને કર્મ કરીને, સાત 
અન્નને પોતાનાં ભોગ્ય કર્યો છે, એટલે તે પદાર્યોમાં 
'આ પદાર્થ મારે ભોગવવા યોગ્ય છે,” એવી રીતે 
ભોગ્યપણું તો જીવે જ રચ્યું છે. તેથી, શ્રુતિમાં “સાત 
અન્ત જીવે રચ્યાં છે' એમ કહ્યું છે. ૧૭ 


સસ્ાાજ્ઞરૂપ જગતની સાથે જીવનો ગને 
ઈશ્વરનો સણીપણુા।1એ કરીને સબંધ 


અવતરણિકા-ટષ્ટાંતથી જીવસૃષ્ટ અને ઈશ્વરસૃષ્ટ 
જગતને સંબંધ હવે દેખાડે છે. 

ફેશવાર્ય સીવમોગ્ય ગમદ્દામ્યાં સઘન્વિતયૂ | 

પિતૃઝન્યા મહૈમોગ્યા યથા યોવિત્યેષ્યતાય્‌ો?૮॥। 

શખ્દાથે-જગત્‌ ઈશ્વરનું કાય અને જીવનું ભેગ્ય 
છે, માટે જગત્‌ ઈશ્વર અને જીવના સંખંષવાળું છે. 
જેમ સ્રી પિતાથી ઉત્પજ્ન થચેલી પુત્રી અને ભર્તાની 
ભોગવવા ચોગ્ય પત્ની છે, તેમ જગતની બાબતમાં 
પણુ જાણવું. ૧૮ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

હવે પ્રસંગ જ ચલાવીએ. ઈશ્વરે જગતને ઉત્પન્ન કર્યું 
છે, માટે પશ્વર્‌ જગતતું કારણુ છે, અને જગત્‌ ઈશ્વરનું 
કાર્ય છે. જીવે જગતમાં પોતાને માટે ભોગ્યતા ઉત્પન્ન 
કરી છે, તેથી જગત્‌ જવતું ભોગ્ય છે. એવી રીતે 
જગતની સાથે ઉત્પત્તિએ કરી ઈશ્વરતે। અને ભોગ્યતાએ 
કરીને જીવને! સંબંધ છે. 

શિષ્ય-જગત્‌ તો એક જ છે. તેમાં ઈશ્વિરજન્યત્વ 
અતે જવભેગ્યત્વ, એવી રીતે બે સંબંધ કેમ રહી શકે ? 

ગુજ-એક પદાર્થમાં જન્યત્વ અને ભોગ્યત્વ, એ બન્ને 
સંબંધ રહી શકે છે. દાખલા તરીકે, એક સ્ત્રી છે. તે 
પોતતાના પિતાની જન્યા એટલે ઉત્પન્ન થયેલી પુત્રી છે, 
અને તે જ પોતાના પતિની ભોગ્યા કહેતાં ભોગવવા યોગ્ય 
પત્તી છે. એકજ સ્ત્રીમાં પિતાની અપેક્ષાથી જન્યપણું 
અતે પતિની અપેક્ષાથી ભેગ્યપણું, એવી રીતે બે સંબંધ 
રહેલા છે, એટલે એકજ સ્ત્રી જન્યાએ છે અને 
ભોગ્યાએ છે. તેવી રીતે જગત્‌ ઈશ્વિર્જન્ય પણુ છે અને 
જછજવભોગ્ય પણુ છે, એટલે એક જ જગતમાં ઈશ્વરની 
અપેક્ષાથી જન્યપણું, કાર્યપણું છે, અને જીવની અપેક્ષાથી 
ભોગ્યપણું પણુ છે. ૧૮ 

ગ્મવતર્ણિકા-જગતની ઉત્પત્તિનાં કયાં સાધને 
છે,_ તે વિષે શિષ્ય પ્રશ્ન કરતાં ગુરુ તેનું ઉત્તર 
આપે છે. 

ક # જટ 
ઘાયાયર્યાસ્મજો ફ્ીશજસ૧; સાધન ગનો | 
તનોવશ્યાત્મજો ગીવસંવસ્યો મોપલાધનય્‌ 1૨૨ 

શબ્દાર્થ-માયાની વૃત્તિ (પરિણામ)સપ ઇશ્વરનો 
જે સંકલ્પ, તે જગતની ઉત્પત્તિમાં સાધન છે અને 
મનની વૃત્તિ (પરિણામ)સપ જે જીવને સંકલ્પ, 
તે ભોગમાં સાધન છે. ૧૯ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 
શિષ્ય-ધશ્વિર કયા સાધને કરીને જગતને ઉર્સ્‍્પન્ન 
કરે છે? 


૧૦જ 


ગુજી-માયાની ૬ૃત્તિસ્પ એટલે પરિણામરૂપ જે સંકલ્પ 
છે, તે સંકલ્પરૂપ સાધને કરી ઈશ્વર જગતને ઉત્પન્ન 
કરે છે, અથાંત્‌ ઈશ્વર સંકલ્પ કરે છે કે માયા જગતને 
રચે છે. 
શિષ્ય-જીવ, કયા સાધને કરીને જગતને! ઉપભોગ 
કરે છે? 
ગુજે-મનની એટલે અંતઃકરણુની ભત્તિરૂપ જે સંકલ્પ 
છે, તે સંકલ્પરૂપ સાધને કરીને જીવ જગતને। ઉપભોગ 
કરે છે, અર્થાત્‌ જીવ મનમાં સંકલ્પ કરે છે “કે જગતને! 
તે ઉપભોગ કરે છે. ૧૯ 
અવતર્‌ણિકા-શિષ્ય ભાગ્યના અભાવની જ શંકા 
છે, અને ગુરુ તેનું ઉત્તર દે છે. 
ફેશનિર્મિતમળ્યાણી વસ્તન્યેજાવષે સિયે । 
આ કિ અ અ 
મોસધીવાસિનાનાત્વાસર્રોમો વદુષેજ્યતે ।૨૦।। 
શબ્દાર્થ-ઈશ્વરરચિત મણિ આદિ એક પ્રકારની 
વસ્તુમાં ભોક્તાની ખુદ્ધિકૃત્તિનાં અનેકપણાને લીધે 
મણિ આદિ ભોગ્ય વસ્તુનો ભોગ અનેક પ્રકારને 
મનાય છે. ૨૦ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 
શિષ્ય-ઈશ્વરે સ્રજેલા પદાર્થ પ્રયક્ષ પ્રતીત થાય છે, 
તેથી નનૂદા ભાગ્ય પદાર્થનો આકાર પ્રતીત થતો નથી, 
અને તેથી ભેોગ્ય પદાર્થ નથી, એમ સિદ્ધ થાય છે, 
ત્યારે જીવ કાને ઉત્પન્ન કરે છે ? 
ગુજ્ુ-યઘપિ ઈશ્વરે સૃજેલા મણિ આદિ પદાથો એક 
સ્વરૂપ છે, તથાપિ ખુદ્ધિકૃત્તિ અનેકવિધ હોવાથી મણિ 
આદિ પદાથોતો ભોગ પણ અનેકવિધ જેવામાં આવે 
છે, તેથી ભૌગ્ય પદાર્થનો] આકાર ભિન્ન છે એમ સિદ્ધ 
ચાય છે. માટે, જીવ જ ઈશ્વરે સજેલા પદાર્થમાં ભોગ્યતા 
ઉત્પન્ન કરે છે, એ નિઃસંદેઠ ન્નણુ. ર૦ 
અવતર્ણિકા-વળી શિષ્ય શંકા કરે છે કે, જે ભોગને 
ભેદ હાય તો જ ભેોગ્યના ભેદની કલપના થઈ શકે, 
પરંતુ તેડું કંઈ પણ નથી, તેના ઉત્તરમાં ગુરુ કહે છે. 
દૃખ્યત્યેવોમાળ જવ્ધ્વા જુટ્ચત્યન્યોદ્યજામતઃ । 
પરયત્યેવ વિર્સ્તોડત્ર ન દૃષ્યતિ ન જુષ્યાતિ ॥૨ ?।। 
શબ્દાર્થ-એક માણસ મણિને મેળવીને પ્રસજ્ન 
થાય છે, અને બીને માણુસ નહિ મળવાથી ફ્રેધ કરે 
છે, ત્રીજે વિરક્ત માણુસ આ વિષયમાં જયા કરે છે: 
તે પ્રસજ્ઞે થતો નથી, અને ક્રેધે કરતો નથી. ૨૧ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 
શિષ્ય-ને ભોગનો ભેદ હોય તો ભેગ્યપદાર્થના 
ભેધ્તી ફલ્પના ફરી શકાય, પણુ ભોગના ભેદને। જ 
અભાવ છે તો પછી ભેોગ્યનો ભેદ જ ક્યાંથી હોય ? 


ન 


કુજ્‌ 


શ્રી પંચદશી 


[ પ્રકરૂણુ 


ગુજ્ઞ-ભોગને ભેદ તે પ્રત્યક્ષ જેવામાં આવે છે, 
માટે “ભોગનો ભૈદ નથી' એમ કહેવાય નહિ. તું જે 
કે મણિ તો એકજ છે, પણુ એ મણિ જેને ગ્રાપ 
થાય છે તેને હર્ષ ઉત્પન્ન થાય છે, જેને તે પ્રાતત થતો 
નથી તે શે।ક કરે છે, પણુ જે મપ્યસ્થ તથા નિઃસ્પૃદ 
હોય છે, તે માત્ર તે મણિને જુવે જ છે, તે હર્ષ કે 
શે।ક કરતો નથી, પણુ ઉદાસીન પેઠે વર્તે છે. હવે જે 
હર્ષ ઉત્પન્ન કરવાને! મણિને સ્વભાવ હે।ય તો માંણુથી 
ઉપર્‌ કહેલા ત્રણે પુસ્ષને હર્ષ થવો બ્નેઇએ; અને ભે 
મણિને શૈ।ક ઉત્પન્ન કરવાને સ્વભાવ હેય તો મણિથી 
ત્રણેને શેક થવે। જનેઇએ; અને જે ઉદાસીનતા ઉત્પન્ન 
કરવાનો મણિનેો સ્વભાવ હોય તો તેથી ત્રણેને ઉદાસી- 
નતા થવી જેઇએ. પરંતુ તેમ થતું નથી, મણિુના 
લાભથી એકને હર્ષ થાય છે, અને મણિના અલાભથી 
ખીનને શે।ક થાય છે; ૭તાં માણિ તો એક જ છે. પણુ 
એ સર્વનું કાર્‌ણુ ભોક્તાની ખબુદ્ધિકૃત્તિ, જે બહુ પ્રકારની 
છે તે હોવાથી, મણિનેો ભોગ બહુ પ્રકારે જેવામાં આવે 
છે. વિષયના ભેદ વિના ભાગતો! ભદ સંભવતે। નથી. 
જેમકે એકજ અગ્નિ છે, તે ક્રાઇને ઉષ્ણુતા કરે છે 
ને કોધને શીતતા આપે છે, પણુ તે કારણુથી અસિનેોા 
ભોગભેદ થતો નથી; કેમકે અશ્િ તો સર્વદા સર્વને ઉષ્ણુતા જ 
દે છે, અને એક સ્વરૂપમાં જ રહે છે, પરંતુ મણિમાં 
તેમ જોવામાં આવતું નથી, કારણુ કે મણિનો અનેક 
પ્રકારનો ભોગ છે. એટલા જ માટે, ભાગરૂપ મણિ 
અનેક માનવાં જેઇએ. એવી રીતે સર્વત્ર ભાગના ભેદથી 
વિષયને! ભેદ પણુ અવશ્ય સ્વીકારવે। જેધએ. ૨૧ 

અવતરણિકા-એ સાંભળી શિષ્ય પૂછે છે ફે, 
જીવે સજેલા કયા કયા આડારો છે તે ક્હા# ગુરુ 
તે ક્હે છે, અને જીવસણ્ટ્નેત, ઈશ્ચરસ્ટટટ્રેતથી કેવી 
રીતે ભિન્ન છે તે પણુ કહે છે. 

યિયો્ડત્રિય રપેદ્યયેત્યાવારા મળિમાણ્યઃ । 

મણ ગીવેર્‌ીશણઇં સવ લાધારન ત્રણ ૨૨ 

માયો સ્તુષા નનાંરા અ યાતા માતેત્યનેવાધા | 

ત્રતિજામિધિયા ચોવિરિરિયતે ન સ્વસપત? ।૨૨।। 

શખ્દર્થ-પ્રિય, અપ્રિય, અને ઉપેક્ષા“ કરવા 
ચોગ્ય. એ પ્રકારે મણિમાં રહેલા ત્રણુ આકાર છે. 
તે આકાર જીવે સ્રજ્યા છે; અને ત્રણેમાં જે સાધા- 
રણુ (અનુસ્યૂત) મણિનું રુપ છે તે રુપ ઈશ્ચરે 
સજ્યું છે. એકજ સ્ત્રી પાતાની પત્ની, પુત્રની અ; 
નણુંઠ, દેરાણી, જેઠાણી, અને માતા તરિકે સંબં- 
ધીઓની ખુહદ્ધિથી ભેદ પાસે છે; પરંતુ સ્વર્પથો 
ભેદ પામતી નથી. ૨૨-૨૩ 

* રાગદ્રેષાદિ રહિત રૃત્તિ, ઉદાસીનવૃત્તિ* 


૪યુ] જૈતવિવેક 
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રિષ્ય-ભોગના ભેદથી માન્ય કરેલા અને જીવે 
સ્રજેલા વિષયના કયા કયા ભેદ છે, તે સમન્નવશે। ? 

ગુજ-હા. ભાગના ભેદને લીધે મણિના ત્રણુ આકાર 
માનવામાં આવે છે. પ્રિય, અપ્રિય અને ઉપેદ્ય એટલે 
ઉપેક્ષા કરવા યોગ્ય, એ ત્રણે આકાર્‌ જીવે સ્રજેલ। છે; 
કારણુ ભોક્તા એટલે જીવ એ ત્રણે આકારને બુદ્ધિની 
વૃત્તિએ ફરીને રચે છે. 

શિષ્ય-મણિના ત્રણે આકાર જીવે સજેલા છે, યારે 
ઈશ્વરે સજેલો મણિ કયે, તે સમજનવે।, 

ગુશ-પ્રિયમણિ, આપ્રયમણિ અને ઉપેદ્યમણિ, એ 
મણિના ત્રણુ આકાર, જીવે સન્યા છે. નને કે એ ત્રણેમાં 
મણિ તો છે જ, પણુ એ ત્રણેમાં સાધાર્‌ણુ જે મણિરૂપ 
છે તે તો ઈશ્વરે સજ્યું છે; કેમકે ધશ્વિરર્ચિત સર્વસાધારણ 
મણિ તો એકજ છે. એ મણિ જેને હર્ષ ઉત્પન્ન કરે 
છે, તેણે એ ઈશ્વરરચિત મણિમાં પ્રિયતા માની છે; 
એ મણિ જેતે શેક ઉત્પન્ન કરે છે તેણે ઈશ્વરરચિત 
મણિમાં અગ્રિયતા ઉત્પન્ન કરી છે; ને એ મણિ જેને 
ઉદાસીનતા ઉત્પન્ન કરે છે તેણે એ પશ્ચિરર્ચિત મણિમાં 
ઉપેક્ષા રચી છે. તેથી જણાય છે કે, પશ્વર્રાચત મણિ 
હર્ષનું કાર્ણુ નથી, પણુ જીવરચિત શ્રિયતા હર્ષનું કાર્‌ણુ 
છે; ધશ્રિરર ચિત મણિ શે।કતું કારણુ નથી, પણુ જીવ- 
રચિત આપ્રિયતા શે।કનું કારણુ છે; પશ્વિર્ર્ચિત મણિ 
ઉદદાસીનતાનું કાર્ણુ નથી, પણુ જીવર્‌ચિત ઉપેક્ષા 
ઉદાસીનતાનું કારણુ છે, માટે, જીવસૃષ્ટદ્દેત, ઈશ્વરસણ- 
ઠ્ેતથી નૃદું છે, એમ અમે કહીએ છિયે. ૨૨ 

વળી જીવરૃણ્દ્રેત, ઈશ્વર્સટદ્દેતથી નૂદું છે એ વિષય- 
માં અનેક પ્રમાણુ છે તે સાંભળ, સ્ત્રીનું રારીર 
ધશ્વિરે રચ્યું છે. એ સ્રી એક જ છે, તોપણુ સંબંધીના 
પરસ્પરના સંબંધને લીધે તે અનેક ભેદને પામે છે. 
જેમ પતિની અપેક્ષાથી સ્ત્રી પત્તી કહેવાય છે, સસ- 
રાની અપેક્ષાથી એજ સ્ત્રી વયૂ (વહુ ) કહેવાય 
છે, ભાભીની અપેક્ષાથી એજ સ્રી નણુંદ કહેવાય છે, 
જેઠાણીની અપેક્ષાથી દેરાણી કહેવાય છે અને દેર્‌ા- 
ણીતી અપેક્ષાથી જેઠાણી કહેવાય છે, પોતાના પુત્રની 
અપેક્ષાથી મા કહેવાય છે, ભાધનતી અપેક્ષાથી બહેન 
કહેવાય છે, અને પિતાની અપેક્ષાથી પુત્રી કહેવાય છે. 
તેવી રીતે કાકી, મામી, શાળી ઇયાદ્દિ અનેક નામથી એક 
જ સ્ત્રી સંમોધાય છે. એ પ્રમાણે સંબંધની બુદ્ધિવૃત્તિના 
ભેદથી એક જ સ્રી અનેક પ્રકારે નેવામાં આવે છે, 
પણુ તે પોતાના સ્વરૂપથી ભેદ પામતી નથી, અર્થાત્‌ 
તેનું સ્વરૂપ કંઈ બદલાતું નથી. તે તે! કાકી, મામી, 
ફ્રેઈ, માસી, બહેન, માતા ક્ેઇપણુ પ્રસંગમાં સ્ત્રી તે 
આજ છે; કારણુ કે, મેં કહેલા “પત્તી આદિ સર્વ 
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વ્યવહાર જીવે રચ્યા છે તેથી તે ભૈદ પામે છે; પણુ 
સ્રીસ્વરૂપ તો એક જ છે, અને તે ઈશ્વરે રચ્યું છે, તેથી 
તે ભેદ પામતું નથી, પણુ તે જીવસૃષ્ટ દ્વૈત સ્વરૂપથી 


જૂદું છે. ૨૩ 
અવતરણિકા-સરીના સ્વરૂપના ભેદને અભાવ 


છે આવી શિષ્ય શંકા કરે છે. 
તનુ જ્ઞાનાનિ મિર્યતાવાવાર્સતું ન મિયતે । 


થોષિદ્ષુષ્વતિશયો ન રછો ગીવનિમિતઃ 11૨૪1 

શખબ્દાર્થ-સ્રીને વિષે સંબંધીના ભેદથી જ્ઞાન ભલે 
ભેદ પાંસે; પણુ આકાર તો ભેદ પામતે। નથી. 
સ્રીના શરીરમાં જીવનિર્મિત વિશેષ ભેદ જવામાં 
આવતો નથી. ૨૪ 
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શિષ્ય-આપે કહયું કે, સ્્રીતું શરીર ઈશ્રરે રચેલું છે, 
તેમાં પત્તી, વહુ, માતા આદિ નામે વ્યવહાર થાય છે. 
તે છવના રચેલા છે એ વાત ખરી છે. ભિન્ન ભિન્ન 
સંબંધીની અપેક્ષાથી પત્ની, વહુ, નણુંદ, આદિ જે વ્યવન 
હાર્‌ ભેદ છે, તે કેવળ જ્ઞાનના ભૈદથી છે; માટે જ્ઞાનના 
ભલે ભેદ થાય, પણુ આકાર ભેદ પામતો! નથી એમ 
સિદ્ધ થાય છે. હવે ઈશ્ચિરે સ્ત્રીનું જે શરીર રચ્યું છે, તે 
શરીર તો જેવું ને તેવું જ રહે છે અને જ્ઞાનને! ભેદ 
થવાથી થોડો પણુ ભૈદ પામતું નથી, યારે એક જ 
સ્રીના શરીરમાં જીવસૃણ કયે ભેદ જવામાં આવે છે? 
અર્થાત્‌ કોઈ પણુ ભેદ જેવામાં આવતો નથી. થારે 
જીવસૃણ સ્ત્રી, પશ્વરરૃષ્ટ સ્રીથી ભિન્ન છે, એમ જે તમે 
કહું, તેતું સ્ફ્રોેટન કરો. ૨૪ 

અવતરણિકા-એ જ્તાનને ભેદ રસેયના ભે ઉપ- 
રજ આધાર રાખે છે એમ ઢહી, ગુરુ શિષ્યની 
શંકાનું સમાધાન કરે છેઃ- 

મેવ માંતમવી યોવિત્વાચિટ્ન્યા મનોમયી । 

માંતમથવા ઞમેહેંડવિ મિયતે દિ મનોધયી ।૨૦૧॥ 

શખ્દાર્થ-એમ નથી, કારણ કે એક સ્રી માંસ- 
મયી એટલે કે માંસ, રુધિર, અસ્થિ આદિ ધાતુવાળી 
સ્રી ઈશ્વરરચિત છે; અને ખીજી મનોમયી એટલે 
મનઃકલ્પિત આરો છે ( તે જીવરચિત છે). માંસમયી 
એટલે ઈન્વરરચિત ઓની સાથે અભેદ છતાં પણુ 
મનેસયી ( જીવરચિત) આ નૂટી પડે છે. ર૫ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

ગુસ-પશ્ચિરે રચેલી સ્રીથી છવે રચેલી સ્ત્રીને થોડે 
પણુ ભેદ શેવામાં આવતો નથી, એમ કહેવું યથાર્થ 
નથી; કારણુ કે, ઈશ્વરસૃષ્ટ સ્રૌથી જીવસૃષ્ટ સ્ત્રીનો ભેદ 
સ્પથ્ન દેખાય છે તો પછી તેવું માનવું, એ અત્તાન જ 
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કહેવાય, સ્રી બે પ્રકારની છે. એક માંસમયી એટલે 
માંસ, સંધિર, અસ્થિમયી છે, અને ખીજ મતેોમયી 
એટલે મનઃકલ્પિત છે. સ્ત્રીનું સ્વરૂપ ઇશ્વરે સત્ત્યું છે, 
માટે માંસમયી સ્રી ઈશ્વર્સૃષ્ટ સ્રી કહેવાય છે; અને 
મનેોમયી સ્રી મનઃકદ્પિત છે, માટે મનોમયી સ્રી જવસૃષૃ 
કહેવાય છે. યધપિ માંસમયી સ્ત્રી ભેદ પામતી નથો, તથાપિ 
મનોમયી સ્ત્રી ભેદ પામે છે, કારણુ કે એકજ સ્ત્રી 
વિષે પત્ની, વહુ, ઇયાદ્તિં ભિન્ભિન્ન જ્ઞાન થાય છે. 
એ ન્તાનના ભેદથી સેયનો ભેદ સિદ્ધ થાય છે. ન્ને સે્‌યને। 
ભેદ ન હોય તો જ્ઞાનનો ભેદ પણુ થાય નહિ. જેમ 
ધટરૂપ અને પટરૂપ ઝ્રેય ભિન્ન ભિન્ન છે, તેથી “ધટ- 
સાન અને પટનજ્તાન' એવી રીતે જ્ઞાનનો ભેદ થાય છે, 
પણુ જે સ્ત્‌યના ભેદ વિના પણુ જ્ઞાનને ભૈદ થતો હેય 
તો એક જ ધટરૂપ ઝ્તેયમાં, જેમ ધટત્તાનની યથાર્થતા 
છે, તેમ એજ ધટમાં હાથી, ધોડા, બકરા આદિના 
સાનની યથાર્થતા થવી ન્નેઇએ. પણુ એક જ ધટમાં, 
ધટન્તાનની યથાર્થતાની પેઠે, અન્ય જ્ઞાનની યથાર્થતા 
થતી નથી, માટે જ ઝ્નેયના ભેદ વિના જ્તાનને। ભેદ થતો 
નથી. તેમ જ મતોમયી સ્ત્રીમાં પત્તી, વહુ, બહેન, 
આદિ ઝ્ાાનને। ભેદ થાય છે, તેથી મનોમય સ્રીને। ભેદ, 
દૈતભાવ માનવે! ન્નેઇએ. એક જ સ્રીમાં બહેન, મા, 
કાકી, ભાભી, મામી, ₹યાદિ જે જ્ઞાન થાય છે, તે 
અયથાર્થ નથી, તે જ્તાન યથાર્થ છે, કાર્‌ણુ કે વ્યવ- 
હારમાં તે જ્ઞાનનો કદાપિ બાધ થઈ શકતો નથી. 
તેથી ઈશ્વરરચિત એક જ સ્ત્રીના શરીરમાં અનેક જ્ઞાન 
થાય છે, ને તે જ્ઞાનના વિષયો પણુ અનેક હોવા જ 
જેઇએ. પુત્રને એજ સ્ત્રીમાં માતાનું ત્તાન થાય છે, 
તે જ્ઞાનના વિષય માતા છે; એજ સ્ત્રીમાં ભાઇને 
ખહેનનું જ્ઞાન થાય છે, તે જ્ઞાનને! વિષય બહેન છે; 
એ જ સ્રીમાં ભ્રત્રીજાને કાકાનું જ્ઞાન થાય છે, તે જ્તાનને 
વિષય કાકી છે; એજ સ્ત્રીમાં દીયર્‌ને ભાભીનું સાન 
થાય છે, તે ત્તાનનેો વિષય ભાભી છે; એ જ સ્ત્રીમાં 
ભાણેજને મામીનું જ્ઞાન છે, માટે તે ત્તાનને વિષય મામી 
છે. એવી રીતે સવ જ્ઞાનના વિષય ભિર્ન્નાભન્ન ન્નણી 
લેવા જેઇએ. એમાં માતાના જ્ઞાનને વિષય 
જે માતા છે, તે પુત્રે રચી છે; બહેનના સાનને વિષય 
જે બહેન તે ભાઇએ રચી છે; કાકીના જ્ઞાનનો વિષય 
જે કાજી, તે ભત્રીજાએ ર્‌ચી છે; ભાભીના જ્ઞાનને વિષય 
ને ભાભી તે દિયરે રચી છે; મામીના જ્ઞાનને! વિષય 
જે મામી તે ભાણેજે ર્‌ચી છે. તેમ માતાથી બહેન 
ભિન્ન છે, માતા અને ખહેનથી કાકી ભિન્ન છે, એવી 
રીતે સર્વ એક ખીન્નથી ભિન્ન ભિન્ન છે. 


હે શિષ્ય! કાર્‌ણ્‌ વિના કાર્ય ઉત્પન્ન થતું નથા. 
સાનના ભેદમાં વિષયભેદ કારણુ છે. અત્ર “મા,” “બહેન 


શ્રી પંચદશી 


| પ્રકરૂણુ 


“કાકી,' “મામી' એવી રીતે એક જ સ્રીમાં અનેક 
પ્રકારનું સાન થાય છે, માટે વિષયભેદ છે, એમ સિદ્ધ 
થાય છે. યદ્યપિ પશ્વિરર્ચિત ચર્મ, અસ્થિ, સુધિર, માંસ- 
મયા સ્રી એક જ છે, તથાપિ જીવર્ચિત “મા, “બહેન 
ઇયાદિ પ્રકારે મનોમયી સ્ત્રી અનેક પ્રકારની થાય છે, 
એ સુસ્પષ્ટ છે. ર૫ 

અવતરણિકા-શિષ્ય જાગ્રદવસ્થામાં મનેમયી 
સ્રીના અભાવની આશંકા કરી કહે છે કેઃ-- 

ખ્રાંતિસ્વમમનોરસ્યલ્ણુતિષ્વસજુ મનોમયમ્‌ | 

જ્ઞાપ્રન્માનેન મેયસ્ય ત મતોમયતેતિ ચેત્‌ । ૨૧ 

શખ્દાર્થ-બ્રાંતિ, સ્વસ્ાવસ્થા, મનોરાજ્ય અને 
સ્મૃતિ (સ્મરણુ)ને વિષે મનોમય પદાર્થો ભલે હોય, 
પણુ જાગ્રદવસ્થામાં પ્રત્યક્ષ પ્રમાણે કરીને પ્રમેય 
ઉપ્રમાણુ ઠરવા યોગ્ય) થતા ખાહ્ય પદાર્થોની મને।- 
મયતા નથી. ૨૬ 

શિષ્ય-ભ્રમ થવાથી અન્ય પદાર્થમાં અન્ય પદાર્થનું 
ભાન થાય છે. ભ્રમથી જે અન્યપદાર્થ ભાસમાન થાય 
છે, તે મનોમય પદાર્થ છે. જેમ દોરડીમાં સર્પનું ભાન 
થાય છે તે ભ્રમથી જ થાય છે. મન બ્રમે કરીને 
અન્યપદાર્થતે કલ્પે છે, માટે તે મનોમય પદાર્થ કહે- 
વાય છે. જેમ, દોરડીમાં સર્પ. અહીં દોર્‌ડી ઈશ્ચર- 
રચિત છે. તે દોર્ડીમાં મન ભ્રમે કરી સર્પની કલ્પના 
કર્‌ છે. સ્વમાવસ્થામાં પણુ મતેમય પદાર્થ હોય છે, 
કાર્‌ણુ કે સ્વમમાં પણુ મન પદાર્થને કલ્પે છે. જેમ 
સ્વમ્મમાં નદી જેવામાં આવે છે. હવે એ નદી કાંઈ 
સત્ય નથી, પણુ મને કલ્પેલી નદી છે. ન્ે સ્વમ્રમાં 
આવેલી નદી સય હોય તો, જેને સ્વમ આવ્યું હેય તે, 
જે ધરમાં ને જે શય્યામાં સતો હોય તે ધર્‌, શય્યા, વસ્ત્ર 
તથા પોતે સર્વ ભીંન્નઈ જવાં જઇએ. પરંતુ તેનું એક વસ્ત્ર 
પણુ ભીંજતું નથી; માટે નદી મનોમયી છે, એમ સંદેહ 
વિના સિદ્ધ થાય છે. એ સર્વ મનેોરાજ્ય છે. મનેર્‌ાજ્ય 
એટલે મનોરથ અથવા મને કલ્પી લીધેલું જગત્‌. એ 
મનેર્‌થમાં પણુ મનોમય પદાર્થો હેય છે; કારણુ કે તે 
સર્વ મને કરીને કલ્પિત હોય છે. જેમ, કેઈ માખુસ, 
પોતાના મનમાં મનેરરથ કરે કે હું રાન્ન ઠઉં, હું નોક- 
રને હુકમ કર છું, ઇયાદિ. અહીં રાજા અને નોકર 
આદિ સર્વ મનોમય છે, કેમકે તે સવ મને કરીને 
કલ્પિત છે, પણુ સય નથી. વળી સ્મરણુમાં પણુ મને- 
મય પદાથ હેય છે. જેમ, કેઈ માણુસને પૂર્વે જેયેલું 
શહેર સ્મર્‌ણુમાં આવ્યું, તેથી તે શહેરમાં પૂર્વે જેવું 
જોવામાં આવ્યું હતું તેવું જ સ્મરણુદશામાં પણુ યથાર્થ 
નેવામાં આવે છે. યધપિ સ્મર્ણદશામાં તે શહેર પ્રયહ્ષ 
નથી, તથાપિ પૂર્વે ન્નેયેલા શહેરના જેવું જ કલ્પિત છે 


૪ યું] 
માટે તે સ્મરણુથી થયેલું મનેોર્‌ાજ્ય છે. એવી રીતે 
ભ્રાંતિ, સ્વમ, મનેોરાજ્ય અને સ્મરણુમાં બાલ પદા- 
થનો અભાવ છતાં પણ ભાસે છે, તેથી તે મનોમય 
પદાર્થ છે, તો તે ભલે હોય; પરંતુ જમ્રદવસ્થામાં 
પ્રમાણે કરીને પ્રમેય કહેતાં પ્રમાણુ કરવા યોગ્ય પદાર્થ 
મનોમય હોવા ન નેઇએ; કારણ કે જગ્રદવસ્થામાં 
ખાદ્ય પદાર્થ પ્રસક્ષ હોય છે. આમ છે યારે “સ્ત્રી 
મનેોમયી છે, અને તે ભેદ પામે છે, એમ તમે કેમ 
કહા છે? ૨૬ 

અવતરણિકા-આ પરથી ગુરુ યથાર્શ જ્ઞાનમાં 
આહ્ય પદાર્થનો સ્વીકાર કરીને શિષ્યની શંકાનું 
સમાધાન કરે છે. 

વાટ માને લુ મેયેન યોળાત્સ્યાટ્રિવયાજ્તિ$ । 

માષ્યવાર્તિયાવારામ્યામયમર્થે રહીરિતઃ । ૨૭।। 

શખ્દાર્થ-(એ કહેવું) ખાઢ એટલે સત્ય છે. 
પ્રત્યક્ષાદિ પ્રમાણુમાં તો  પ્રમાણુના વિષયભૂત 
પદ્ટાર્શની સાથે ચોગ થવાથી વિષયની આકૃતિ થાય 
છે, આ વાત ભાષ્યકાર શંકરાચાર્યે અને વાર્તિકકાર 
સુરેશ્વરાચાર્યે કહી છે. ર૭ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 
ગુસ-જમત્રદવસ્થામાં બાલમ પદાર્થના સદૂભાવથી 
પ્રમાણે કરીને પ્રમેય-વિષયભૂત પદાર્થની પ્રતીતિ થાય 
છે, એ તાર કહેવું સય છે. 

રિષ્ય-ન્ત્યારે પ્રમાણે કરીને પ્રમેય પ્રતીત થાય છે, 
તો પછી તમે તેને મનોમય કેમ કહી શકે ? 

ગુસ્-પ્રમાણુ, પ્રમેયની એટલે વિષયની સાથે સંબંધ 
થવાથી વિષયનો આકાર ધારણુ કરે છે. જેમ, નેત્રને 
બ્રટતી સાથે સંયોગ થવાથી ખુદ્ધિભ્રત ધટરૂપે થપતે 
ઘટતું ગ્રહણુ કરે છે; પટની સાથે નેત્રનો સંયોગ થવાથી 
પટને આકારે થઈ પટનું મ્રહણુ કરે છે; માતાની સાથે 
પુત્રના નેત્રનો સંબંધ થવાથી પુત્રની ખુદ્ધિભૃત્તિ માતાને 
આકારે થાય છે અને માતાનું ગ્રહણુ કરે છે, માટે 
માતારૂપ વિષય અવશ્ય માનવે! નેધએ. એ માતા- 
રૂપ વિષય પુત્રે રચ્યો છે. ઈશ્ષિરે તો સ્રીનું માંસ અને 
અસ્થિમય શરીર જ રચ્યું છે. જે પશ્ચિરે માતા રચી 
હોય તે! સર્વને તે સ્રીમાં માતાની પ્રતીતિ સમાન 
થવી જેઇએ, પણુ તેમ થતું નથી; માત્ર અમુક એક જ 
સ્ત્રીમાં કોઇને માતાની, કેને બહેનની, કેઇઇને કાકીની, 
અને કાઇને મામીની એમ અનેક પ્રતીતિ થાય છે; 


------ૂૂ-જન--- ૨ 


* શ્રી રાંકરાચાયં અદડ્ઠેત સિદ્ધાંતના આચાર્ય છે. તેમણે ગીતા 
ઉપર, ખ્રહાસૂત્ર ઉપર ને દરો।પનિષદૂ ઉપર ભાષ્ય કર્યા છે, તેમ 
બીન્ત પણુ ભાષ્યો કર્યા છે. તેથી શ્રીરાંકરાચાર્ય ભાષ્યકાર કહેવાય 
છે. સૂરેશ્વરાચાર્ય* પૂર્વાશ્રમમાં ઉત્તમ મીમાંસક હતા, અને કમે- 


ટ્રેતવિવેક 


૧૦ણછ 


તેથી માતા, બહેન આદિ સર્વ જીવે રચેલાં છે, પરંતુ 
માંસ, અસ્થિમય શરીર પશ્ચિરે રચેલું છે. તેની સાથે, 
પ્રમાણુના યોગ થવાથી મન વિષયાકાર્‌ થાય છે, 
અર્થાત્‌ ઈદ્રિય અંતઃકર્‌ણુની ૬ૃત્તિ બહાર નિકળીને ધટ- 
પટાદિક વિષયના આકારને ત્રહુણુ કરે છે, અને તેના 
આકારની થાય છે. થાં પ્રમાણુનો પ્રમેયની સાથે સંબંધ 
થવાથી પ્રમેયાકાર અંતઃકર્ણુની ૬ૃત્તિને લીધે પ્રમેય 
મતે।મય થાય છે. 
શિષ્ય-પ્શ્વિરરચિત માંસઅસ્થિમય સ્ત્રીની સાથે 
પ્રમાણુના સંબંધ થવાથી અંતઃકરણુની ભતત તદ્રપે થાય 
છે, તેથી તે સ્ત્રીનું શરીર પણુ મનોમય થયું, ત્યારે ઈશ્ર- 
રચિત સ્ત્રી કેઈ? 
ગુજ્-યદ્યપિ ઈશ્વરર્ચિત સ્રી પ્રત્યક્ષ થવાથી મન 
તદ્રપે થાય છે; તથાપિ તે સ્ત્રીનું શરીર્‌ મતો! મય નથી. 
કારણુ કૈ, તે સ્રીશરીર તો સર્વને સમાન જેવામાં 
આવે છે, ને તે પધંશ્વર્ર્ચિત છે, કંઈ જવર્ચિત નથી. 
એ જ સ્તરીશરીર પુત્રને માસ્પે, ભ્નાઇને ખહેનસુપે, 
ભત્રી”નને કાફીરુપે, ને ભાણેજને મામીરૂપે જેવામાં 
આવે છે. માટે મા, ખહેન, કાકી, મામીનાં રૂપ જીવે 
રચ્યાં છે એમ સિદ્ધ થાય છે, પ્રમાણુમાં પ્રમેયતી સાથે 
સંબંધ થવાથી, મન પ્રમેયરૂપે થાય છે, આ વાત 'સૂત્ર- 
કાર્‌ તથા વાતિંકકારે પણુ કહી છે.* રછ 
અવતરણિકા-વિષયને। સંબંધ થવાથી મન વિષયા- 
કાર થાય છે એ વિષયમાં ભાષ્યકાર શ્રીશંકરાચાર્યે 
રચેલી ઉપદેશસાહસ્તીના વચનનું પ્રમાણ આપીને 
તેમાં વાર્તિકંકારની સંમતિ આપે છે. 
મૂષાતિસ્ યથા તાશ્રૅ તસિમં નાયતે તયા । 
રૂવાવ્‌ીન્ચ્યામુવચિત્ત તસ્િમં રદ્યતે બ્વણ્‌ ।૨૮૫॥ 
વ્યંગજો વા યથાછોજો વ્યંગ્યસ્યાજારતામિયાત્‌ | 
ભવોથેવ્યંગવસ્વાદ્ઠીરયોજારા પરકયતે ॥ ૨૨ ॥। 
તાતુમોનામિનિષ્યસિર્નિષ્વસં મેયમેતિ તત્‌ । 
ઘેયામિલમત તલ મેવાડડમત્વે પ્રષયતે ।। રે૦ || 
સવેર્વ વિષયો દ્રો સ્તો ઘટો શન્મયધીમયો । 
ઇૃન્મયો માનમેય; સ્યાત્સાજ્સિમાસ્યસ્તુ ધીમયારે 
શખ્ટાર્થ-જેમ મૂષા (કુરડી )માંથી રેડેલું ત્રાંખું 
ખીખાંના જેવું થાય છે, તેમ રૂપઆદિમાં વ્યાપ્ત 
થતું ચિત્ત રુપઆદિના જેવું ખરેખરું જવામાં આવે 
છે. ૨૮ અથવા તો પદાર્થને પ્રકાશ કરનારે પ્રકાશ, 
કાંડના પૂર્ણું આગ્રહી હતા. તેવું પૂર્વાશ્રમતું ના મ મંડનમિશ્ર હતું. 
એ મંડનમિશ્રને રંકરાચાર્યે રાસ્રવાદમાં જિતી લીધા, તેથી મંડન- 
મિશ્ર ગૃહસ્થાશ્રમ યજ સંન્યાસી થયા હતા અને શ્રીરાંકરાચાવે" 
ના શિષ્ય થયા હતા, 


૧૦૮ 





જેમ પ્રકાશ કરવા યોગ્ય પદાર્શના જેવા આકારને 


પ્રાસ્ત થાય છે; તેમ ખુદ્ધિ પણુ સઘળા પદાર્શને 
પ્રકાશ કરવાવાળી છે તેથી તે તે પદાર્શના આફકાર- 
વાળી નેવામાં આવે છે. ૨૯ પ્રમાતાથી (પ્રમાણુકર્ત્તા 
જવથી ) પ્રમાણ (સાભાસ અંત:કરણની વૃત્તિ )ની 
ઉત્પત્તિ થાય છે, અને ઉત્પન્ન થચેલું તે પ્રમાણુ (વૃત્તિ) 
ઘટાદિ પ્રમેયને પ્રાસ થાય છે; અને તે પ્રમાણ, 
પ્રશેયરૂપ પદાર્શની સાથે સંબંધમાં આવવાથી 
પ્રમેયના જેવા આઠારને ધારણુ ઠરે છે. ૩૦ એમ 
હોવાથી બે ઘટ વિષયર્‌પ થાય છે; એક મૃન્મય 
એટલે મૃત્તિકાના ધટ અને ખીજે ધીમય એટલે 
ખુદ્ધિમય અર્થાત્‌ મનોમય ઘટ. સૃન્મય ઘટ પ્રમાણે 
કરીને જાણુવા ચોગ્ય છે, અને ધીમય ધટ સાક્ષીએ 
કરીને જાણુવા યોગ્ય છે. ૩૧ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

મૂષા એટલે ઓલીયું અથવા પાી માટીતી કુરડી 
(કુલી)જેમાં ગાળવાની ધાતુને મૂીને ગાળવામાં આવે 
છે તે. તેમાં પીગળેલું ત્રાંખું ખીબાંમાં રેડવામાં આવે 
છે એટલે તે ત્રાંબું બીબાંના આકાર પ્રમાણે એટાય છે, 
અને ખીખાંની આરૃતિ ધારણુ કરે છે. નને એ ખીખું 
લોટાને આકારે હોય તો તે પીગળેલું ત્રાંબું તેમાં આટાતાં 
લોઢટાને આકારે થાય છે, ને પંચપાત્રને આકારે ખીખું 
હોય તે નાંખેલું ત્રાંમું પચપાત્રતે આફારે થાય છે, ને 
પ્યાલાને આકારે હોય તે નાંખેલું ત્રાંબું પપાલાને આફારે 
થાય છે, ગણેશને આકારે હેય તો નાંખેલું ત્રાંબું ગણેશ- 
રૂપે થાય છે, ચતુર્ભુજને આકારે હેય તે નાંખેલું ત્રાંબું 
ચતુર્ભું જ વિષ્ણુ ભગવાનને આકારે થાય છે. એ મ્રમાણે 
બીબાંનો જેવો આફાર હોય તેવું જ ત્રાંખું થાય છે. 
તેમજ, રૂપ આદિને વ્યાપ્ત કરતું ચિત્ત અથવા મન તે 
તે સૂપાદિના સમાન આકાર્વાળું થાય છે. ૨૮ 

શિષ્ય-અશિના સંબંધથી ત્રાંમું પીગળી જય છે, 
તે ત્રાંખું મૃષમાંથી ખીખાંમાં ઓટવાથી ખીબાંને આકારે 
થાય છે, એ તો ખરં; કારણુ કે ત્રાંથુ તો મૂર્વ પદાર્થ 
છે, તેથી તે ખીબાંને આકાર્‌ થાય એમાં કાંઈ આશ્ચર્ય 
નથી; પરંતુ બુદ્ધિ, તો અમૂર્ત પદાર્થ છે, તેથી ખુદ્ધિ જે 
“વિષયને વ્યાપ્ત કરે તે વિષયતે આકારે થાય' એ અ- 
સંભવિત જ છે. 

ગુસ-યર્ઘાપ ખુદ્દિ અમૂતે છે, તથાપિ તે વિષયને 
આકારે થાય છે, એ વિષય ખીનં દૃષ્રાંતથી સમજ- 
વીશ, ચૂર્યનો તડકો, ચંદ્રની ચાંદની, દીવાનો પ્રકાશ, 
પત્યાદિ સર્વ અમૂતે છે, અને તે સર્વ પ્રકાશક છે. તે 
તડકા, ચાંદની આદિ પ્રકાશ્ય કહેતાં પ્રકાશ કરવા યોગ્ય 
સર્વ પદાર્થને વ્યાપ્ત કરી એટલે ઘેરી લેઈ તે તે સર્વને આકારે 


શ્રો પંચદશી 


[ પ્રકર્‌ણુ 


થઈ, સર્વ પદાર્થનો પ્રકાશ કરે છે. જે સૂર્યતા તડકામ| 
શૃક્ષ આવ્યું હેય તો તડકાના આફાર્‌ ભક્ષના જેવે 
જણાય છે. જે ચંદ્રના પ્રકાશમાં શક્ષ આવ્યું હોય તો 
ચાંદની ૬ૃક્ષના જેવી જણાય છે. તેમ દીવાના પ્રકાશમાં 
મનુષ્ય આવ્યું હેય તે મનુષ્યાકારે દીવાને પ્રકાશ 
જોવામાં આવે છે. જગત્‌ પ્રકાશથી વ્યાપ્ત છે. એ 
પ્રકાશમાં ભક્ષ, મતુષ્યાદિ સ્થાન રકે છે યારે પ્રકાશને 
તેટલો અવકાશ લોપાય છે અને ભક્ષ, મતુષ્ય ' એવું 
ભાન થાય છે. વસ્તુતઃ એ પ્રકાશ જ તત્‌ પદાર્થનું રૂપ 
ધરે છે. અંધકારમાં શક્ષ, મતુષ્ય, પશુ કંઈ પણુ ભાન થતું 
નથી, કારણુ કૈ શૃક્ષ, મતુષ્ય, પશુ આદિ અંધકારરૂપ જ 
છે. પ્રકાશમાં *ક્ષ, મતુષ્યાદિ એમ સૂચવે છે કે, તે તે 
આપૃતિવાળા અવકાશ અંધકારરૂપ છે. તેમ જ આ શ્વેત 
કાગળપર્‌ કાળા અક્ષર છે એમ લાગે છે. વસ્તુતઃ શ્વેત- 
જૂપમાંથી અક્ષરાકૃતિવાળોા ભાગ ઉડાવી દેવાથી એવું 
લાગે છે. આ વાત જગત્પ્રસિટ્ધ છે. તેવી જ રીતે, 
ખુદ્દિ અમૂર્ત છે, તથાપિ તે સર્વ પદાર્થને! પ્રકાશ કર્વા- 
વાળી છે, માટે તે સર્વ પદાર્થને વ્યાપ્ત કરે છે, અને 
તે સર્વે પદાર્થને આકારે થાય છે, એમ સપણ અનુભવમાં 
આવે છે. અર્થાત્‌ ન્યાં એક જ ખુદ્ધિમય હતું ત્યાં બક્ષ, 
મનુષ્યાદિસ્પે અંધકાર આવવાથી ખુદ્ધિ તે તે રૂપને 
આકાર ધરે છે અને તેનું ભાન કરાવે છે. ૨૯ 

સર્વનું અધિદાન બહમ છે; અને અધિકાનવાળી ખુદ્ધિમાં 
રહેલા ચિદદાભાસરૂપ પ્રમાતા એટલે પ્રમાણુ નાનને  કર્ત્તા 
જવ કહેવાય છે. એ પ્રમાતાથી પ્રમાણુ ઉત્પન્ન થાય છે. 
ચિદાભાસસહિત જે અંતઃકરણુ, તે અંતઃકરણુની જૃત્તિ 
પ્રમાણુ કહેવાય છે. ઉત્પન્ન થયેલું પ્રમાણુ (બુદ્ધિ, #ત્તિ) 
પ્રમેય કહેતાં ધટપટ આદિ જૂપને પ્રાપ્ત થાય છે. ધટપટ 
આદિ રૂપ થયેલું પ્રમાણ, પ્રમેય એટલે પદાર્થને! આકાર્‌ 
ધારણુ કરે છે, એટલે ધટપટ આદિ પદાર્થને આકારે થાય 
છે. એ પ્રમાણે શંકર્‌ાચાર્યે તથા સુરેશ્ચર્‌ાચાર્યે કહ્યું છે. આ 
સર્વ સંદર્ભ ઉપરથી એ સિદ્ધ થાય છે કૈ મન, વિષયને 
આકારે થાય છે, એમાં કાંઈ પણુ સંદેઠુ નથી. હવે 
સાનના ભેદમાં વિષય-ભેદ (મય ભેદ) કાર્‌ણુ છે; માટે 
એક જ સ્ત્રીને વિષે મા, બહેન આદિ ભિન્નભિન્ન જ્ઞાન 
થવાથી તે જ્ઞાનના વિષયો “મા, બહેન' ઇયાદિ ભિન્ન 
ભિન્ન થાય છે. એટલા જ માટે જીવસૃષ્ે સ્રી તે મનોમયી 
સ્રી છે, ને તે આર ભૈદ પામે છે એ નિઃસંદેહ છે. ૩૦ 

શિષ્ય-પ્રમાણુ એટલે મન, ખુહદ્ધિ, ચિત્ત, પ્રમેય એટલે 
વિષયના સમાન આફારવાળું થાય છે એમ તમે કહું 
તે ભલે થાઓ, પણુ તેથી સિદ્ધ શું થયું ? 

ગુસ-પ્રમાણુ, પ્રમેય એટલેવિષયના સમાન આકાર્‌- 
વાળું થાય છે, એમ માનવાથી અત્ર બે ધટ સિદ્ધ 
થાય છે. એક મૃત્તિકાતો ધટ, કે જે પઈશ્વિરરચિત છે 
તે, અને ખીજે ખુદ્ધિમયધટ, કે જે જીવર્‌ચિત છે તે, 


૪ થું] 


શિષ્ય-મન, પશ્વેરર્ચિત ધડાતું ત્રહણુ કરે છે તેથી 
તેજ મન, જવરશિત ધડાનું ગ્રહુણુ નહિ કરી શકે; 
અને જવરચિત ધડાનું ગ્રહુણુ કરનાર્‌ અન્ય “કોઈ નથી, 
તતા! પછી તેતું મ્રહુણું કેમ થઈ શકશે? 

ઝુશ્-જવરચિત ધડાનું ત્રહણુ કરનાર અન્ય છે, માટે 
તેનું પ્રહણુ થઈ શકશે. જેમ પશ્રિરર્ચિત ધડો, નેત્ર 
આદિએ કરીને પ્રતીત થાય છે, તેમ જીવરચિત ધડો 
સાક્ષીએ કરીને પ્રતીત થાય છે. ૩૧ 


જીવસ્રષ્ટ કેત બંધનફર્તા છે 

અવતરણિકા-હવે શિષ્યે પૂછયું કે કયું દ્રેત તજવા 
યોગ્ય છે ને ક્યું નથી, તેપરથી ગુરુ કહે છેઃ- 

ઝાન્યયચ્યતિરેજામ્યાં ધીયયો ગીવવંધમૃત્‌ | 

સસ્યસિિન્ણુલહુ સે સ્તસ્તસ્મિન્નલતિ ન ટ્રયમ્‌ રે? 

શખ્દાર્થ-અન્વય અને વ્યતિરેકે કરીને ખુદ્ધિમય 
જ્રેત જીવને બંધન કરનાર છે. આ ખુદ્ધિમય એટલે 
મને અથવા જીવે ઉભા કરેલા પ્રપંચ હોય તો સુખ- 
દુઃખ થાય છે અને તે ન હોય તો સુખે નથી 
અને દુઃખે નથી. ૩૨ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-ઈશ્વિરસૃણ્ટ દૈત અને જવસ્ણ દૈત, એવી રીતે 
બે પ્રકારનું દૈત તમે કહ્યું; પરંતુ તે ઉભયવિધ ઠ્ેતમાંથી 
જવને સંસારનું બૅધન કરવાવાળું કિયું છે? જીવરછ્ટ 
દેત કે ઈશ્વિર્સૃણ દૈત બંધન કરવાવાળું છે, એતે નિશ્ચય 
કરીને સ્પટ્ટ રીતે મને કહે. 

ઝુશ-જવરૃટદ્દેત જીવતે બંધન કરવાવાળું છે, એ 
અન્વયવ્યતિરેકે કરીને સિદ્ધ થાય છે. “ચલ્લસ્ગે યત્લસ્વ- 
મન્‍વ૧:। જેને! સદ્ભાવ હોવાથી જેને સદ્ભાવ હોય, તે 
અન્વય કહેવાય છે.' જેમ, મૃત્તિકાના સદ્ભાવથી ધટને 
સદ્ભાવ છે, માટે અન્વયે કરીને મૃત્તિકા ધટતું કારણુ 
છે; તેમ જ જીવસૃષ્દ્દેતથી જીવને સુખદુઃખરૂપ બંધન 
છે, માટે અન્વચે કરીને જવસૃષદેત જ જવના બંધનમાં 
કારણુ છે. “ થટ્‌માવે યટ્‌માવો તટ્‌યયતિયેક: । જેનો અભાવ 
હોવાથી જેનો અભાવ હોય તે વ્યતિરેક કહેવાય છે.” 
જેમ મૃત્તિકાનાો અભાવ હોવાથી ધડાને પણુ અભાવ 
હાય છે, માટે મૃત્તિકા વ્યતિરેકે કરીને ધડાનું કારણુ 
છે; તેમ જીવસૃણદદૈતનો અભાવ હોવાથી જીવને સુખ- 
દુઃખરૂપ બંધનનો નાશ થાય છે, માટે વ્યતિરૅકે કરીને 
જવરૃણ્દ્તતે જીવને બંધન કરનાર છે. જેમ અન્વય- 
વ્યતિરેક કરી મૃત્તિકા ધટતું કારણુ છે, તેમ જીવરૃછટ- 
દેત જીવના સુખદુઃખતું કારણુ છે; પરંતુ તે જીવસૃછ- 


દેત જ્યારે ટળી જય છે યારે સુખ ક દુઃખ કઈ જ” 


રહેતું નથી. 8૨ 


ક્રેતાવવેક 


ન્ન 


૧૦૯ 





ગઅવતરણિકા-અન્વયવ્યતિરેકને। ખાહ્ય પ્ર્પચમાં 
જુમ ઉપયોગ ન થાય, આવી શિષ્યે શંકા કરતાં 
ગુરુ તેને સમજાવે છે. 
અભત્યવિ ત વાજ્ાર્મે સ્વમ્નાટી વટ્તે નર; । 
સમાષિણુપ્િમૃચ્છોણુ સત્યવ્યર્મિક્ઞ વદ્ધતે ।રે ૨! 


શખ્દાર્થ-સ્વસ આદિમાં ખાદ્યપ્ર્પચ, અસત્‌ છતાં 
પણ, મનુષ્ય સુખદુઃખરપ બંધનથી બૈધાય છે અને 
સમાધિ, સુષુત્િ તથા મૂછૌમાં આ ખાહ્ય પ્રપંચ 
છતાં પણુ, મનુષ્ય સુખદુઃખરૂપ ખંધષનથી ખંધાતે 
નથી. ૩૩ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-અન્વય અતે વ્યતિરેક તે બાલ્ય પદાર્થમાં 
સંભવે છે, અને જવસૃણદ્દેત તો ખાદ્ય પદાર્થ નથી, 
પણુ માનસિક છે, તો પછી અન્વય નયતિરૅકે કરીને 
જીવરષ્ટ દૈત, જવના બંધનનું કારણ છે એમ કેમ કહેવાય ? 

ગુસજ-અન્વય અને વ્યતિરેક, કેવળ ખાલપદાર્થમાં જ 
સંભવે છે પણુ માનસિક પદાર્થમાં સંભવતા નથી એવે 
કાંઈ નિયમ નથી; કેમકે અન્વયવ્યતિરેકનાં લક્ષણુ 
માનસિક પદાર્થમાં પણુ ધટે છે, માટે માનસિફ* પદા- 


* ્થમાં પણુ અન્વયવ્યતિરેક છે જ. સ્વમમાં જે પદાર્થ 


જેવામાં આવે છે, તે કાંઈ પઈશ્વરસૃષછ્ટ નથી, પણુ માન- 
સિક છે; કાર્‌ણુ કે, સ્વમતી સાથે જ સ્વમમાં જણુાયલા 
પદાર્થતો નાશ થાય છે. હવે સ્વમમાં જણુાયલા પદાર્થ 
જે માનસિક ન હેય તે, પશ્િર્સૃષ્ટ પદાર્થની પેઠે 
સ્થિર રહેવા જેઇએ તે જમ્રદવસ્થામાં પણુ દેખાવા 
ન્નેઇઃએ, તેમ બીન સ્વપ્નમાં પણુ તેવા ને તેવા પદાર્થ 
દેખાવા ન્નેદ્એ; પણુ તેમ બનતું ન્નેવાતું નથી, માટે જ 
સ્વમ્મના પદાથો માનસિક છે. હવે જેમ સ્વમાવસ્થાના 
પદાર્થ માનસિક છે, તેમ સ્મરણુના પદાથો પણુ માન- 
સસિક છે; કારણુ કે, સ્મરણુસમયમાં પણુ બાલ્યપદાર્થતે 
અભાવ છતાં તે પદ્દાર્થ દેખાય છે. એ સ્વમમાં અથવા 
સ્મરણુમાં આવેલા સર્પ, સિહ, વાધ આદિ માનસિક 
પદાથો છે તે ખરા નથી, પણ ખોટા છે; તથાપિ તેથી 
ભય અને દુ:ખ થાય છે. તેમ જ સ્વમમાં અને સ્મરણુમાં 
આવેલાં ચંદન, પુષ્પની માળા, રાજ્ય, ધત આદિ માન- 
સિક છે; તોપણુ તેથી સુખ થાય છે. દાખલા તરી*, કાઈ 
માણસને સ્વમેમાં સર્પ કરડ્યો હોય તો તેથી તે ઉંઉં 
કરી ખૂમો! પાડી ઉઠે છે, રડવા માંડે છે, અથવા સ્વમમાં 
પુત્ર મરી ગયો દેખે તો પણુ તે રડે છે. તેથી જે દુ:ખ 
થાય તે સ્વમેતું છે, પણુ ખોટું નથી. કોઈ સમયે એવું 
જેવામાં આવ્યું હોય કે કેઈ માણુસને વાધ ખાતો 
હોય, તે વાતનું સ્મરણુ થતાં માનસિક વાધ પોતાની 
દૃછિ સમીપ ખડા થાય છે, ને તેથી ભયભીત બની 


૧૧૦ 


ધ્રુજે છે, તેમ જ સ્વમોામાં રાજ્ય મળ્યું હોય, પુત્ર થયે 
હેય તો તેથી આનંદ પામીને તે વાત ખીજે દિવસે 
ખીનને કહીને પોતે ખુશી થાય છે; અથવા પુત્ર થયે 
હોય તે વેળાનું સ્મરણુ થયાથી ખુશ થાય છે. એમ 
સ્વમ અને સ્મરણના પદાર્થો મિથ્યા છતાં પણુ તેથી સુખ- 
દુઃખ થાય છે. પણુ સમાધિ, સુષુપ્તિ અને મૂર્છામાં એ 
માર્નાસક પદ્દાથોં નથી. ધટ, પટ આદિ ખાલપદાર્થ 
વિદ્યમાન છે, ૪તાં સમાધિમાં તેથી સુખ દુઃખ થતું 
નથી, તેથી બાલ્પદાર્થમાં જ અન્વયવ્મતિરેક સંભવે 
છે અને માનસિકમાં સંભવતાં નથી, એવું કંઈ નથી. 
તેમ જ, અન્વયવ્યતિરેક્દે કરીને જવસૃષ્ટદેતજ જીવના 
બંધનતું કારણુ છે, પણુ પશ્વિરરણ્દ્દેત જીવના બંધનનું 
કાર્‌ણુ નથી. ૩૩ 

અવતરણિકા-અન્વયવ્યતિરેકે કરીને ઈશ્વરસૃણ 
ક્ત ખંધનનું કારણુ નથી; પણ જીવસૃષ્ટ ક્રેત ખંધન- 
નું ઠારણ છે, તે વાત અન્વયના ટૃષ્ટાંતથી સમ- 
જાવે છે. 

ટૂરટ્ેશં મતે પુત્રે ગીવત્યેવાત્ર તસ્પિતા । 

વિષ્રઈમવાવાવવેન મતે મત્વા પરોરિતિ ।। ૨૪ ।। 

શૃતૅડવિ તસ્મિન્વાતોયામશ્રતાયાં ન રોરતિ | 


અતઃ શવેસ્ય ગીવસ્ય વંધ્નન્યાનસ બમત્‌ ॥૨૧॥। 

શખ્દાર્શ-પુત્ર ટૂર દેશ ગચે! હોય અને ત્યાં 
જીવતો જ હોય, છતાં અત્ર પોતાને ઘેર રહેલે। તેને 
પિતા, કોઈ ઠગનાં વાક્યથી, પોતાના પુત્રને મરણ 
પામેલો માની ઘણું રડે છે, અને તે સુત્ર મરણ 
પામ્યો હોય છતાં મરવાની વાત સાંભળવામાં ન 
આવી હોય ત્યાં સૂષી રડતો નથી, એટલા માટે 
સવ જવને માનસિક સૃષિ જ ખંધન કરનારી 
છે. ૩૪-૩૫ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

એ વાત તને ખીજ રીતે સમનનવું છું. કેઈ માણુ- 
સને પુત્ર ઉદ્યમ કરવા માટે વિદેશ ગયે! હેય, અને તે 
થાં જવતો ખેઠ્ઠો હોય તથાપિ શત્રુતા કરનાર કેઈ 
&ગારે આવી તેના પિતાને કહે કે, “તમારે પુત્ર, ફલાણા 
ગામમાં, અમુક રેગથી મરણ પામ્યો છે. આ પ્રકારે 
પાતાના પુત્રની મરણુની મિથ્યા વાત સાંભળી, ધેૅર્‌ 
બેડલો તેનો પિતા, પોતાના પુત્રને મરણુ પામેલે। 
માનીને મોટા શેક કરે છે અને રડે છે. અહીં શોકનું 
કારણુ ઈશ્વિર્ર્ચિત પુત્ર નથી; કેમકે પશ્વિર્ર્ચિત પુત્ર 
તો પરદેશમાં સાજ્નેતાન્ને સુખમાં મહાલે છે, ને પોતાને! 
ઉઘમ કરે છે; પરંતુ શોકનું કારણુ પિતાએ મને કરીને 


મરી ગયેલો માનેલો તે માનસિક પુત્ર છે, એમ 


શ્રી પંચદશી 


| પ્રકરણ 


અવશ્ય માનવું નેઇએ. એમ ન હોય તો પોતાના 
પુત્ર જવતાં ૭તાં પણુ તેને મર્‌ણુ પામેલો માની તે 
મહાશેક કેમ કરે ? આ દદ્યાંતથી જણાશે કે, ઈશ્વરે 
રચેલી સૃદિ તો હર્ષ, શોક, કે સુખ, દુઃખરૂપ બંધનવનું 
કારણુ નથી, પણુ મનકહિપત રૂંછિ જ સર્વ બંધનતું 
કાર્‌ણુ છે. ૩૪ 

હવે ખીજ રીતે સમનનવું છું. એ જ પરદેશમાં ગયેલે। 
પુત્ર મરણ પામ્યો હોય, તાપણું મરણુની વાત ન્નણુવામાં 
ન આવવાથી ઘેર બેઠેલો તેનો પિતા સુખમાં રહે છે 
ને હર્ષથી હસે છે. કાલે મારા પુત્રનો કાગળ આવશે, 
તે ધન મોકલશે એવે! વિચાર કરી તે આનન્દથી મૌજ 
કરે છે. હુવે જે ઈશ્વરરચિત પુત્ર સુખ અને હર્ષનું કારણુ 
હેય તે! તેને સુખ તથા હર્ષ ન થવાં ન્નેઇએ, પણુ શે।ક 
થવો જભેઇએ; કારણુ કે ઈશ્રરે પેદા કરેલો પુત્ર તો 
પરદેશમાં મર્‌ણુ પામ્યો છે. એપર્‌થી જણાય છે ઝે, 
જવસૃષટ પુત્ર તેનાં સુખ અને હ્ષેનું કારણુ છે. ને એમ 
ન હોય તો પશ્વિર્સૃષ્ટ પુત્ર મરણુ પામવા છતાં પણુ 
તેના પિતા હુર્ષમાં રહે અને શેક કેમ ન કરે? પણુ 
પિતાએ મતે કરીને માનેલો પુત્ર મરણુ પામ્યો નથી, 
તેથી તેનો પિતા શોક કરતે નથી. જ્યારે તેના મરણુની 


વાત સાંભળે છે યારે જ મનને માનેલે। પુત્ર મરણુ 


પામે છે, અને યારે જ તે શે।ક કરે છે અને રડે છે. 
આ દદ્ાાંતથી વ્યતિરૅકે કરીને પશ્વિરસૃણ દ્રેત બંધનનું 
કાર્‌ણુ નથી, પણુ જીવસૃષ્ દેત જ સર્વ બંધનનું કારણુ 
છે, એમ સાફ જણાય છે. ૩૫ 

અવતરણિકા-શિષ્ય શંકા કરે છે કે માનસિક- 
સ્ૃણિ જ ખંધનકારક છે આમ સ્વીકારીશું તો ખાહ્ય- 
પ્રપંચ અસિદ્ધ થઈ પડશે, અને તેથી વિરુદ્ધ સિદ્ધાંત 
સિદ્ધ થશે, તથા વેદાંત સિદ્ધાંતમાં ખાધ આવશે. 
રી શંકા સાંભળીને ગુરુ તેનું સમાધાન 
કેરે છે:- 


વિજ્ઞાનવાહો વાથ્યાર્ષે વેયય્યોત્સ્યાર્ષેતે ચેત । 


ત રૃયાવારમાધાતું વાહ્ય્યાષેક્િતત્વતઃ । રે૬।। 
શખ્દાર્થ-ખાહ્ય પદાર્થના વ્યર્શપણાથી અહીં વિ- 
જ્ઞાનવાદ પ્રાતત થશે, એમ જે તું ક્હેતો હાય તે તેમ 
નથી; કારણુ કે હદયમાં આકાર (નવીનવી વાંછના) 
ધારણુ કરવામાટે ખાદ્ય પદાર્થની અમને અપેક્ષા છે. 
(અર્થાત્‌ ખાહ્યપ્રપંચ, માનસપ્રપંચમાં નિમિત્ત હો- 
વાથી અમે તેને સ્વીકાર કરીએ છિયે, માટે અમારા 
મતમાં વિજ્તાનવાદની આપત્તિ આવશે નહિ.) ૩૬ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવર્‌ણ 

શિષ્ય-ખાલ કહેતાં ઈશ્વરરચિત જગત્‌ જીવતે બંધન 
કરનાર નથી, પણ જવરચિત જગત્‌ જીવને બંધન 


2. 


૪ 


કર્તારું છે, એમ માનવાથી બાલ્પદાર્શનો બાધ થઈ 


તય છે, અને તેથી તમારો અપસિદ્ધાંત થાય છે, તથા 
નવે! વિજ્ઞાનવાદ ઉત્પન્ન થાય છે; 'કેમકે વિજ્તાનવાદમાં 
પણુ ધશ્વિરર્ચિત સવે પદાર્થનો બાધ કરીને મનઃકલ્પિત 
સર્વ પદાર્થ માન્યા છે. 

ગુજ્-યધપિ જીવર્ચિત જગત્‌ જ બંધનનું કારણુ છે 
એમ અમે માનીએ છિયે, અને એ જ અમારે સિદ્ધાંત 
છે, અમે પશ્ષરરચિત જગતને! બાધ કરતા નથી. 
ઈશ્વિરરચિત જગત્‌ અમે પણુ માનીએ છિયે, માટે 
અહોં વિજ્તાનવાદ ઉભા થતો જ નથી. 

રિષ્ય-પશરરચિત જગત્‌ જે બંધનનું કારણુ નથી, 
તે પછી તમે તેને શા માટે માને છો? 

ગુજ્ન-જે પશ્વિર્રચિત જગતને ન માનીએ તો  જીવ- 
રાચત જગત્‌, કે જે માનસિક છે તેની સિદ્ધિ થાય 
નહિ; કારણુ કે જીવ, પધશ્વરરચિત જગતને જેધને તેવું 
જ, તેના જેવુંજ, પણુ તરંગી, એક ખીજીું જગત્‌ મનમાં 
રચે છે. એમ ઈશ્વરરચિત જગત્‌ જીવશશચિત જગતને 
આધાર છે. તેથી ન્ને ઈશ્વરરચિત જગત્‌ ન માનીએ 
તો પછી જવ કેના જેવું જગત્‌ મનમાં રચે ? જીવને 
જગત્‌ ર્ચવાને રોઈ પણુ આધાર તો ન્તેઇએ જ, 
પણુ ઈશ્વિરરચિત જગત્‌ ન માનીએ તો તેવો આધાર 
રહેતો નથી; માટે, ઈશ્વિરરચિત જગતને અમે માનીએ 
છયે, ૩૬ 

અવતરણિકા-હૃદયમાં આકાર ધારણુ કરવામાટે 
ખાહ્યપદ્ટાર્થોની કુઈ પણ જસર નથી, કારણુ કે પૂર્વ- 
પૂર્વ માનસિકસૃષ્ટિ ઉત્તરઉત્તર માનસિક સૃષ્ટિમાં કાર- 
ણુબૂત છે. પ્રૌઢવાદથી એટલે વાદીના કહેવાના અંગીકાર 
કરીને યુરું આ શંકાનું, સમાધાન ઢરતાં કહે છે. 

વેચથ્યેમસ્તુ વા વાહ્ં ન વારવિતુમીદ્મફે । 

પ્રયોઝનમષેલતે ત માનાનીતિ દિ સ્થિતિ! ।।૨૭। 

શબ્દાર્થ-અથવા ભલે ખાહ્યપદાર્શની વ્યર્થતા હે।, 
અસે ખાહ્યપદ્ટાર્થનો નિષેધ કરવાને સમર્શ નથી. 
(અર્થાત્‌ ક્ષણિકવિજ્ઞાનવાટ્દી બુદ્ધના શિષ્યો જેમ 
.બુદ્ધિભિ્ન સવે પદાર્થોનો નિષેધ કરે છે તેમ અમે 
નિષેધ કરતા નથી, પણુ માત્ર ખાહ્ય પદ્ાર્શને વ્યર્શ 
માનીએ છિએ.) પ્રત્યક્ષાદિક પ્રમાણ! પ્રચાજનની 
અપેક્ષા રાખતાં નથી, આવી લે।કની મર્યાદા છે, એમ 
નિશ્ચયપૂવક જાણુ. ૩૭ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-જેમ ઈશ્વરરચિત જગત્‌ જીવના બંધનતનું કાર્‌ણુ 

નથી, તેમ પશ્વિર્ર્ચિત જગત્‌ જીવર્ચિત જગતને। આધાર 


પણુ નથી, તો! પછી ઈશ્વરરચિત જગત્‌ માનવાતું શું 
મરયોજન છે ? 


દ્રેતનિવેક 


૧૧૧ 


ગુજ્-જે પધશ્વિરરચત જગત્‌ ન માનીએ તે જીવ 
રચિત જગતની અસિકદ્ધિ થાય છે; કારણ કે ઈશ્વર- 
રચિત જગત્‌ , જીવરાચેત જગતને! આધાર્‌ છે; અને 
આધાર વિના આધેય થઈ શકે નહિ, એ લે।કપ્રસિદ્ધ છે. 

શિષ્ય-જવરાચિત જગતની સિહ્ધિ માટે ઈશ્વિરરચિત 
જગત્‌ માનવાની કાંઈ પણુ જકૂર્‌ નથી; કારણુ કે 
જવર્ચિત પૂર્વપૂર્વ જગત્‌, ઉત્તર ઉત્તર જગતને! આધાર્‌ 
થઈ શકશે. એવી રીતે જીવર્ચિત જગત્‌ અન્યથાસિહ્ધ 
થાય છે, માટે ઈશ્વિરરચિત જગત્‌ વ્યર્થ જ છે. 

ગુજ-ઈશ્વરરચિત જગત્‌ વ્યર્થ થતું હોય તે! ભલે 
વ્યર્થ થાય, 

શિષ્ય-જે “ઈશ્વરરચિત જગત્‌ વ્યર્થ છે' એમ 
માનશે।, તો તમે ખુદ્ધનેો જે અવાંતર ભેદ વિજ્ઞાન- 
વાદીને છે, તે મત તમે માન્ય કર્યો ગણાશે; કારણુ કે, 
વિજ્ઞાનવાદમાં અને તમારા મતમાં કાંઈ પણુ અંતર 
જાણુવામાં આવતો નથી, તેએ ખુટ્િથી ભિન્ન 'કાઈપણુ 
પદાર્થને માનતા નથી. 

ગુશ્-ઈશ્વરરચિત જગત્‌ વ્યર્થ થવાથી અમે વિગાન- 
વાદ માન્ય કર્યો કહેવાશે નહિ, કેમકે વિજ્ઞાનવાદમાં ને 
અમારા સિદ્ધાંતમાં મોટો ભૈદ છે. વિજ્ઞાનવાદી, ખરાજ્ય 
પદાર્થ એટલે ઈશ્વરરચિત જગતને। નિષેધ કરે છે, પણુ 
અમે બાલ્મ પદાર્થનો નિષેધ કર્તા નથી, પણુ તેની 
વ્યર્થતા માત્ર સ્વીકારીએ છિયે. 

શિષ્ય-જે “શ્વરરચિત જગત વ્યર્થ છે એમ માને। 
છે1ઇ, તો પછી તેને સ્વીકાર કેમ કરે! છો ? 

ગુર્-પ્રમેય એટલે વસ્તુની સિદ્ધિ પ્રમાણુને અધીન 
હોય છે, પણુ પ્રોયોજનને અધીન હોતી નથી, એ વાત 
સર્વ શાસ્્રકાર અને લેકકને સંમત છે; પણુ “પ્રયોજન ' 
ન હોવાથી “પ્રમેય અસત્‌ છે, એમ કોઇએ પણુ માન્ય 
કર્યું નથી. જેમ માર્ગમાં તૃણ, કાંટા વગેરે પડ્યા હોય 
ને તેનું પ્રયાજન હેય તોપણુ તેના અસદ્ભાવને 
કરાઈ અંગીકાર કરે નહિ. વળી ૬શ્વિરરચિત જગત્‌ 
પ્રયહ્મ જવેવામાં આવે છે, માટે અમે તે જગત્‌ માન્ય 
કરીએ છિયે. ૩૭ 

અવતરણિકા-જેો માનસિક સૃષ્ટિથી જ બંધન 
થતું હાય તે! તે ચોગાભ્યાસ કરવાથી નિવૃત્ત થઈ 
જરે, માટે ખ્રહ્મસ્ઞાન મેળવવાની ઠંઈ પણુ જરૂર 
નથી, આવી શિષ્ય શંકા કરે છે, અને ગુરુ તેનો 
ઉત્તર આપે છે. 


લંધશ્રેન્માનયં દ્રેતં તશિરોષેન શામ્યતિ | 
ઝમ્યતેયોમમેવાતો ત્રહ્શ્ઞાનેન વિં વર । રે૮ ।। 
તાત્વાજિવતટ્રેતશાંતાવપ્યામામિઝનિન્ષય; । 
ત્રઉજ્ઞાનેં વિના ન શ્યાટિતિ વેટાંતલિટેત; |।૨૨।। 


૧૧૨ 


શબ્દાર્થ-જે માનસદ્રેત એટલે જીવરચિત જગત 


જીવને ખંધનકારક હોય તો તે માનસદ્વેત તો મનના 
નિરોધથી શાંત થાય છે, એટલા માટે ચો।ગનેો જ 
અભ્યાસ ઠરે તે પછી ખ્રદ્દાજ્ઞાનનું શું પ્રચાજન છે, 
તે ક્હો. ચેોગાભ્યાસથી તાત્કાલિક દ્રેતની શાંતિ 
થયા છતાં પણુ આગામી ભાવી જન્મનો નાશ 
એટલે આત્યંતિક નિવૃત્તિ બ્રહ્મજ્ઞાન વિના થતી 
નથી, એ પ્રકારે વેદાંતના ડિડિમ અર્થાત્‌ હંહેરે 
પ્રસિદ્ધ છે. ૩૮-૩૯ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-જ્યારે માતસક એટલે જીવે માનેલું જગત્‌ 
જવના બંધનનું કાર્‌ણુ છે, ત્યારે મનને। નિરોધ કરવાથી 
માનસિક જગતની શાંતિ અર્થાત્‌ નિકૃત્તિ થશે. એ મતના 
નિરોધ માટે અને માનસિક જગતની નિભત્તિ માટે 
યોગનો અભ્યાસ કરવો જેધઇએ, કેમકે યોગાભ્યાસે કરીને 
મનને નિરોધ થાય છે; મનને! નિરોધ થવાથી માન- 
સિક જગતની નિબ્રત્તિ થાય છે, અને માનસિક જગત- 
ની નિબ્નત્તથી જીવના બંધનની નિભત્ત થાય છે. એવી 
રીતે જ્યારે યોગે કરીને બંધનની નિદ્ત્તિ થઈ શકે છે, 
તોપછી જીવને બંધનની નિશંત્ત માટે બહ્મસ્ઞાનનું શું 
પ્રયોજન છે? ૩૮ 

ગુસ્ન-તું કહે છે કે “યોગે કરીને દ્વેતની શાંતિ અર્થાત્‌ 
નિરૃત્તિ થાય છે' એ વાત ખરી છે; પણુ કહે, એ યોગે 
કરીને જે દેતની શાંતિ થાય છે, તે તાત્કાલિક શાંતિ 
થાય છે કે આત્વતિક શાંતિ" થાય છે? 

શિષ્ય-યેોગાભ્યાસે કરીને તાત્કાલિક શાંતિ થાય છે. 

ઝુર-તાત્કાલિક એટલે ન્યાં સૂધી સમા॥ધમાં ચિત્ત 
હેય યાં સધી દૈત કહેતાં જગતની શાંતિ થાય છે; 
પણુ એ સમાધિ નિભ્ત્ત થયા પછી એટલે વ્યુત્થાન- 
દશામાં પાછા ન્નત્રત થતાં અથવા પાછો જન્મ થતા, 
પૂર્વે જેવું જગત્‌ હતું તેવું ને તેવું જ જગત્‌ પ્રતીત થાય 
છે; અર્થાત્‌ યોગે કરીને ભાવી જન્મમરણુરૂપ સંસારતી 
તિદ્ત્તિ થતી નથી, એથી સ્પટ્ટ સમજવું જબેધઇએ કે, 
દ્વેતતી આત્યંતિક શાંતિ થવાથી જ સંસારતી નિજૃત્તિ 
થાય છે, પણુ તાત્કાલિક શાંતિ થવાથી થતી નથી. 

શિષ્ય-યેગે કરીને દ્દેતતી આત્યંતિક શાંતિ થાય છે એમ 
અમે માનીશું, પણુ બ્રહ્માસાન માનવાની જરર્‌ શી છે ? 

ગુર-રે મૃઢ! યોગે કરી દદેતની આત્યંતિક શાંતિ થતી 
જ નથી; કેમકે સમાધિ નિભ્રત્ત થવાથી પૂવના જેવું જ 
જગત્‌ પ્રતીત થાય છે. “શાહ્વા રેવં ગુચ્યતે ઘવૅવાજે: । 


ક 
કકડા. 











* /ટ્લો કાળ ચિત્તના નિરોધ હોવ તેટલા ડાળ સૂધી દ્વેતની 
નિહૃત્તિ થાય તે તાત્કાલિક નિવૃત્તિ; અને જે ઠ્વતની નિવૃત્તિ થઈ 
તે પાછી ઉડવા # પામે નહિં, તે આત્યૅતિક નિહત્તિ. 


શ્રી પંચદશો 


[ પ્રકર્ણુ 


દેવ (પરમાત્મા)ને ન્નણીને સર્વ પાશમાંથી અર્થાત્‌ સંસાર- 
નાં સુખદુઃખરૂપ સધળાં બંધનથી મુક્ત શાય છે.' જાલ્યા 
શિર્ય શાસ્સિમસ્યન્સમસિ। પરમાત્માને જાણીને આત્યંતિક 
શાંતિને પ્રાસ થાય છે.' “વર ચર્મવરાજાથ વેઇ- 
ચિષ્યાસ્લ માનવાઃ ૧૨ રેવમાવિશાય દુઃલચ્યાનશો મવિષ્યસિ 
જયારે મનુષ્યો, આકાશને મૃગચર્મની પેઠે વીંટશે, યારે 
દેવ (પર્‌માત્મા)નતે જાણ્યા વિના દુઃખનો અંત એટલે 
દેતની આરત્યંતિક-નિદૃત્તિ-થશે.' હુવે આકાશ મગચર્મની 
પેઠે કોઈ કાળ પણુ વીંટી શકાય નહિ; કારણુ કે તે 
નિર્વયવ અતે વિભુ એટલે વ્યાપક છે, તેથી તે કે।ઈ કાળે 
ચામડા પેરે શરીર્‌પર્‌ વીંટી શકાય નહિ; તેમ પર્‌મા- 
ત્માને જણ્યા વિના સંસારની નિવૃત્તિ થાય નહિ, એવે! 
એ શ્રુતિનો સાર્‌ છે. એપરથી નિશ્રય જાણુ કે, પર- 
માત્માને જાણ્યા વિના સંસારની નિશૃત્તિ થતી નથી, પણુ 
પરમાત્માને ન્નણુવાથી જ સંસારની નિભ્રત્તિ થાય છે. 
એવી રીતે અન્વયવ્યતિરૅકે કરીને બહ્મસાનથી સંસારની 
નિવૃત્તિ થાય છે, એવું શ્રુતિ મોટે અવાજે પોકારીને 
કહે છે. તેથી, યોગે કરીને દ્ેતતી આત્યંતિક શાંતિ 
થાય છે એમ કદાપિ કહી શકાય નહિ. અર્થાત્‌-ભાવી 
જન્મમરણુરૂપ સંસારની નિવૃત્તિ, આત્યેતિક ઠૈતશાંતિ 
વિના થતી નથી; અને એ આલત્તિક ઠ્ૈતશાંતિ યોગે 
કરીને થતી નથી, પણુ અઠ્દિતીય બ્રહ્મન્ઞાને કરીને જ 
થાય છે અને તે બ્રહ્માનતાનથી જ સંસાર્બંધનની નિદત્તિ 
થાય છે; માટે જ બહ્યસાન આવસ્યક છે, એમ માનવનું 
ઉચિત છે. ૩૯ 

અવતરણિકા-શિષ્ય કહે છે કે, બાહ્ય દ્વૈત પદારથો- 
નો નિષેધ કર્યા વિના ખ્રહ્મજ્નાન ઉત્પન્ન થશે જ નહિ. 
તે પરથી ગુરુ તેની એ શંકાનું સમાધાન ડરે છે:- 
અનિટ્સેડયીશણછે દ્રેતે તસ્ય શષાત્મતાય્‌ । 
ગુચ્ના ત્રહ્માટ્ર્ય વોઝું શવયં વસ્ત્વેવવવાહિનઃ॥ ૪૦ 

શખ્દાર્થ-ઈશ્વરરચિત દ્રેત નિવૃત્ત ન થયું હોય 
તો'પણ્‌ ઈશ્વરરચિત દ્વૅતનું (મિથ્યાપણું જાણીને, બ્રહ્દાનું 
અદ્વેત જાણ્નાર પુરુષ, અદ્વિતીય ખ્રહ્માને જાણી શકે 
છે. ૪૦ ક 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-બાલ દ્વેતતા એટલે ₹શ્વિરર્ચિત જગતના 
નિવારણુ વિના બહ્મન્ાન ઉત્પન્ન થતું નથી, યારે બાલ્ય 
દ્દેતનું પણુ નિવારણ થવું જેધએ. 

ગુર્-યદયપિ બાલ્ય દેતનું સ્વરૂપે કરી નિવારણુ થઈ 
શકતું નથી, તથાપિ “બાલમ દ્વૈત મિથ્યા જ છે;' અને 
એવી રીતે બાલ્મ ઠ્દેતના મિથ્યાપણાના જ્ઞાનથી સનન- 
તીય, વિન્નતીય અને સ્વગત ભેદ રહિત બ્રહ્મનું જ્ઞાન 
થઈ રાકે છે. જેમ રજ્જુીમાં પ્રતીત થયેલે। સર્પ 


૪થું] 
રજ્જુથી ભિન્ન નથી, પણુ મિથ્યા છે, અને અધિષ્ઠાન 
રજજુ સય છે; વળી છીપમાં પ્રતીત થયેલું સ્ડું 
છીપથી બિન્ન નથી, પણુ મિથ્યા છે, અને અધિદાન 
છીપ જ સલ છે; મસ્ભૂમિમાં મૃગજળ મિથ્યા છે, 
પણુ ભૂમિ સય છે; દપણુમાં પ્રતિબિખ મિથ્યા છે 
પણુ દર્પણુ સલ છે; આકાશમાં નીલતા મિય્યા છે 
પણુ આકાશ સલ છે; તેમ ઈશ્વરરચિત જગત્‌ (આણા 
દ્વૈત ) બહ્મમાં પ્રતીત થયું છે, તેતું અધિષ્ઠાન બહા 
સય છે, જગત્‌ મિથ્યા છે; એવી રીતે અદ્દેત ખ્રહા 
જણી શકાય છે, માટે બાલ્ર દેતનું એટલે ઈશ્વરરચિત 
જગતનું નિવાર્ણુ આવશ્યક નથી. ૪૦ 

અવતરણિકા-શિષ્યે કહ્યું કે દ્વેતના મિથ્યાપણાના 
જ્ઞાનથી અક્દેતનું જ્ઞાન થતું નથી, પણુ દ્વેતના 
નિવારણુથી જ અટ્રેતનું જ્ઞાન થાય છે. તે સાંભળીને 
ગુરુ કહે છે 

પ્રણપે તશિટસો તુ ગુરશાસ્ાયમાવતઃ । 
વિરૉષિટ્દેતામાવેડવિ ન શવયં વોરુમટ્યમ્‌ ।૪ ?।। 

શખ્દરાર્થ-પ્રલય વખતે ઈશ્વરરચિત જગતૂની તદ્ન 
નિવૃત્તિ થાય છે ત્યારે વિરોધી ટ્ૈૈતનો અભાવ થયા 
છતાં પણુ, ગુરુ, શાસ્ર વગેરેના અભાવને લીધે, અદ્રિ- 
તીય ખ્રહ્મા જાણી શકાતું નથી. ૪૧ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-બાલ્ય દેતના મિથ્યાપણાના જ્ઞાનથી જ અક્દૈત 
સાન થતું નથી; પણુ બાલ્મ દ્દેતના નિવારણુથી જ અદ્દેત 
સતાન થાય છે. એમ છે તો પછી “અઠ્દેત જ્ઞાન માટે બાલ 
દ્વેતના નિવારણુની આવશ્યકતા નથી' એમ કેમ કહો છે ? 

ગુશ્ન-જે ખાદ્ય દૈતનાં નિવારણુથી જ અ્દતજ્તાન થતું 
હેય તે! પછી પ્રલયકાલમાં સર્વ ધશ્વિરરચિત જગતની 
પણુ નિભૃત્તિ થાય છે, અને અઠ્દેતનું વિરોધી જે દેત 
તેમાંનું કંઈ પણુ રહેતું નથી, તે વખતે અદ્દ્તસાન થવું 
નેધએ, પણુ અર્દ્દતજ્ઞાન તો જર્‌ાએ થતું નથી. 

શષ્ય-પ્રલલ કાળમાં અદ્દવૈજ્ઞાન થતું નથી, એમાં 
કાંઈ પણુ પ્રમાણુ નથી. તે વખતે સર્વ બાલ્ર દૈતતો। નાશ 
ચાય છે, તેથી અદ્દેતત્ઞાન થાય છે એમ અમે માનીશું 
તો શી હુર્કત છે? 

ગુજ્-જે પ્રલય કાળમાં અદ્દેતજ્ઞાન થતું હોય તે સર્વ 
જીવા મુક્ત થવા નેઇએ, પરંતુ તે વખતે કેઈ પણુ 
જવ સુક્ત થતો નથી, એ નિશ્ચય છે; કાર્‌ણુ કે એ બાલ 
દેત એટલે ઈશ્વરરચિત જગતની નિવૃત્તિ થયા ૭તાં પણુ, 
જે માનસિક દૈત અથવા મને ઉભું કરેલું જગત્‌ 
તેની નિવૃત્તિ થતી નથી. એનું તને ત્તાન ન હોવાથી જ 
વું આવે! આગ્રહ ધરે છે. એ કાળમાં પણુ માનસિક 


જગતની વાસના ર્‌હી ન્ય છે. 
૧૫ 


જમૈતવિવેક 


૧૧૩ 


શિષ્ય-પ્રલય કાળમાં જીવને માનસિક દૈૈતની વાસના 
રહી જય છે, ને તેથી જીવની સુક્તિ થતી નથી, એમાં 
પ્રમાણુ શું? 

ગુસશ-ગ્રલય કાળમાં માનસિક દૈતની વાસના રહી જાય 
છે, ને તેથી જીવની સુકિત થતી નથી, તેનાં અનેક પ્રમાણ 
છે. પ્રલય થયા પછી સદિના આરંભમાં જવે। ઉત્પન્ન થાય 
છે, અદ્યાપિ ઉત્પન્ન થયા કરે છે, ને હુવે પછી ઉત્પન્ન 
થરે, એ એક પ્રયક્ષ પ્રમાણુ છે. જે પ્રલયમાં સર્વ 
જવની વાસના નિવૃત્ત થઈ જતી હેય ને સર્વ જીવમુક્ત 
થયા હોય, તો પછી જીવે પુનઃ ઉત્પન્ન કેમ થાય ? 
તેમ જ, શ્રુતિપુરાણેમાં પણુ “પ્રલય કાળમાં દૈતવાસના 
સહિત સર્વ જીવો પરમાત્મામાં લય પામે છે, અને 
ર#છ્ટિના આરંભમાં પાછા ઉત્પન્ન થાય છે,' એમ કહ્યું છે, 
તેથી શ્રુતિ, સ્મૃતિ, પુરાણા! એમાં પ્રમાણુ છે. 

શિષ્ય-જેમ પ્રલય કાળમાં વાસના હોય છે, તેમ 
સૃદ્ટિસમયમાં પણુ વાસના તો હોય છેજ, તથાપિ 
સૃણ્રિસમયમાં જીવની મુક્તિ થાય છે, ને પ્રલય કાળમાં 
જીવની મુક્તિ થતી નથી, તેતું શું કારણુ ? 

ગુજશ્-સૃણ્િસમયમાં મુક્તિનાં સાધનો થઈ શકે છે. 
મુકેતનું અંતરંગ સાધન ત્તાન છે; જ્ઞાન વિના ઝ્ુકિત 
થતી નથી. “શાનારૃલે ન જુશિઃ। સતાન વિના મુકિત થતી 
નથી.' 'ાનાટ્ેવ ફિ જેવલ્યન્ન। ત્તાનથી જ મોક્ષ પ્રામ થાય 
છે.' પ્રત્યાદિ શ્રુતિઓમાં અન્વયવ્યતિરેકે કરી જ્ઞાનને 
મુક્તિનું કારૂ્ણુ જણાવ્યું છે. એ જ્તાનનાં સાધને શ્રવણુ, 
મનન અને નિદિપ્યાસન છે. શ્રવણુાાદિક માટે ગુરુ તથા 
શાસ્રઆદિતી આવસશ્યક્તા છે, તેમ જ સનુષ્યદેહુ પણુ 
સ્તાનનું સાધન છે; એ સર્વ સાધનો સૃણિકાળમાં થઈ 
શકે છે, માટે સ્દિસમયમાં વાસનાને! સદ્ભાવ છતાં 
પણુ વાસનાની નિરૃત્તિ થઈ શકે છે. એ વાસનાની 
નિકૃત્તિ થવાથી જ્ઞાન થાય છે ને તેથી મુક્તિ થાય છે. 
પણુ પ્રલયકાલમાં ગુર, શાસ્ર આદિ સર્વને! લય થયે! 
હોય છે, તેમ દેહ પણુ હેતે નથી, તેથી પ્રલયકાળમાં 
મુક્તિ થતી નથી. સારાંશ 'ે, પ્રલયકાળમાં સર્વ દ્દેતની 
નિભ્ૃત્તિ થાય છે તેથી, અદ્દેતજ્ઞાનનું વિરોધી કે।!ઈ પણુ 
રહેતું નથી, તથાપિ તે વખતે અદ્દેત ન્નણુવાના સાધન- 
ર૫ ગુર, શાસ્ર આદિનો અભાવ હોવાથી અર્દદતખ્ાહમ 
જણી શકાતું નથી. ૪૧ 


અવતરણિકા-એક ઈશ્વરરચિત જગતૂના નાશથી 
અદ્ભેત જ્ઞાન થતું નથી એ તો! ઠીક, પણુ દ્રેત અભિસ્ુખે 
રહે યાં સધી અટ્વૈતનું કેવી રીતે જ્ઞાન થશે? આ 
શિષ્યની શંકા ગુરુનું સમાધાન કરે છે 
અવાપવં સાધવં ચ ટ્ેતમીશ્વરનિર્મિતશ્‌ । 
અવતેતુમશવચં ચેત્યાસાં તદ્ષ્યિતે જીત ।1૪૨।। 


૧૧૪ 


શખ્દાર્થ-ઈશ્વરરચિત દ્રેત અદ્નેત જ્ઞાનમાં ખાધ 
કૅરવાવાછીં નથી, પણુ સહાયતા કરવાવાળું છે; તેમ 
તેનો નિષેધ કરી શકાય તેવું પણ તે નથી, માટે 
તે જેવું છે તેવું ભલે રહયું. તું તે ઈશ્વરરચત દ્વૈતનો 
દ્રેષ શા માટે કરે છે? ૪૨ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 
શિષ્ય-જે કે પશ્વિરરચિત દ્વૈત હોવા છતાં પણુ 
અદ્દેતજ્ઞાનની પ્રાપ્તિમાં ક૨|। હરકત નડતી નથી એમ 
તમે સિહ કર્યું છે, તથાપિ દ્વૈત વિદ્યમાન હોવાથી 
અદ્દતજ્ઞાન કેમ થરે ? 
ગુશ-ધશ્વરરચિત જગત્‌ અદ્દૈતજ્ઞાન થવામાં અડચણુ- 
કાર્‌ક નથી. કારણુ કે ઈશ્વિર્રચિત જગત્‌ રજ્જુમાં ભ્રાસેલા 
સર્પની પેઠે, મિથ્યા છે. એ પ્રમાણે તેના મિથ્યાપણાના 
સ્ાનથી જ અદ્દેત એટલે બહ્મત્ઞાન થઈ શકે છે. 
તેમજ ઇઈશ્ચેરરચિત દ્વત અઠ્દેતજ્ઞાનમાં સાધક છે, 
અર્થાત્‌ અદ્દેતસાન થવામાં સહાયતા કરવાવાળું છે; 
કાર્‌ણુ કે, જાન થવામાં ગુરુ, શાસ્ત્ર આદિતી આવશ્યકતા 
છે. તે સર્વ ધશ્વિરર્ચિત જગતમાંથી જ પ્રાતત થાય છે. 
ગુરુ અને શાસ્ત્રાદિદ્દેત વિના ત્તાન થશે નહિ; કેમકે 
શાસ્ત્રમાં કલ્યા પ્રમાણે ગુરુ જ્ઞાનનો ઉપદેશ કરે છે 
અને અનુભવ ખતાવે છે. એ પ્રમાણે, પશ્વિરર્ચિત દ્વૈત 
અદેતજ્ઞાનમાં ખાધ કરતું નથી, પણુ સહાયતા આપે 
છે. તેમ જ, ઈશ્વરરચિત આકાશ આદિ દ્દેતનું આપણે 
કદી પણુ નિવાર્‌ણુ કરી શકીએ એમ નથી. માટે તું 
ઈશ્વિરરચિત દ્ૈતને। દે શા કારણુથી કરે છે? પશ્વિરરચિત 
દૈત જેવું છે તેવું ને તેવું પોતાના સ્વરૂપથી લલે રહ્યું, 
તેના સિથ્યાપણાના જ્ઞાનથી જ અને જવસૃષ્ટ દૈતના 
નિવારણુથી જ જવના બંધનની નિદૃત્તિ થાય છે. ૪૨ 
જીવસૂષ્ટ કેતના ભેદનું નિરૂપણુ 
જીવસૃષ્ટ શાન્નીય હતની વ્યવસ્થા 
અવતરણિકા-અહીંથી જીવરચિત માનસિક દ્વેતના 
નિભાગ ખતાવવામાં આવે છે; અતે તેમાં પ્રથમ 
ઝ્ાન થવા પર્યત તે પણ ગ્રાહ્ય છે, તે સમજાવે છે 
ગીવદ્રેત તુ શાસ્રીયમશાણીયષિતિ દ્વિધા | 
ઝવાટ્રીત શાજ્રીયધાતર્વર્થાવવોધનાત્‌ 11૪ ૨ ॥ 
શખ્દાર્શ-જીવસ્ષ્ટ ટ્રેત તો શાસ્રીય અને અશા- 
સ્્રીય, એમ બે પ્રકારતું છે. આત્મતત્ત્વનું જ્ઞાન થવા 
પર્યત શાસ્્રીયદ્રેતને ગ્રહુણુ કરવું (અર્થાત્‌ જ્ઞાન થવા 
પછી તજી દેવું ). ૪૩ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 
ગુશ-હે શિષ્ય ! હવે જીવરૃષ્ટ દત સમજવું છું. જીવ- 
સૃષ્ટ દેત ખે પ્રકારનું છે: એક શાસ્ત્રીય દ્રેત, અને ખીજું 
અશાસ્ત્રીય દત. 


શ્રી પંચદશી 


[પ્રકરણુ 


શિષ્ય-ઉપર ૩૫ મા શ્લોકમાં તમે કહ્યું છે કે, 
અભ; તવ શીવસ્ય મંપજન્માનલં અમલ એટલા માટે 
માનસ (જવસૃણ ) રચિત જગત્‌ સર્વ જવને બંધન 
કરવાવાળું છે,' તેથી જીવસ્ૃણ દૈતતો યાગ કરવો. તેમ 
શાસ્રીય દૈતનો યાગ કરવો કે અશાસ્ત્રીય દ્ેતનો યાગ 
કરવો કે ઉભયવિધ દદેતનો યાગ કરવે। ? 

ગુર-ન્યાં સૂધી આત્મજ્ઞાન થયું ન હોય યાં સૂધી 
શાસ્ત્રીય દેતતું ગ્રહણુ કરવું જધ્એ; પણુ આત્મસાન થયા 
પછી તેને તજવું જરૂરતું છે. જેમ પગમાં વાગેલે। કાંટો 
કાઢવા માટે બીજે મોટો મજખૂત કાંટો હાથમાં લેવે 
પડે છે, અને તેવડે પગમાં પેઠેલો કાંટા કાઢીએ છીએ, 
પણુ પગમાંથી કાંટો કાઢી નાંખ્યા પછી લીધેલો અને 
વાગેલે। બન્ને કાંટાના ત્યાગ કરીએ છીએ, તેમ અ- 
શાસ્ત્રીય દ્રેતના નિવારણુ માટે શાસ્ત્રીય દ્વૈતને ત્રહણુ કરવું 
જેધએ; પણુ અશાસ્ત્રીય દેતની નિજૃત્તિ થયા પછી અને 
આત્માનું યથાર્થ જ્ઞાન થયા પછી શાસ્ત્રીય દ્વૈતને પણુ 
તજવું જસૂરતનું છે; અર્થાત્‌ આત્મજ્ઞાન થવા માટે 
કામક્રેધાદિક અશાસ્્રીય દેત તજવું, અને આત્મા તથા 
ખાના વિચારરૂપ શાસ્ત્રીય દૈતનું ત્રહણુ કરવું. પણુ આત્મ- 
સાન થયા પછી શાસ્ત્રીય દદેતનો પણુ ત્યાગ કરવે।, ૪૩ 

અવતરણિકા-ઉપર ' આતસ્વય્યાવચૉષનાલ્‌। તત્વ- 
જ્ઞાન ચવાપર્યત શાસ્ીય દ્વેતનું ગ્રહણુ કરવું,' એમ 
કહ્યું તેથી શાસ્ત્રોય દ્રેતતી જિજ્ઞાસા થશે, તેથી તે 
પૂર્ણ કરવામાટે કહુ છેઃ- 


આત્મત્રક્ષવિચારાણ્ય શાણ્ીય માનસ અમત | 
ગુજર તરને તત દેયમિતિ જ્ુત્યનુશાતનમ્‌ ।1૪૪।। 


શખ્દાર્થ-આત્મા અને ખ્રદ્દાના જેમાં વિચાર 
કરેલો હોય તે શાસ્્રીય, માનસ (મનોમય) જગત્‌ 
છે; અને તત્ત્વજ્ઞાન થયા પછી તે શાસ્ત્રીય દ્રેત તજવા 
ચોગ્ય છે, એ પ્રમાણે શ્રુતિની આજ્ઞા છે. ૪૪ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

આત્મા અને બ્રહ્મને વિચાર, તે શાસ્ત્રીય દૈત કહેવાય 
છે. “આત્મા બહ્મરૂપ છે, હમા આત્મારૂપ છે, આત્મા 
થહાથી ભિન્ન નથી,' એ પ્રકારે અહમ અને આત્માની 
એકતાનું સાન થાય ત્યાં સધી એ શાસ્ત્રીય દેતને। સ્વી- 
કાર્‌ કર્વે!. 

શિષ્ય-“બહ્મ અને આત્માની એકતાનું જ્ઞાન થાય 
યાં સૃધી શાસ્ત્રીય દેતને સ્વીકાર કરવે।,' એમ જે તમે 
કહો છે, તે કેવળ અયેગ્ય છે; કાર્‌ણુ કે “ આશળ્તેર- 
જલે: વાઈ નયેફેટાંલચિતયા। જગ્યાથી તે નિદ્રાપર્યત અને 
જન્મથી તે મરણુપર્યત વેદાંતનો વિચાર કરીને કાળ- 
ક્ષેપ કર્વે' એમ શાસ્ત્રમાં કહ્યું છે. 


૪ચું] 

ઝુશ-'તત્ત્વજ્ઞાન થયા પછી શાસ્ત્રીય દ્દેત તજવું' એમ 
શ્રુતિમાં કહું છે, માટે તત્ત્તસ્તાન એટલે બહમ અને 
આત્માની એકતાનું ત્તાન થાય ત્યાં સૂધી શાસ્ત્રીય દત 
સ્વીકારવું, પછી તે પણુ તજનું. 

શિષ્ય-તત્ત્વજ્ઞાન થયા પછી શાસ્ત્રીય દ્વૈત તજવું, એ 
તો! ઠીક, પણુ “આશણેરાજલે; જાઇ એ વચન વ્યર્થ થાય 
છે, તેનું કેમ ફરવું? 

ગુશ-“ બાસલેતજતેઃ વાજ।!' એ તો ઉત્તરાર્ધ વચન 
છે; પણુ એ શ્લેકના પૂર્વાધનો કેમ વિચાર થતો! નથી? 
જ્શાગાવલરં જિંસિસ્જામાફ્‌નાં મગામવિ | કામ, કોધ આદિને 
થોડો પણુ અવકાશ ન આપવે,' પણુ જગ્યાથી તે 
નિદ્રા પર્યત વેદાંતશાસ્ત્રના વિચાર કરી કાળક્ષેપ કરવે।, 
એમ તેમાં કહ્યું છે. હવે એ પૂર્વાર્ધમાં કામકોધ આદિને 
થોડે પણુ અવકાશ આપવાતે। નિષેધ કર્યો છે તેથી, 
“કામ, ક્રોધ આદિને અવકાશ ન મળવાને ઉપાય શું, 
એવી જિત્તાસા યાય તે માટે, “આશન્તલમૃલેઃ વાઈ ।' 
જનાગ્યાથી તે નિદ્રા પર્યત વેદાંત વિચારથી કાળક્ષેપ 
કરવે!' એવી રીતે ઉત્તરાર્ધ કહ્યું છે. માટે “બાશલેરનૃયેઃ ।' 
એ વચન જિત્તાસુના સંબંધમાં છે, ને ગાલશ્વલ્યાવયો- 
ધનાવ્‌ | તત્ત્વબાધ પર્યત શાસ્ત્રીય દ્વૈત સ્વીકારવું અર્થાત્‌ 
તે પછી તજવું, એ પ્રકારનું વચન બ્હ્ાવેત્તા વિષયક છે, 
તેથી કાઈ પણુ વચન વ્યર્થ થતું નથી. 

એ કામ, કેધ, રાગ, દેષાદિ મતોમલ કહેવાય છે. 
એ મનેોમલ જ્યાં સૂધી દૂર્‌ ત થયા હોય ત્યાં સૂધી 
ચિત્ત શુદ્ધ થતું નથી, અને ચિત્ત શુદ્દ થયા વિના જ્ઞાન 
થતું નથી. એ કામ; કોધારદિક બહ્મસ્ઞાનના પ્રતિબંધ કરનાર 
છે. ગીતામાં પણુ કહ્યું છે કે, 'વિક્પ્યેનામિદ વેરિળિ। એ 
કામને જ્ઞાનમાં વેરી નણુ.' વળી જેના કામક્રેધાદિક 
દૂર્‌ થયા હોય, તેને બહ્મસુખની પ્રાપ્તિ થાય છે, એમ પણુ 
ભગવદ્‌ગીતામાં % કહ્યું છેઃ- 

' જામજોષવિયુશાનાં યલીનાં યભચેસલાન । 
ઝામિલો ત્રજ્નિર્વાળ વશે વિદિસાલ્મનામ ॥ 

જે કામ અને ક્રોધ રહિત છે, જેતું ચિત્ત વશ થયું 
હેય છે એવા મહાત્મા આત્મવેત્તાઓને, ચારે તરફથી 
બહાસુખ વર્તે છે.' ત્તાન અને બહમાસુખની પ્રાપ્તિ માટે, 
કામ તથા ક્રેધ આદિને જરા પણુ અવકાશ આપવે 
નહિ; એટલા જ માટે સુષુપ્તિપર્યત અને મરણુપર્યત 
વેદાંતવિચારમાં કાલક્લેપ કરવો, એવા અભિપ્રાયથી 

“્વાશાવલરં કિંચિલ્‌ યામાર્શીનાં મનામવિ । 
બાશસેસમતેઃ જાઈ નચેટેટાલચિતયા ।' 

એ વચન કહ્યું છે. એ કારણુથી જિત્તાસુ જીવે 
કામ, ક્રેધ, રાગ, દેષ આદિને અવકાશ ન આપવા 
માટે, સર્વદા વેદાંતવિચાર કયૉ કરવો, ને આત્મવેત્તા 
કે જેને આત્માનું અપરેક્ષ જાન થયું છે, તેણે શાસ્્રીય 


તવિવેક 


૧૧૫ 


ક્ત એટલે વેદાંતવિચાર ત્યજ દેવે। અને સર્વદા જ્ઞાનમાં 
નિષ્ઠા રાખવી. ૪૪ 

અવતરણિકા-તત્ત્વજ્ઞાન થયા પછી શાસ્ત્રીય- 
જ્નેતનો ત્યાગ કરવો, એ વાત પ્રાંતપાદન કરનારી 
શ્રુતિએ ચાર શ્લોકમાં ઉઢાહુરણુ આપી, પરખ્રદ્મ 
સંખંધી જ્ઞાન થયા પછી શાસ્ત્રીય દ્રેત ત્યજવું, તે 
જણાવે છે 
શણ્ઞાળ્યષીત્ય ષેધાવી અમ્યસ્ય ચ પુનઃ પુનઃ । 
વર્મ ત્ર વિજ્ઞાય ૩ર૧ાવત્તાન્યથોસ્જઞેત્‌ ।૪૦॥। 
॥્રંથમમ્યલ્ય મેધાવી જ્ઞાનવિજ્ઞાનતત્પર; | 
વજાજમિવ પાન્યાથી સ્વગેટ્ગ્રંયધશેષતઃ 11૪૧ 
તમેવ ધીરો વિજ્ઞાય પજ્ઞાં ઝુવીત ત્રાજ્ષળઃ । 
સાડ્નુધ્યાયેર્વદૂન્ઝ*્રાન્વાચો વિગ્જાપને ફિતત્‌૪૭ 
તમેવૈજ વિગાનીય કન્યા વાચો વિ્ણુચય । 
યચ્છેટ્રા્ફાનતી પ્રાજ્ઞ ટ્સ્યાયા! ત્ુતવઃ સ્જુટા$ ૪૮ 

શખ્દાર્થ-મેધાવીએ (ધારણાવાળી ખૂદ્ધવાળા 
અધિકારી પુરુષે) શાસ ભણીને, અને તેને વારંવાર 
અભ્યાસ કરીને પરખ્રહ્મા જાણ્યા પછી ઉલ્કા અથાત્‌ 
બળેલા કાછની પેઠે આત્મસ્રાન આપનારાં શાસ્રાનેા 
ત્યાગ કરવો. ૪પ મેધાવીએ ( અધિકારી પુરુષે ) 
આત્મન્નાનના ગ્રન્થેનેો અભ્યાસ કરી, જ્ઞાન (પ- 
રેક્ષજ્નાન) અને વિજ્ઞાન-(અપરોક્ષન્ઞાન)માં તત્પર 
થઈ, ધાન્યનેો અર્થી અપેક્ષાવાળા, જેમ પલાલ* 
(પરાળ-ખડ)ને। ત્યાગ કરે છે, તેમ સવ ગ્રંથ (આ- 
ત્મગ્નાનનાંશાસ્ર )નો ત્યાગ કરવો. ૪૬ સાધનસંપન્ન 
સુસક્ષુ ખ્રાહ્માણે, પ્રત્યગભિભ્ પરમાત્માને જ જાણીને, 
પરમાત્મામાંજ નિછ્ા રાખવી; પણુ ઘણા રાખ્દોનું 
ધ્યાન ઢરવું નહિ. કારણુ કે ખહુ શખ્દોનું ધ્યાન 
વાણીને પરિશ્રમ આપનારું છે. ૪૭ તે અદ્વિતીય 
પરમાત્માનેજ જાણુ, ખીજી વાણીને મૂકી દ્યો. 
આત્મવેત્તાએ વાણી અને મનને વશમાં રાખવાં, 
ઇયાદિ શ્રુતિએ જ્ઞાન થયા પછી અધ્યાત્મશાસ્નને 
તજવામાટે સ્પછ પ્રમાણસપે છે. ૪૮ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

જેમ ભોજનની પચ્છાવાળો કોઈ પુસ્ષ પ્રથમ રસોઈ 
કરવા માટે કાઇને। સંત્રહુ કરે છે, અને રસોઈ તેયાર 
થઈ રલ્યા પછી તે બળેલાં કાઇને તજ રે છે; તેમ જ 
જિત્ાસુ પુસ્ષે, પ્રથમ તો સદ્ગુરુ પાસે વેદાંત શાસને 
અભ્યાસ ફરવે[-શ્રવણુ કરવું, પછી વારંવાર તેતું મતન 

* પરાલ એ પલાલને અપબ્રંરા છે, 


૧૧૬ 


કરવું. એમ શ્રવણુ અને મનન કરવાથી તેમ જ નિ- 
દિષ્યાસનથી, ન્યારે આત્માનું અપરેક્ષ ત્તાન સચોટ 
થાય, લાર પછી તેણે સર્વ વેદાંતશાસ્રો યજ દેવાં, એટલે 
વેદાંત વિચાર તજવે।, શ્રી શંકર્‌ાચાર્યજએ વિવેક 
ચૂડામણિમાં કહું છે ક, 
“આવિશાલે વરે ભરવે શાશાષીલિશ્ણુ નિષ્વછા । 
વિશાસેડષિ વરસશે શાશારષાયિય્ણ નિષ્ય૪ !' 
જ્યાં સૂધી પર્‌મતત્ત્ત પરખા જાણ્યું નથી યાં સૂધી 
શાસ્નનું અપ્પયન નિષ્ક્લ છે; અને પર્મતત્ત્તર જણ્યા 
પછી પણુ શ્ચાસ્રનું અપ્યયન થયું હોય તો તે નિષ્ફ્લ 
છે,' અર્થાત્‌ પરમ તત્ત્વનું સ્ઞાન થવું, એ શ્ઞાસ્રાધ્ય- 
યનનું ફ્લ છે. હવે શાસ્ત્રાધ્યયન કર્યા ૭તાં પણુ પરમ- 
તત્તત જણુવામાં ન આવ્યું હોય તો શાસ્ત્રાધ્યયન નિષ્ફૂલ 
છે; કારણુ કે, શાસ્રાષ્યયનનું ફ્લ જે પરમતત્ત્વનું જ્ઞાન 
થવું, તે જ્ઞાન થયું નથી. હવે જે શાસ્ત્રાધ્યયને કરીને 
પરમતત્ત્ત નણુવામાં આવ્યું તો પછી એ શાસ્ત્રાષ્યયન 
નિષ્ફળ છે; કાર્‌ણુ કે શાસ્ત્રાધ્યનનું ફૂલ પરમતત્ત્વનું ત્તાન 
તો પ્રાપ્ત થયું છે; તો ફેલ થયા પછી સાધનનું કેઈ 
પ્રયાજન રહેતું નથી. માટે આત્મજ્ઞાન થયા પછી 
શાસ્ત્રીય દ્વેતનો યાગ કરવે।. ૪૫ 
વળી ધઉં, ચો!ઃખા, ચણા! આદિ સર્વ અનાજ ઉપર્‌ 
ફોતરાં હોય છે, પણુ અનાજતી અપેક્ષાવાળા પુસ્ષ, 
જેમ તે ફે્‌ાતરાંતી અંદર્‌ રહેલાં અનાજ્રૂપી તત્ત્વને 
ત્રહણુ કરે છે, અને તત્ત્વરહિત ફ્રોતરાંને યજ દે છે, 
તેમ જિજ્ઞાસુ પુસ્ષે, આત્મવેત્તા સદ્ગુરુતી પાસેથી વેદાંત- 
શાસ્રનો અભ્યાસ કરીને તેમાંથી “આત્મા બહા છે, 
અતે બ્રહ્મ જ આત્મા છે,' એ પ્રકારે પરેક્ષજ્ાનરૂપ 
તત્તનું ત્રણણુ કરીને નિઃસાર્‌ એવાં અપ્યાત્મશાસ્રને 
અભ્યાસ કે વિચાર લજ દેવે।. ૪૬ 
પરમાત્માને જણુવામાં બહ્ાાચયાદિ તથા નિયાનિય 
વસ્તુના વિવેક આદિ સાધન સમુદાયની આવસ્યકફતા 
છે, તેમજ 
“મો ૬મસ્સવઃ શોચં ણાંતિરાઝવમેવ ચ । 
જ્ઞાનં વિશાનમાસ્સિકયં ત્રશાયમે સ્વમાવઝમ। 
શમ-મતેનિત્રહ; દમ-પંદ્રિયનિત્રહ; તપ-કાયિક, વા- 
ચિક અને માનસિક એ ત્રિવિધ તપ; શોચ-બાલ 
તથા આંતર્‌ શુદ્ધતા; ક્ષાંતિ-ક્ષમા; આર્જવ-સર્વત્ર 
સરળતા; જન્તાન-પરેક્ષસ્તાન; વિજ્ઞાન અપરેક્ષન્નાન, અને 
આસ્તિકય-આસ્તિકપણું, એ બાહાણુનાં સ્વાભાવિક કર્મ 
છે. એ ગ્રમાણું ભગવદ્ગીતામાં કહેલાં બ્રાહ્મણુ- 
કર્મોની પણુ આવશ્યકતા છે. સાધનસમુદાય તથા 
ષ્રાહ્મણનાં સ્વાભાવિક કર્મો વિના ત્તાન થતું નથી, એવે 


ખેોધ કરવા માટે જ ષ્રાહ્મણુનાં કર્મની મુખ્યતા કહી . 


છે, એવી રીતે થહાને નણી બ્રહ્મમાં નિદ્દા રાખવી, 


શ્રો પંચદશી 


[ પ્રકરણુ 


સંપૂણું તાન થયા પછી ધણા શખ્દોતો એટલે શાસનને 
વિચાર કરવો નહિ, કેમકે ધણાં શાસને વિચાર કરવા- 
થી મનને અને વાણીને શાંતિ થતી નથી, પણુ કલેશ 
થાય છે. માટે જ્ઞાન થયા પછી બ્રહ્મમાં જ એકલી નિકા 
રાખવી, પરંતુ શાસ્રવિચાર કરવો નહિ. ૪૭ 

વ્યવહાર્સંબંધી વ્યર્થ વાતો વેગળી મૂકી દેવી, ને 
કવળ પરમાત્માના જ્ઞાન માટે પ્રયત્ન કરી, પરમાત્માનું જ 
સાન સંપાદન કરવું, તથા વાણી અને મનને વશમાં 
રાખવાં. 'અકૃસસ્મેથ લેણ: | એ આત્મત્તાન અમૃત કહેતાં 
મોક્ષના સેતુ છે, એમ શ્રુતિમાં કહ્યું છે. એ મોક્ષ 
વાસ્તે જ્ઞાન સંપાદન કરવું, ને સાન થયા પછી સર્વે 
શાસ્રનો ત્યાગ કરવો, એમ શ્રુતિઓમાં કહ્યું છે; માટે 
જ્ઞાન થયા પછી શાસ્ત્રીય દેતનો ત્યાગ કરવો. ૪૮ 

અશાગ્નીય દ્રેતતા ભેદ તથા સ્વરૂપ 

ગઅવતરણિકા-હવે અશાસ્રીય દ્રેતનું નિરૂપણુ 

કરીને તેના ભેદ તથા સ્વરૂપ જણાવે છેઃ 


અશાણ્રીયમાષિ ટ્રેસ તીત્ર મંટામિતિ દ્વિધા | 

જામત્રોધારિય તીત મતોરાગ્યં તથેતરતૂ || ૪૨ ।। 

શખ્દાર્થ-અશાસ્ીય દ્રેત પણુ તીવ્ર તથા મંદ, 
એવી રીતે બે પ્રકારનું છે. કામ, ક્રેધાદિકુ તીવ્ર 
અશાસ્નીય ટ્વેત કહેવાય છે, અને મનોરાજ્ય (મનોરથ) 
ખીજું (મંદ) અશાસ્ીય દ્રેત કહેવાય છે. ૪૯ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

હવે અશાસ્ત્રીય દેત સંબંધે તને સમજવું છું, તે લક્ષ- 
પૂર્વક સાંભળ. એ અશાસ્ત્રીય દેત ખે પ્રકારતું છેઃ-તીતર- 
કૈત અને મંદદદેત. કામ, કોધ, લોભ આદિ તીત્રદ્ૈત 
છે; અને મનોરથ એ મંદદ્દેત કહેવાય છે. મનને વિષે 
નાના પ્રકારની ઇચ્છાએ થવાને લીધે નાના પ્રકારની 
વસ્તુઓની ઉપરાઉપરી જે કલ્પના થાય છે, તે મને।- 
રાજ્ય અથવા મનેર્થ કહેવાય છે. ૪૯ 

ગમવતરણિકા-શિષ્યે શાંકા કરી કે શાસ્ત્રીય દ્રેતની 
પેઠે અશાસ્રીય દ્વેતનો પણ્‌ જ્ઞાનની પહેલાં જ ત્યાગ 
કરવો કે કેમ? ગુરુ તેનું ઉત્તર દે છે. 

સમય તસ્વવોધાત્તારનનિવાર્ય યોધસિટ્યે । 

શમ! શમાદ્તિરવે ચ તાધનેણ જત યત 11૧૦ 

શખ્દાર્થ-વતીત્ર અને મંદ-એવી રીતે ખે પ્રકારનું 
જીવસષ અશાસ્ત્રીય દ્વેત, આત્મજ્ઞાન થયા પહેલાં, 
જ્ઞાનની સિદ્ધિ માટે, નિવારણુ કરવા ચેોગ્ય છે; 
કારણુ કે શાંતિ અને સમાધિ, એ ખજ્ઞે સાધનો 
શ્રુતિઓમાં કહ્યાં છે. પ૦ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવર્‌ણ 
શિષ્ય-જીવસ્ૃણ અશાસ્રીય દેત બે પ્રકારનાં કલ્રાં તે 


૪યું] 
ઠીક, પણુ જેમ આત્મજ્ઞાન થયા પછી શારમીય ઠ્ેતને। 
યાગ કરવાને! છે, તેમ આત્મજ્ઞાન થયા પછી એ ખે 
પ્રકારનાં અશાસ્ત્રીય દદેતને થાગ કરવાને! છે કે આત્મ- 
જ્ઞાન થયા પહેલાં યાગ કરવાને! છે ? 
ગુજ્-આત્મત્તાન થયા પહેલાં બન્ને અશાસ્રીય દ્ેતને 
યાગ કર્વે[; અને આત્મજ્ઞાન થયા પછી શાસ્ત્રીય દૈતને। 
યાગ કરવો, એ તો આગળ અમે કહી ગયા કિયે. 
શિષ્ય-જેમ આત્મત્તાન થયા પછી શાઆય દ્ૈતને 
ત્યાગ કર્‌ાય છે, તેમ અશાસ્ત્રીય દેતનો થાગ પણુ આત્મ- 
ત્તાન થયા પછી ફકરવે। યોગ્ય છે, પણુ અશાસ્ત્રીય 
મૈૈતનેો! ત્યાગ આત્મજ્ઞાન થવા પહેલાં શા માટે કર્વે!? 
ગુશ-અશાસ્્રીય દેત, આત્મજ્ઞાન થવામાં પ્રતિબંધક 
છે. જ્યાં સૂધી કામક્રોધાદિકની નિનૃત્તિ થઈ ન હોય, 
યાં સધી આત્મજ્ઞાન થતું નથી. જેમ પડદામાં રહેલા 
પદાર્થો, પડદો દૂર્‌ કર્યા વિના ન્નણુવામાં આવતા નથી, 
તેમ કામ ક્રેધાદિરૂપ પડદામાં રહેલું આત્મતત્ત્વ, કામ- 
કોધાદિરૂપ પડદે દૂર્‌ કર્યા વિના જણુવામાં આવતું નથી. 
કામ, કોધ, લોભ, મોહ, મદ અને મત્સર એ ૭ 
આંતર શતુ છે. જ્યારે બહારના શકુ પણુ પ્રમાદી 
માણુસતું નઠારું કરવામાં ખારી રાખતા નથી, તો પષો 
સર્વદા અંદર રહેનાર આંતર શત્રુ, આત્મશ્રેયમાં પ્રમાદી 
માણુસને વારંવાર જન્મમરણુજ્પ અનેક પ્રકારનાં દુઃખ- 
રૂપ માર મારવામાં કેમ ખામી રાખે? ભગવદ્‌- 
ગીતામાં શ્રીકૃષ્ણુપરમાત્માએ અર્જીન પ્રત્યે કહ્યું છે કે, 
' આઇસ શાનમેતેન શનિનો નિસ્વવેરિળા। એ નિય- 
વૈરી કામે, જ્ઞાતીના જ્ઞાનને વીંટી લીધું છે;' માટે 
'વિશોનમિદ વૈસ્ળિ । ત્તાનમાં એ કામને વૈરી જાણુ. 
“સહિ શકરં મદાવાદ્દો જામસવં ટુતતલર્થ | હે મોટાબાહુવાળા 
અર્જીન ! મહાબળવાન્‌ કામરૂપ શ્ઞઞ્રુને હેણુ; ઇલાદિ 
*લે।કમાં કામને જ્ઞાનનું આવર્‌ણુ કરવાવાળે। તથા જ્ઞાનમાં 
મહાખળવાન્‌ વૈરી કલ્યો છે. તેમજ ક્રેધ લોભ આદિ 
પણુ જ્ઞાન થવામાંવેરી છે. જીવે પ્રથમ એ વેરીએને હણુવા 
જેઇએ, એટલા માટે, સાન થવા વાસ્તે અશાસ્ત્રીય 
દૂતને જ્ઞાન થયા પહેલાં જ લાગ ફર્વો; કારણુ ઝે 
તેનો લાગ કર્યા પછી જ્ઞાન થાય છે. શાસ્ત્રીય દ્ેત તો 
સાન થવામાં સહાય કરવાવાળું છે, માટે ત્તાન થયું 
ન હેય, યાંસૂધી શાસ્રીય દેતતો યાગ કરવે। નહિ, પણુ 
સાન થયા પછી જ તેના યાગ કરવે।* 
શિષ્ય-આત્મન્તાન થયા પહેલાં અશાસ્રીયદ્દૈતને લાગ 
કરવામાં કાંઈ પ્રમાણુ જણાવશે। ? 
ગુજ્-આત્મજ્ઞાન થવામાં ચાર્‌ સાધને છે. નિયા- 
નિયવસ્તુવિવેક, વૈર્‌ાગ્ય, શમાદિષટૂક સંપત્તિ અને 
મુમુક્ષુતા, એ સાધન ચતુણ્ય છે. શમ, દમ, ઉપરતિ, 
તિતિક્ષા, શ્રદ્ધા, સમાધાન, એ શમાદિષેઢૂક સંપત્તિ 





દ્ૈતવિવેક 
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કહેવાય છે. સાધનચતુણ્યનું નિરૂપણુ, પ્રચક-તત્ત્ત- 
વિવેકના ખીન્ન શ્લોકમાં કર્યું છે, તેતું તું યથામતિ 
સ્મરણુ રાખ. કામક્રેધાદિરૂપ અશાસ્ત્રીય દ્દેતને 
થાગ કર્યા વિના, મ્રાતિમાં કહેલાં શમ અને સમાધિ 
આદિ સિદ્ધ થતાં નથી, ને શમાદિક સાધને વિના 
સાધ્યત્ઞાન સિદ્ધ થતું નથી. 'શાંતો કાંય ઝવત્સસ્તિસિણ: 
લમાફિષિ:1 શાંત-મને॥નત્રહુવાળે; દાંત-પંદ્રિયનિત્રહુ- 
વાળા; ઉપર્ત-ઉપરતિવાળે; તિતિક્ષુ-તિતિક્ષાવાળે; 
અને સમાહિત--સમાધિવાળે। થઈ જે ગુસ્તે શરણે જાય, 
તેને ગુરુ ઉપદેશ આપે છે, એમ શ્રુતિમાં કહ્યું છે. 
જામોયમસ્સવ: । શમ, દમ અને તપઃ એ ત્તાનપ્રાપ્તિમાં 
પ્રથમ આવશ્યક છે, એવી રીતે ભગવદ્‌ગીતામાં પણુ 
કહ્યું છે. તેથી, ત્ાન થવા પહેલાં અશ્ાસ્રીય દ્દેતના યાગમાં, 
શ્રુતિ અને ભગવદ્ગીતા પ્રમાણુ છે; અર્થાત્‌ નિત્યાનિત્ય- 
વસ્તુ વિવેકાદિકરૂપ બ્રહમાજ્ઞાનમાંતાં સાધનોમાં શાંત અને 
સમાહિત એ ખે પદવડે, શાંતિ અને સમાધિની આવ- 
શ્યકતા શ્રુતિ સૂચવે છે, અને કામક્રેધાદિક ત્યાગ કરવા, 
એમ સ્વતઃ સિદ્ધ થાય છે. ૫૦ 

અવતરણિકા-શિષ્ય શંકા કરે છે કે, તત્ત્વજ્ઞાન 
થવા પૂર્વે બન્ને અશાસ્રીય દ્વેત ત્યાગ કરવા ચે્‌ાગ્ય 
છે. તેપરથી એમ જણાય છે કે, તત્ત્વબાધ થયા 
પછી તેને સ્વીકાર કરવો. તેપરથી ચુરુ કહે છેઃ- 

વોધાટૂષ્યે વ તટ્રેય ગીવન્યરિદપ્રસિદ્ધયે । 

વામારિછેશવંધેન યુત્તસ્ય ન દિ 9સતા ।।૧ ₹।। 

શખ્દાર્થ-જ્ઞાન થયા પછી પણુ જીવન્સુક્તિની 
પરિપૂર્ણુતા માટે અશાસ્્રીય દ્વૈત તજવા ચોગ્ય છે, 
કારણુ કે ઠામાદિ ક્લેશ જ ખંધનર્જ્પ છે, અને કામાદિ 
ઝ્લેશથી ખંધાયલા જીવને સુક્તિ મળતી નથી. ૫૧ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-તમે કહે છે કે, તત્ત્વત્ઞાન થયા પહેલાં 
અગ્ઞાસ્રીય દેતને ત્યાગ કરવો, એથી તો એમ સમન્નય 
છે કે, તત્ત્વજ્ઞાન થયા પછી, અશાસ્ત્રીયદ્દેતનો સ્વીકાર્‌ 
કરવામાં ખાધ નથી. 

ગુર-રે મંદમતિ ! એવે। અર્થ શા આધારે લીધો? 
અમે તો કહીએ છિયે કે, તત્ત્વજ્ઞાન થયા પછી પણુ 
અશાસ્્રીય દ્રેત ત્યજવું; કાર્‌ણુ કૈ કામક્રેધાદિક અ- 
શાસ્રીય દૈતને ત્યાગ કરવાથી, જવન્મુક્તિતું સુખપ મળે 
છે. જેમ, જેણે વિદ્યાર્થી અવસ્થામાં અવિનય, આલસ્ય, 
પ્રમાદ અને જડતા આદિને। ત્યાગ કર્યો હેય છે, તે 
વિદ્દાન્‌ થયા પછી તેનું મ્રહણુ કરતો નથી; કારણુ કે 
અવિનય આદિ તેની વિદ્દત્તાને દૂષણુ લગાડવાવાળાં છે. 
તેમ જ કામક્રેધાદિક, જે જ્તાનમાં પ્રતિબંધક છે, તેને 


જેણે જિત્તાસુ અવસ્થામાં ત્યાગ કર્યો હોય છે તે, જ્ઞાન 
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થયા પછીની ત્તાનતી અવસ્થામાં, તેને કેમ સ્વીકાર કરે? 
એ કામક્રેધાદિક તે ત્તાનીના જ્ઞાનમાં, સાધુના ભેખમાં, 
તે %હસ્થતી ઝહસ્થાઇમાં, સર્વ ઠામે, સર્વ કાળે, ધ્રૂળ 
ઘલાવનાર। જ છે. “તત્ત્વજ્ઞાન થયા પૂર્વે, તત્ત્વજ્ઞાન થવા 
માટે, કામક્રેધાદિકનેો ત્યાગ કરી તત્ત્વજ્ઞાન પ્રાપ્ત થયા 
પછી, કામક્રેધાદિકને સ્વીકાર કરવો એ તો, પ્રકાશ 
થવા માટે દૂર્‌ કરેલા પડદાને, પ્રકાશ થયા પછી પાછે! 
રાખવા જેવું ગણાય છે. વળી જ્ઞાન થયા પછી કામ- 
ક્રોધાદિકનો સ્વીકાર કરવાથી, જવન્સુક્તિનું સુખ મળતું 
નથી. માટે, જ્ઞાન થયા પહેલાં જે અશ્ઞાસ્રીય દ્ેતને 
ત્યાગ કર્યો છે, તેનો! તાન થયા પછી કદી પણુ સ્વીકાર 
કરવાનો નથી.' ૫૧ 

ગઅવતરણિકા-હવે શિષ્ય, જીવન્ઝુક્તિની અનિચ્છા 
દર્શાવે છે, તેને માટે ગુરુ કહે છેઃ- 

જ્રીવન્ગુસ્તિરિયં મા મૂગ્તન્મામાવે ત્વં રતી । 

તરફિ ઝન્માવિ તેડ્સ્સ્વેવ સ્વમેપાત્રાત્જુલી મવાન્‌ જ ૨ 

દ 

શખ્દાથ-( શિષ્ય કહે છે) આ જીવન્સુક્તિ મારે 
નહિ જોઈએ, ભાવી જન્મના અભાવથી જ હું કુતાર્શ 
થઇશ. (ગુરુ બોલ્યા, ) તે ભલે તારો ભાવી જન્મ 
પણ થાએ।, પણુ તું કેવળ સ્વર્ગની પ્રાત્તિથી જ 
મુતાર્શ થઇશ. પ૨ 
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શિષ્ય-હું તે જન્મમરણુરૂપ સંસારનાં મહાદુ:ખથી 
ઉદેગ પામું છું, તેથી હું તો વિદેઠુમુક્તિની પ્રાપ્તિથી જ 
કૃતાર્થ થઇશ; કારણુ કે વિદેઠમુક્તિની પ્રાપ્તિથી, જન્મ- 
મર્‌ણરૂપ સંસારનાં મહાદુઃખની નિભ્રત્તિ થાય છે, તો 
પછી ઉપરથી સુખરૂપ જણાતી જીવન્મુક્તિનું મારે શું 
પ્રયોજન છે ? 

ગુશ-આ લોકના વિષયભેગને। ત્યાગ કરવાથી જીવ- 
ન્મુક્તિની પ્રાપ્તિ થાય છે, પણુ તું તે જીવન્સુક્તિની 
ઇસ્છા કરતે! નથી. તેપરથી જણાય છે કે, “આ લેકકના 
વિષયભેોગને। શું ત્યાગ કરવો! પડશે ?' એ પ્રકારે તારા 
મનમાં ભય રહે છે; અને એ ભયથી જ તું જવ- 
ન્મુક્તિનો ત્યાગ કરવા તત્પર્‌ થયો છે. પણુ જે તું 
જીવન્મુકિતપર્‌ પાણી મૂકશે તો તે જ કાર્‌ણુથી તું વિદેહુ- 
મુક્તિના પણુ ત્યાગ કરીશ; અને “વર્ગની પ્રાપ્તિથી હું 
કૃતાર્થ છું, મારે વિદેહસુક્તિનું પણુ શું પ્રયાજન છે ? 
એવા વિચારબંધથી બંધાઈ, સ્વર્ગની પ્રાપ્રિથી જ મનમાં 
જતાર્થતા માની લપશ; કારણુ કે વિદેહમુક્તિમાં પણુ 


સ્વર્ગાદિ પરલોકના ભોગને! ત્યાગ કર્વેો। પડશે; પણુ 


તે ત્યાગ તારાથી નહિ થઈ શકે. કેમકે તારાથી આ- 
લેો।કના ભોગને। ત્યાગ થઈ શકતો નથી, તો પછી સ્વર્ગના 
ભોગને! ત્યાગ કૈમ થઈ શકશે? એ રીતે, જીવન્મુક્તિનો 


શ્રી પંચટશી 


| પ્રકરણુ 


ત્યાગ કરતાં વિદેહમુક્તિ પણુ દૂર નય છે, અને બંને 
મુક્તિથી ભ્રણુ થવાનો પ્રસંગ આવશે, અને જન્મમરણુ- 
રૂપ સંસારનાં દુઃખ જેમનાં તેમ તારે માટે તો કાયમ જ 
રહેશે. માટે જ “જવન્સમુક્તિનું પ્રયોજન છે' એમ માનવું 
યોગ્ય છે. ૫૨ 

અવતરણિકા-શિષ્ય કહે છે કે, સ્વર્ગાદિ, અનિ- 
ત્યતાદિના દોષવાળાં છે; માટે તે તજવાં જેઈએ. ગુરુ 
કહે છે કે, તેમ કામક્રેધાદિક દોષરુપ છે, માટે તે 
પણુ તજવાં જેધએ. 

જ્ષયાતિશયરોષેળ સવો દયો યણ તણા | 

સ્વયં ફોપતમાત્માયં વામારિંડ જિં ત દ્ીયતે ।૧ રે।। 

શ્ય | 

શખ્દાર્થ-ન્યારે સ્વર્ગલોક ક્ષય અતે અતિશય- 
₹૫ દોષે કરીને તજવા ચોગ્ય છે; ત્યારે જે પોતે જ 
અત્યંત દોષરપ છે, એવા કામાદિને કાં તજવા 
નહિર ૫૩ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવર્‌ણ 

શ્િષ્ય-સ્વર્ગથી આરંભી બહ્મલે।ક પર્યત સર્વ વિનાશી 
છે, ને તેટલા માટે અનિય પણુ છે. સ્વર્ગનું સુખ પણુ 
અનિત્ય છે. સ્વર્ગમાં ગયા પછી પણુ , 
“લુત રવિ ઝનનં વુનરવિ મચ્ળં | વુતરાવિ સનનીઝટરે શયન શ॥ 

વારંવાર્‌ જન્મ, વારંવાર મરણ અને વારંવાર માતાના 
ઉદર્‌માં રાયનની ગતિ ભોગવવી પડે છે.' એમ વારવાર્‌ 
જન્મમર્‌ણુ થયા ડરે છે, પણુ તે દુઃખ જૂટતાં નથી. 
ન્યાંચૂધી પુણ્ય હેય લાંસૂધી સ્વર્ગાદિ લોકમાં વાસ . 
થાય છે, પણુ પુણ્ય ક્ષીણુ થાય ત્યારે ફરીથી પૃથ્વી 
ઉપર્‌ આવવું પડે છે. શ્વીળે વુળ્યે મવ્યેકોર્જાં વિ્શ્ષસિ । 
પુણ્ય ક્ષીણુ થાય યારે જીવ મતુષ્ય લે।કમાં આવે છે. 
“આત્રણગુવનાણોવા:વુનરવર્તિનોડ્ઝોન। હે અજીન ! બહાભુવ- 
નથી માંડીને લે।ક માત્ર પુનરાવર્તન પામવાવાળે। છે.' એટલે 
પુણ્ય ક્ષીણુ થાય ત્યારે પૃથ્વી ઉપર્‌ આવવું પડે છે. વળી 
સ્વર્ગાદિ લોકની પ્રાપ્તિ થયાથી જન્મમરણ છૂટતાં નથી. 
એવી રીતે ભગવદ્ગીતામાં શ્મીકૃષ્ણુપરમાત્માએ ખહા- 
લે।ક પર્યત સર્વ લોકને પુનરાવર્તન પામવાવાળા કલ્યા છે. 
વળી મહાપ્રલય વખતે સાત નિચેના લે।ક, ને સાત 
ઉપરના લે।ક, એમ ચોદે ભુવનનેો લય થાય છે. તૈમાં 
સ્વર્ગ આદિને! પણુ લય થાય છે, તેથી તે અનિય છે 
અને અતિશય દોષથી ભરૅલ છે; એટલે ત્યાં રહેનારા 
દેવતા પોતાના કરતાં વિશેષ એશ્વર્યવાળા ખીન દેવોને 
જેધને મનમાં ધર્ષ્યા આણે છે. આવે દેોષ પણુ 
સ્વર્ગમાં છે. એટલા જ માટે હું સ્વગીથી આરંભી બ્રહ્મ 
લે।ક પર્યત કેોઈઈ પણુ લોકની ઇચછા કરતો નથી. હું 
તો કેવળ વિદેહમુક્તિની ઇચ્છા કરં છું; કારણુ કે વિદેહ- 
મુક્તિનું સુખ અવિનાશી અને નિત્ય છે. વિદેઠ્મુક્તિની 


૪ થું] 
પ્રાપ્તિ થવાથી જન્મમરણુ થતું નથી. જ લ વુનરવર્સસે 
ત લ વુતરાવસસે । તે એટલે આત્મવેત્તા અથવા મુક્ત પુસ્ષ, 
ફરીથી જન્મમર્ણુરૂપ સંસારમાં આવતો નથી,' એવું 
શ્રુતિવચન છે. “માથુવેસ્ય તુ જૌશેય વુમર્ગન્ત ન વિજલે । 
હે અજીન ! મને એટલે પરમાત્માને જે પ્રાતત થાય છે 
તેનો ફેરીથી જન્મ થતે। નથી,' એટલે જન્મમરણુ થતાં 
નથી, એવું ગીતામાં શ્રીકૃષ્ણુપરમાત્માએ કહ્યું છે. માટે 

હું વિદેઠસુકિતની પૃચ્છા કરં છું અને સ્વર્ગાદિકને તજું છું. 

ગુજઞ-સ્વર્ગાદિ પરલોક વિનાશી છે, અનિય છે, 
એટલે વિનાશીપણાં અને અનિત્યપણાં આદિ દોષવાળા 
છે, માટે તું તેનો ત્યાગ કરે છે, તો પછી પરમ પુરષા- 
ર્થરૂપ મોક્ષના પ્રતિબંધક કામક્રેધાદિકનો ત્યાગ ક્રેમ 
નથી કરતે! ? કામક્રેધાદિક તો સર્વ અનર્થનું મૂળ છે, 
તેનો તો અવશ્ય ત્યાગ કરવો જ જેઇએ. જેમ જક્ષનાં 
મૂળને। નાશ થવાથી શાખા, ડાંખળી, પત્ર, પુષ્પ આદિ 
સર્વનો નાશ થાય છે, તેમ કામક્રોધાદિ મૂળને! ત્યાગ 
એટલે નાશ કરવાથી, જન્મમરણરૂપ સંસારનાં સર્વ 
દુઃખનો નાશ થાય છે. માટે, તું જેમ વિદેઠમુકિતિની 
દચ્છાથી અનિત્યતા આદિ દોષવાળા સ્વર્ગાદિ પરલે।કનો 
ત્યાગ કરે છે, તેમ જવન્મુક્તિની ઇચ્છાથી દોષરૂપ 
એવા કામક્રેધાદિકનેો પણુ ત્યાગ કર; તેમ કરવાથી 
જવન્મુક્તિ અને વિદેઠમુકિત, એવી રીતે બનને મુકિતની 
પ્રાપ્તિ થશે. ૫૩ 

તીત્ર એવા અશાસ્ત્રીય કેતના ત્યાગની 

આવશ્યક્તા 

ગઅવતરણિકા-શિષ્ય એહિક ભોાગાપયોેગી કામ 
આદિને ત્યાગ ન કરવાની આશંકા કરે છે, ત્યારે 
ગુરુ તેમાં શાસ્્રના ઉલ્લંધનરૂપ દોષ દર્શાવે છે. 
તરત યુત્રાષિ વામારીસિ; :શેષં ન ઝદદાતિ સેત્‌ | 
યયેછાચરનં તે સ્યાત્યમેશાણાલતિજંવિનઃ ॥૧૪॥ 

શખ્દાર્થ-આત્મતત્ત્વને જાણીને પણુ તમામ કામા- 
દિકનો તું જે ત્યાગ કરીશ નહિ તો તે તારેયથેષ્ાચરણુ 
ગણાશે અને ધર્મશાઅનું ઉલ્લંઘન કર્યું, એમ 
ગણાશે. પ૪ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-કામ બે પ્રકારનો છેઃ-એક અત્યંત અનર્થતે 
હેતુ ને ખીજે એહિક ભોગમાં ઉપયોગી. તેવી જ રીતે 
ક્રેધાદિક પણુ બખે પ્રકારના છે, પરસ્્રી, પરધન અને 
પરવસ્તુ આદિ વિષે કામના રાખવી, તે અર્ત્તત અન- 
ર્શનાો હેતુ છે; કારણુ કે તે કામ આ લોકમાં નિંદા- 
જનક છે ને પરલે।કથી ભ્રષ્ટ કરવાવાળા છે. તેમ જ 
નિરપર્‌ાધી પ્રાણી વિષે ક્રેધ પણુ અત્યંત અનર્થકાર્ક 
છે. એટલા માટે તે કામક્રેધાદિને ત્યાગ કરવે। ઉચિત 


'વવેક 


૧૧૯ 


છે, કેમકે તે દોષરૂપ છે; પરંતુ એહિક ભોગોપયેગી 
કામ એટલે સ્વસ્ત્રીવિષે કામ, સ્વધનવિષે કામ, 
સ્વવસ્તુવિષે કામ; તેમ જ શગઝુવિષે ક્રોધ, અપરાધી- 
વિષે ક્રોધ, એવી રીતે ભોગેપયોગી કામક્રેધાદિકને 
ત્યાગ કરવાની આવશ્યકતા જણાતી નથી; કારણુ કે 
તે નિદોષે અને ઉપયોગી છે; તે પછી તેને। સ્વીકાર્‌ 
કરવામાં દોષ રું છે? 

ગુશ-તત્ત્વ્ઞાન થયા પછી પણુ સમમ્ર કામક્રેધા- 
દિકને। ત્યાગ ન કરવાથી અને તેતો સ્વીકાર કરવાથી 
ય્થેણ્ાચરણુ કર્યું કહેવાય, તેમ શાસ્ત્રનું ઉલ્લંધન કર્યું 
પણુ કહેવાય. “હું તત્ત્વવેત્તા છું, તેથી હું વિધિનિષેધ 
રહિત થયે છું, માટે હું શાસ્રનો નિયોજ્ય નથી,' એવી 
રીતે ત્તાનીપણાનાં અભિમાનથી વિધિનિષેધ કરવાવાળાં 
શાસ્રનું ઉલ્લંધત કરી, કામક્રેધાદિક શગુતે વશ થવું 
અને ધર્મઅધર્મનાો વિચાર નહિ કરી ઇચ્છા પ્રમાણે 
આચરણુ કરવું, એ યથેષ્ટાચરણુ કહેવાય છે. એ યથેદ્ટા- 
ચર્‌ણુ અન્ઞાનીને પણુ ઉચિત નથી, તો પછી ત્તાનીને 
તો ક્યાંથી જ હોય ? એટલા જ માટે એહિકભે।ગાપયેોગી 
કામક્રેધાદિકની આવશ્યકતા જ નથી. ત્યાં, હે મૂહ ! 
તું પ્રશ્ન કેવું કરે છે? 

શિષ્ય-'શાનાત્તિ: શર્વવમોળિ મસ્મશાહુરતેડશન । તાન- 
રૂપી અસિ સર્વ કર્મતે બાળીને ભસ્મ કરે છે,' એમ 
ભગવદ્‌ગીતામાં કહ્યું છે; એટલે જ્ઞાનનાં કર્મનો નાશ 
થાય છે, એ વાત ખરી છે. હુવે સંચિત અને ક્રિય- 
માણુકર્મતેો! નાશ થાય છે, પરંતુ પ્રારખ્ધ કર્મતો। નાશ 
થતો નથી. જે સ્તાને કરી પ્રારખ્ધકર્મનતો પણુ નાશ 
થતો હેય તો, સાન થયા પછી તત્કાળ જ્ઞાનીને! દેહ 
પડવો! જેઇએ; કારણુ કે પ્રારખ્ધકર્મ, દેહતી સ્થિતિમાં 
કારણુ છે, તેનો તો, સાને કરીને નાશ થાય છે; તથાપિ 
સનીને દેહુ તાત્કાલ પડતો નથી. તેથી, જ્તાન થયા 
પછી પણુ પ્રાર્‌ખ્ધ કર્મ રહે છે, એમ અવશ્ય માનવું 
જેધ/એ. હવે જત્તાન થયા પછી પણુ પ્રારબ્ધ જ્યારે રહે 
છે, ત્યારે પ્રારબ્ધ પ્રમાણે કામક્રેધાદિક થાય છે એમ 
માનવામાં કાંઈ બાધ નથી, તો પછી તેતે! ત્યાગ કેમ 
થઈ શકશે ? 


ગુજ-તું પોતે કામકરોધાદિકતે જિતવા અસમર્થ છે, 
અને એ વિષયમાં આસકિતને લીધે તેને ત્યજી શકતે 
નથી, તે તારું પોતાનું અસામર્થ્ય ગુમ રાખવા તથા 
દંભથી જસ્ાનીપણાને। ડોળ દર્શાવવા, પ્રારખ્ધને બહાને, 
“આ લે।કમાં ભેોગવાતા કામકરોધાદિકને અમે સ્વીકારીએ 
છીએ,' એમ કહે છે; પણુ “હું કામક્રેધાદિકને તજી 
શકતો! નથી,' એમ કહેતો નથી, એ તારી, હે ફિષ્ય | 
જુટલી મૂહતા છે ? યોગવાસિકમાં કહ્યું છે 8, “અસમર્થ 
પુસ્ષ, પ્રારખ્ધ ઉપર આધાર્‌ રાખીને મોક્ષ માટે પ્રયત્ન 


૧૨૦ 


શ્રી પંચદશી 


| પ્રકર્‌ણુ 








કરતો નથી; પ્રારખ્ધ એ પૂર્વજન્મને। પુસ્ષાર્થ કહેવાય 
છે અને વતમાન કાળને પુર્ષાર્થ ન્નયમાન પુસ્ષાર્થ 
કહેવાય છે. આ બન્ને પુરુષાર્થમાં વર્તમાન પુસ્પાર્થ 
ખળવાન હેય તે જ પ્રારબ્ધને જય થાય છે. પરંતુ 
પ્રારખ્ધ ઉપર આધાર રાખીને ખેસી રહે છે તો પ્રારખ્ધનો 
જય થાતો નથી તેને પુસ્ષાર્થના સહાયની જરર રહે છે. આ 
રીતે પુરષાર્થ જ પ્રધાન છે. એ વચનથી હું માનું છું કે, 
તારામાં પુસ્ષાર્થની ન્યૂનતા છે, તેથી તું કામકોધાદિકને 
થાગ કરી શકતા નથી; વળી તેને યાગ કરવા પૂણુ 
પ્રયત્ત પણુ કરતો નથી, ને પ્રારબ્ધનતી ઉપર્‌ મિથ્યા બાજે 
મૂકે છે. નિઃશંક તું અસમર્થ છે. પણુ, હે વત્સ ! એ 
અસાર્સર્થ્યને દૂર્‌ કર, પ્રારખ્ધને પડતું મૂક, આલસ્ય 
એક ખાજુ રાખ, અને ગ્રપંચ (જગત્‌) રૂપી પારાવાર 
સમુદ્રના પાર પહોંચવા માટે પરિપૂણું પ્રયત્ન કરી 
કામક્રેધાદિકતો થાગ કર. ન્યાં સૂધી તું કામક્રેધાદિ 
આંતર્‌ શત્રુના થાગ કરીશ નહિ, લાં સૂધી પરમાનંદ- 
રૂપ પલંગમાં સુખેથી સુઈ શીશ નહિ. જેમ સેના 
તથા શસ્ત્રઆદિની સામમ્રી વિના અને પૂર્ણ પ્રયત્ન વિના 
બાલમ શતુ જિતી શકાતા નથી, તેમ સત્સમાગમ તથા 
આત્મશાસ્ત્રના શ્રવણુઆદ્દિ સૈના વિના, અતે શકિત 
આધિ શસ્ર વિના અને પ્રમાદરહિત પ્રયત્ન વિના, કામ- 
કોધાદિક આંતર શઝુ પણુ જિતી શકાય તેમ નથી; માટે 
સામમ્રી-સંપત્તિ મેળવી, કામક્રેધાદિકને જિતવા માટે 
પ્રયત્ત કર. કામક્રેધાદિક જવન્મુક્તિના વિરોધી છે. તે 
કામકોધાધિકતે વશ થઈ 'તુચ્છ સુખાભાસને માટે સચ 
જીવન્મુક્તિના પરમ સુખપર પગ મકવે।, એ તારા નવા 
આત્મતત્ત્વની ન્તજ્ઞાસાવાળાને ઉચત નથી. ૫૪ 

અવતરણિકા-'કામક્રેધાદિકનો સ્વીકાર કરવાથી 
શે! દોષ છે?' એવી શિષ્યે શંકા કરી ત્યારે, ગુરુ 
સુરેશ્વરાચાર્યજીનું વચન કહીને તેમાં દોષ દેખાડે છે. 

યુદ્ધાડ્ટ્રેતલતસ્વસ્ય યથેદાચરળ યાર્‌ । 

રનાં તરવરશાં ચૈવ વો મેટોડ્સુચિમક્ષળે ।૧૧॥ 

શખ્દાર્થ-પરખ્રહ્માના તત્ત્વો સાક્ષાકાર કરનારો 
જીવ જે યથેષ્ટાચરણ કરે તો, પછી અપવિત્ર પદા- 
ર્શના ભક્ષણુમાં શ્વાન અને તત્ત્વવેત્તાની વચ્ચે ભેદ 
શો રહે? પપ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવર્‌ણુ 

શિષ્ય-ભેગે।પયોગી કામાદિકને। સ્વીકાર કરતાં યથેદ્ટા- 
ચરણુ કહેવાતું હેય તે! ભલે કહેવાય, પણુ એમાં દોષ 
રશે।? તે સમન્નવે।. 

ગુજ્ૂ-કામચાર, કામભક્ષ, કામવાદ, આદિ ભેદથી 
યથેદદાચર્ણુ અનેક પ્રકારનું ગણાય છે. પોતાની ઇચ્છા 
મ્રમાણે આચરણુ ડરવાનું નામ કામચાર્‌; પોતાની ઇચ્છા 


પ્રમાણે ભક્ષણુ કરવાનું નામ કામભક્ષ, અને પચ્છા 
પ્રમાણે ખોલવાનું નામ કામવાદ કહેવાય છે. આ 
પ્રમાણે યથેજ્દાચરણુ કરવાવાળો એક ઝુતરે। જ છે. ઝુતરે 
પવિત્ર કે અપવિત્ર પદાર્થને ગણુતો નથી; જે હેય તેતું 
તે ભક્ષણુ કરે છે, ગમેતેમ ભસે છે, ને ગમેતેવું આચ- 
રણુ પણુ કરે છે. તેમ તત્ત્વવેત્તાએ પણુ પવિત્ર અપવિત્ર 
પદાર્થને ગણુવે। નહિ, જે આવે તેનું ભક્ષણુ કરવું, ધર્મા- 
ધર્મનો વિચાર ન કરવે।, યથેજ્રાચરણુ કરવું, યોગ્યાયોગ્યતે। 
વિચાર ન કરવે।, વળી નને તે ગમેતેમ ખોલે, તો પછી 
શ્વાન અને એ તત્તવેત્તામાં શે! ભેદ છે? જરાએ ભેદ 
નથી. પણુ જ્યારે અજ્ઞાની પણુ યથેટ્દાચરણુ કરતે 
નથી, તો પછી સર્વથી ઉત્તમ એવે। જ્તાની યથેષ્ટાચરણુ 
કરે, એવો સંભવ જ કેમ થાય ? તેમ ૭તાં પણુ તારે શ્વાન 
સમાન ગણાવું હેય તો યથેછ્ટાચર્‌ણુને। સ્વીકાર્‌ ભલે કર્‌. 

શિષ્ય-દવે હું પૃછું છું કે, તત્ત્વવેત્તાને યથેટ્ટાચર્‌ણુની 
ઈચ્છા રહે છે કે નહિ? 

ગુજ્-તત્ત્વવેત્તાને સ્વસ્વરૂપતું અપરેક્ષ સાન થવાથી 
તેને કેઈઈ પણુ પ્રકારની કામના રહેતી નથી. જેમ 
હાથીનાં પગલાંમાં ખીન્ન સર્વ પ્રાણીનાં પગલાં દબાઈ 
જાય છે, તેમ “શર્વે ણુલં ત્રળાણલે નિમપ્રજ્વ। સર્વ સુખ, 
ખદાસુખમાં ડૂખી જય છે,' એ વચન પ્રમાણે સ્વર્ગા- 
દિકનાં સર્વ સુખ, સ્વસ્વરૂપનાં સુખમાં સમાઈ નાય 
છે. તેથી જ્ઞાનીને આ લે।કના વિષયની કે પર્લોકના 
વિષયની, કેઇઇની પણુ કામના રહેતી નથી. એટલા જ 
માટે, આત્મવેત્તા આપ્નકામ કહેવાય છે, અને તેને 
ક્રોઇની પણુ ઈચ્છા રહેતી નથી, તો પછી યથેષ્ટાચરણુની 
ઈચ્છા તો કેમજ રહે? 

શિષ્ય-“આત્મવેત્તા આપ્તકામ છે, મારે તેને કોઈ 
જાતની કામના રહેતી નથી' એ તમારં કહેવું અસંગત 
છે; કારણુ કે કામના વિના પચ્છા થતી નથી, ને 
ચ્છા વિના કાંઈ પણુ ક્રિયા થાય નહિ. 

'નાજામય્ય જ્યા વાચિટરૃષ્યતે શ્યસેડવિ વા । 
યપટિ જીશ્તે ઝંતુત્લસસલ્જામ્ય ચોદિસમ્‌ ॥ 


નિષ્કામની 'ાઈ પણુ ક્રિયા જેવામાં કે સાંભળવામાં 
આવતી નથી; પ્રાણી જે જે ક્રિયા કરે છે, તે તે કામનું 
ચેૅણ્િત છે, એટલે કામથી પ્રેરાવાને લીધે કરે છે.' એવી 
રીતે શાસ્ત્રમાં પણુ નિષ્કામને કેઈ ન્નતની ક્રિયા નથી એમ 
કહ્યું છે; છતાં પણુ આત્મવેત્તાએ ક્રિયા કરતા ન્નેવામાં 
આવે છે, અને “જનકાદિક ક્રિયા કરતા હતાઃ એમ 
શાસ્ત્રમાં સાંભળવામાં આવે છે. 

શુશ્-આત્મવેત્તા જેમ આપ્તકામ કહેવાય છે, તેમ 
કૃતકૃત્ય પણુ કહેવાય છે, તેથી તેને, મોક્ષ માટે, તત્ત્વ 
તાન માટે, આલોક માટે વા પરલોક માટે, કાંઈ 
પણુ કર્તવ્ય રહેતું નથી. તથાપિ, તત્ત્વવેત્તાએ પણુ 


૪ ચું] 
ક્રિયા કરતા નેવેવામાં આવે છે. જેવા કે જનકાદિક 
ક્રિયા કરતા હતા, એમ શાસ્ત્રમાં સાંભળવામાં આવે 
છે. તેતું કાર્‌ણુ હું કહું છું, તે સાવધાન થઇને સાંભળ. 
શ્રીભગવદ્‌્ગીતામાં શ્રીકૃષ્ણુપરમાત્માએ અર્જીન પ્રતિ 
કહું છે કે, 

ન મે વાર્યાસ્તિ જર્સશ્યં ત્રિયુ જોવુ વિઘન । 
નાનવાલ્મવાસય્ય વર્સ ણવ ' યર્મળિ ॥ 
યદિ શદ ન વતં ઝાતુ વમેળ્યસટ્રિયઃ । 
મમ વલ્ભોજવર્તતે મથ્યા: વાર્ષ શર્વશઃ ॥ 
જરલીવેયુર્નિ છો ન કુર્યા વર્મ ચેરદમ । 
શંયરલ્ય ચ વસો સ્યાથુવદન્યાસિમા: પ્રા: ॥ 
હે અર્જીન |! મારે ત્રણે લે।કમાં કાંઈ પણુ કર્તવ્ય 
નથી, તેમ મેળવવા યે.ગ્ય વસ્તુ" ન મળી તેમ પણુ નથી, 
તથાપિ હું કર્મમાં વર્ઠુ છું. કારણુ કે કદાચિત્‌ જે ઠું 
આલસ્ય રહિત થઈ કર્મમાં ન વર્છુ તો, હે પાર્થ ! મારા 
માર્ગને સર્વ મનુષ્યો અનુસરશે. (એટલે કેઈ પણ મતુષ્ય 
કર્મમાં વર્તે નહિ, એટલે કર્મ કરે નહિ). વળી જે 
હું કર્મ ન કરં તે આ સર્વ લોકને ઉચ્છેદ થાય. હું 
વર્ણુસંકર પ્રજની ઉત્પત્તિમાં નિમિત્ત થાઉં, ને આ સર્વ 
પ્રજાને હુણુનાર્‌ થાઉં.' એ સર્વનું તાત્પર્ય, આવું ન્નણુઃ- 
'હું સર્વ એશ્વર્યસંપન્ન, આપ્તકામ અને કૃતકૃત્ય છું, તેથી 
મારે કર્મ કરી કાઈ પણુ પદાર્થ મેળવવાને! નથી, તેમ 
કાંઈ પણુ કર્મ કર્તવ્યે નથી. તથાપિ જે હું કર્મ યજ 
તા મારં બેઇને કોઈ પણુ મનુષ્ય કર્મ કરશે નહિ. કારણુ 
કે સર્વ મતુષ્ય મોટા પુરૂષને અનુસરે છે, તેથી મને 
અનુસરે એમાં શક નથી. હવે હું તો સાક્ષાત્‌ ઈશ્વિર છું, 
આપકામ છું, કૃતકૃત્ય છું, તથા કર્તાપણાના અભિમા- 
નથી રહિત છું; એટલા માટે, કર્મ ન કરવાથી મને 
કોઈજાતને। પ્રત્યવવાય લાગે તેમ નથી; પણુ સર્વ મનુષ્યે 
તો અજ્ઞાની, કામનાવાળાં, અકૂતાર્થ અને કર્ત્તાપણાનાં 
અભિમાનવાળાં છે. તેથી તેઓ ને મારી સ્થિતિએ 
પામવાને કર્મ ન કરે તો તેમને અવશ્ય દોષ લાગે, તેઓની 
ખુદ્ધિ મલીન થાય, તેથી વ્યભિચારાદિક દુષ્ટ કર્મોમાં પ્રનત્ત 
યાય, તેને લીધે વ્ણુસંકર્‌ પ્રન્ન ઉત્પન્ન થાય, ને તેથી 
તેઓને ઉત્તરોત્તર અધમ યોનિની પ્રાપ્તિ થાય. માટે જ 
હું લોકોને ધર્મ સાથે કર્મ શીખવું છું. આવું શ્રીકૃષ્ણુ 
પરમાત્માનાં વચનનું તાત્પર્ય છે. હુવે તું જે કે સર્વ લેકે 
શ્રોકૃષ્ણુપર્માત્માના માર્ગને અનુસરે છે. એ વિષયમાં 
પણુ ભગવદ્‌્ગીતામાં જ કહું છે કે, 
યજટ્ાવરસિ એેઇલ્સસફેવેસરો સન: । 
લ યરત્રમાળં ફરતે છોજ્સ્લરસવર્સસે ॥ 


ન શ્રેઇ (મોટો-પ્રતિધિત) માણુસ જે જે આચરણુ ડરે 
ઈ, તેમ અન્ય માણુસો પણુ તે તે કરે છે; શ્રેઇ માણુસ 
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જેતે પ્રમાણુ માને છે, તેને સાધારણુ લે।ક પણુ પ્રેમાણુ 
માને છે.' લે।કવ્યવહારમાં આવી જ રીતિ છે. ઘરમાં 
જે મોડું હેય, તેતે ધર્નાં સર્વ માણુસે। અતુસરે છે. 
પિતાની ધર્મમાં, શાસ્રમાં, વિઘાધ્યયનમાં ક કળામાં 
પ્રશ્ત્ત હેય તે! પુત્ર પણુ તેવું જ શીખે છે. બાહાણુ, 
પ્રાતઃકાલમાં ઉડી સ્નાનસષ્યા કરતો હેય, તે ભેપ્ને 
તેનાં બાળક્ને પણુ પ્રાતઃકાળમાં ઉઠી સ્તાનસંષ્યા કરવા 
શીખે છે, સુતારનાં બાળકે ઘડવા શીખે છે, દર્‌જીનાં 
ખાલક્રો શીવવા શીખે છે, ઢીમરનાં બાળકો માછલાં 
મારવા શીખે છે, ને કસાધ્તાં બાળકો ૭રી' આદિ 
શસ્ત્ર લઈ પ્રાણીની હિસા કરવા શીખે છે. એ પ્રમાણે 
મોટાને સો અતુસરે છે. આ વાત વિશ્વવિખ્યાત છે. 
આ વિષયમાં એક પતિહાસ છે, તે તને કહું છું તે સાંભળ. 


'કરાઈ એક બ્રાહ્માણુ હતો. તે પ્રતિછઠિતિ અને સારે 
વિદ્દાન્‌ હતો. તે ખ્રાહ્મણુ એક વખતે, પર્વણીને દિવસે 
હાથમાં ત્રાંબાના લોટો લધ્તે સમુદ્રમાં સ્નાન કરવા ગયે. 
તે સમયે સમુદ્રમાં મોટા મોટા તરંગ ઉઠળતા હતા. તે 
જેઈ તેણે વિચાર્‌ કીધે। કે, હું લોટા સહિત સમુદ્રમાં સ્તાન 
કરવા જઇશ તે! લોટા તરંગમાં તણાઈ જશે. આ 
વિચારથી તેણે લોટા કિનારે મૂજીતે સમુદ્રમાં સતાન 
કરવાને નિશ્ચય કર્યોં. પણુ લે।ટો જૂટો મૂકવાથી તેને 
કાઈ લઈ જય એવા ભયથી, કિનારા ઉપર રેતીમાં 
તેણે દાટ્યો, અને તે સ્થળ ભૂલી ન જવાય, એટલા 
માટે તેના ઉપર્‌ ફ્િવના લિંગને આકારે રેતીનો ઢગલે 
કર્યો. તે જનેધને તેની પાછળ ખીજ માણસો પણુ 
સ્તાન કરવા આવતાં હતાં, તેઓએ તે વિઠ્દાન્‌ બાાહ્ાણે 
રેતીમાં લોટો દાટયો છે એ નેયું નહિ પણુ, લિગાકાર 
રેતીનો ઢગલે। કીધેલે। નનૈયો; તે ઉપરથી સર્વના મનમાં 
વિચાર થયો કે, આ વિદઠ્દાન્‌ ખ્રાહ્ાણુ લિંગાકાર રેતીને! 
ઢગલે। કરીને સમુદ્રમાં સ્નાન કરે છે, માટે શાસ્્રમાં 
એવે! વિધિ હશે, માટે આપણે પણુ તેમ કરી સ્નાન 
કરીશું તો પુણ્ય પ્રાપ્ત થશે. એવે। વિચાર કરીને પાછળ 
આવનારાં સર્વે માણુસો!, બ્રાહ્મણે કરેલા ઢગલા જેવા જ 
રેતીના લિગાકાર ઢગલા કરીને સ્નાન કરવા ગયાં. ગએ 
પ્રમાણે દેખાદેખીએ જેટલાં માણુસો સ્નાન કરવા 
આવ્યાં હુતાં, તે સર્વેએ લિગાકાર્‌ રેતીના ઢગલા કરીને 
સ્નાન કર્યું, પણુ કોઇએ “શા માટે ઢગલા કર્વા' એમ 
ફ્રાઇને પૂછ્યું નહિ, તેમ વિચાર પણુ કર્યો નહિ. તે 
પછી પેલા બ્રાહ્મણે, વિધિથી સતાન ફરી બહાર્‌ આવીને 
લોટા માટે કિનારા તરફ નજર કરી તો તેણે કરેલા 
હગ જેવા રેતીના હુન્નર ઢગલા દીઠા, અને પોતે કરેલે 
હગલે। કિયે। છે, તે જણાયું નહિ. તે મુંઝાયો, તથાપિ લે।ટાના 
લોભથી રેતીના લિગાકાર ઢગલા ભાંગી નાંખી તપા- 
સવા લાગ્યો! કે લેટો કયાં ભરાઈ ખેઠો છે, તેતે શિવ- 
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ભાંગતા જેઈ કેટલાંક માણુસો તેનો ઉપહાસ 
કરવા લાગ્યાં, કેટલાંક ઠૅપકે દેવા લાગ્યાં, કેટલાંક નિંદા 
કરવા લાગ્યાં, ને કેટલાંક અનણ્યાં માણુસા તો મારવા 
પણુ તયાર થયાં. પછી તે 'બ્રાહ્મણુ કંટાળી ગયે।, ને ભય 
પામી, લોટાતા લાભની આશા મૂકી, નિરાશ થઈ આ 
પ્રમાણે બબડતો! પોતાને ધેર ચાલ્યો ગયે. 
મભાળમતિયો જોજો ન જોજ; પારમાધિય: । 
વાછુવાજિમવાત્રેળ મસ મે. ભાવ્રમાઝનમ્‌ ॥ 

૨ રે! લેકે દેખાદેખી પ્રમાણે કરનારાં છે, લે[કે 
પર્‌માર્થતો વિચાર કર્તા નથી. માત્ર રેતીના લિગે 
કરીને મારં તામ્રપાત્ર ગયું.' એપર્‌થી સાર એ લેવાને! 
છે કે, સર્વ માણુસો। ગાડરીઆ પ્રવાહની પેઠે એક ખીન્નને 
અનુસરે છે. જેમ આગળ ચાલનારાં ઘેટાંને સર્વ વેટાં 
અનુસરે છે, તેમ લેકે! પણુ એકખીન્નને અનુસરે 
છે. આગળ ચાલનાર ઘેટાં સીધે રસ્તે ચાલેં છે, તો 
પાછળનાં સીધે રસ્તે ચાલે છે. તે નને અવળે રસ્તે 
ચાલે તે! પાછળનાં પણુ અવળે રસ્તે ચાલે છે, ને તે 
જો ખાડમાં પડે છે તો પાછળનાં સર્વ ઘેટાં પણુ ખાડમાં 
પે છે. પણુ આગળનાંને ખાડમાં પડેલાં જેઈ, પોતે 
ચેતતાં નથી. તેમ જ સોટાં અને પ્રતિછિત માણુસો 
ધર્મમાર્ગે ચાલે તો સામાન્ય માણસો! પણુ ધર્મમાર્ગે 
ચાલે છે, અને અધર્મ માર્ગે ચાલે તો સામાન્ય મનુષ્યે! 
પણ્‌ અધર્મ માર્ગે ચાલે છે, પણુ કોઈ કા્યાકારણને 
વિચાર્‌ કર્તું નથી. 

હે શિષ્ય! પામર માણસોની તેવી પ્રભ્ાત્ત હોય તો 
ભલે હે।, પણ વિઠ્દાન્‌ અને સમજુ માણુસે તે। ગાડરીયા 
પ્રવાહની પેઠ્ઠે વતવું ઊચત નથી, તથાપિ ઘણા પુસ્ષાની 
પણુ તેવી પ્રબ્ત્તિ નેવામાં આવે છે. માટે, શ્રીકૃષ્ણુ પર- 
માત્માએ, અર્જુન પ્રત્યે કહ્યું છે કે, “મોટાં માણુસો જે 
આચરષા કરે છે, તેને અન્ય માણસો અનુસરે છે.' વળી 
શ્રોભગવદ્‌ગીતામાં શ્રીકૃષ્ણુપરમાત્માએ કહ્યું છે ક, 

“ન શુહ્િમિરે ઝનગેટ્‌શાનાં વમેલામનામ । 
ઝોઘવેત્લર્વવમોળિ વિદ્દાન્‌ ચુત લમાચરન્‌ ॥ 
*ફુર્મમાંજ દ૦પ૫ણે વિશ્વાસ કરનાર્‌ અજ્તાનીઓની 
ખુદ્ધિમાં ભૈદ પેદા કરવે। ્નાહિ, એટલે તેને કર્મ તજ- 
વાનો ઉપદેશ કરવે। નહિ; પણુ વિઠ્દાને (આત્મવેત્તાએ) 
પાતે કર્મમાં યુક્તિથી તત્પર્‌ થઈ, કર્મ કરી અજ્ઞાની- 
અની પાસે સર્વ કર્મ કરાવવા. 

વળી કહ્યું છે ક, “જોજલંપદ્મેવાવિ લવ4યન્‌ વતુમર્દેશિ । 
લે।ક્સંપ્રહ જેષ્ટને પણુ તારે કર્મ કર્‌વાં યોગ્ય છે.' અર્થાત્‌ 
તારે લે'કોની પાસે કર્મ કર્‌ાવવા માટે પણ્‌ કર્મ કરવા 
યોગ્ય છે. 

એ પ્રમાણે ભગવદ્‌ગીતામાં શ્રીકૃષ્યુ પરમાત્માએ 
વિસ્તારથી આત્મવેત્તાને કર્મ કરવાનું કહું છે, ને એટલા જ 
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માટે આત્મવેત્તાઓ, કર્મ કરતા જેવામાં આવે છે તથા 
“જનકાદિક કર્મ કરતા હતા' એમ શાસ્માં સાંભળવામાં 
પણુ આવે છે. હુવે લોકસંમ્રહાર્થ કર્મ કરતા જ્ઞાનીને યથેષ્ટા- 
ચર્‌ણુ સંભવતું નથી; કારણુ કે યથેષ્ટાચર્‌્ણુ તો શામાં 
નિષિદ્ધ છે; અને કેઈ પણુ જ્ઞાનીની નિષિદ્ધકર્મમાં પ્રનૃત્ત 
થતી નથી, પણુ શાસ્રસંમત કર્મ કરવામાં જ પ્રભૃત્ત 
થાય છે. જે જ્ઞાનીની નિષિદ્ધકર્મમાં શત્ત થાય તો, લે।ક- 
સંગ્રહાર્થ કર્મ કરે છે, એમ કહેવાય” નહિ, પણુ 
લોકના નાશમાટે કર્મ કરે છે, એમ જ કહેવાય. 

શિષ્ય-જ્તાની શાસ્રોક્ત કર્મ કરે છે અને નિવિદ્દ- 
કર્મ કરતો નથી, તેથી જ્ઞાનીને “શાસ્રસંમત કર્મો કરવાં 
ને.નિષિદ્ધ કર્મો કરવાં નહિ' એવી કામના હોય છે એવું 
અતુમાન થાય છે, તેથી, ત્તાતીનું આપકામપણું સિદ્ધ 
થતું નથી. વળી લેકકસંત્રહાર્થ કતન્ય છે, તેથી કૃતકૃયપણું 
પણુ સિદ્ધ થતું નથી. 

ગુસ-શ્રીમદ્ભાગવતના એકાદશસ્કંધના સાતમા અ- 
પ્યાયમાં કહ્યું છે ક, 

“ફોવશટ્યોમયાતીતો નિવેષાજ નિવર્સતે | 
મુળશુટવા અ વિદિત ન જરોતિ યથામ૧: ।। 

ઉભયાતીત એટલે વિધિનિષેધરહિત આત્મવેત્તા, દોપ- 
ખુદ્ધિએ કરીને નિપિદ્ધકર્મથી નિદૃત્તિ પામતે। નથી, પણુ 
પૂર્વના સંસ્કારે કરીને નિષિદ્ધ કર્મથી નિવૃત્તિ પામે છે. 
વળા તે ગુણખુદ્ધિએ કરીને વિહિતકર્મ કરતે! નથા, પણુ 
પૂર્વના સંસ્કારે કરીને વિહિતકર્મ કરે છે. જેમ બાળક 
ગુણદોષતી સમજણુ વિના જ કર્મ કરે છે, તેમ આત્મ- 
વેત્તા પણુ ગુણુદોધનતી સમજણુ વિના જ કર્મ કરે છે.” 
હે શિષ્ય! એમ જ ત્તાનીને શાસ્ત્ર પ્રમાણે ચાલવાની 
તથા નિષિદ્ધકર્મ કર્‌વાની ઇચ્છા થતી નથી. તથાપિ સાધ- 
કાવસ્થાને સંસ્કાર એવે! હાય છે કે, તેનાથી શાસ્ત્રમાં 
ક્યા પ્રમાણે કર્મ થાય, પણુ નિષિદ્ધકર્મ થાય જ નહિ. 
એટલા માટે, જ્તાનીના આપ્તકામપણામાં કાંઈ પણુ સંદેહ 
ધર્‌ નહિ. એમ જ ત્તાનીને લેકસંત્રહ પણુ કતેવ્ય રહેતો 
નથી. શંકરદિગ્વિજયમાં શ્રીશૅકરે શ્રીશંકરાચાર્યજ પ્રત્યે 
કહયું છે કે, “લુચ્છા સનઘપદ્દેચ5ા। લોાકસંપ્રહની ઇચ્છા 
તુચ્છ છે, તમારી તે તુચ્છ ઇચ્છા અઘાપિ પર્યત નિભત્ત 
થઈ નથી,' એવી રીતે શ્રીશૈકરે લેોકસંમરહને તુચ્છ ગણ્યે 
છે, તેથી તેમાં તાનીની કતવ્યતા બુદ્ધિ નથી. જેમ જળને 
નીચી ઢાળવાળી જમીનમાં જવાને। સ્વભાવ હેય છે, તેમ 
આત્મવેત્તાતે।પણુ વિહિતકર્મ કરવાને! અને નિષિદ્ધકર્મથી 
નિશૃત્ત થવાને। સ્વભાવ હોય છે. તેતું જઈ અન્ય માણુસો. 
પણુ તેમ જ વર્તે છે, તે લોકસંત્રહ કહેવાય છે. માટે 
આત્મવેત્તાના કૃતકૃલપણામાં કાંઈ પણુ સંદેહ નથી, ને 
કાઈ પ્રકારે પણુ માનીને યથેષ્ટાચરણુ સંભવતું નથી. 
યથેષ્ટાચરણુથી તો કેવળ પાપના ભાગી જ થવાય છે; 


૪થું] 
અને 'શાનયુર્વથતે વુશાં શયાલ્વાપસ્ય જમળ:। પાપકર્મને। 
ક્ષય થવાથી પુસ્ષાને જ્ઞાન ઉત્પન્ન થાય છે' એમ 
શાસ્રમાં કહ્યું છે. પાપી પુસ્ષનેત્તાન ઉત્પન્ન થતું નથી, 
તેનું કારણુ તેનાં પાપકર્મનોા ક્ષય થતો નથી તે જ છે. 
યથેષ્ટાચર્‌્ણુ કરનાર પાપી કહેવાય છે, ને યથેદ્ટા- 
ચર્‌ણુ પાપકર્મ કહેવાય છે, તેમાં આત્મવેત્તાની પ્રભૃત્તિ 
ક્રમ સંભવે ? ર 

શિષ્ય-ત્તાનીને કંઈ પણુ કર્તવ્ય નથી, લારે જ્ઞાની 
ઉપદેશ કેમ કરે છે? 

ગુશ્-જ્ઞાની જેમ કર્મ કરે છે, તેમ ઉપદેશ પણુ 
કરે છે. જ્ઞાનીને કર્મ કરીને જેમ કાઈ પણુ પદાર્થ 
મેળવવાને નથી, તેમ ઉપદેશ કરીને પણુ કાંઈ મેળ- 
વવાનું નથી, જેમ કર્મ કરવામાં વ્યાવહારિક દ્રેતતે! 
સ્વીકાર કરવે। પડે છે, તેમ ઉપદેશ કરવામાં પણુ વ્યાવ- 
હારિક ડ્રેતતો સ્વીકાર કરવો પડે છે. જેમ પવન 
પહાડને બાધ કરી શકતો નથી; જેમ જળ કમળનાં 
પત્રને ભીંકનવી શકતું નથી; જેમ અસિ ચંદ્રકાંત 
મણિને ખાળી શકતો નથી, તેમ વ્યાવહારિક કેત 
સ્ાનીનાં સ્થિર્‌ મનને ખાધ કરી શકતું નથી, વળી 
નાતી ઉપદેશ ન કરે તે! અર્દ્દત ત્તાનમાર્ગેનો ઉચ્છેદ્ 
થઈ જય અને આત્મશાસ્ત્ર પ્રયોજન વિનાનાં થઈ પડે, 
અને જુશ્તેવામિમચ્છલ્‌। ગુરુને શરણે જવું, એવી રીતે 
શ્રુતિમાં કહેલી ગુસ્સંપત્તિ વ્યર્થ થાય. આત્મજ્ઞાની ઉપ- 
દેશ ન કરે તો કેઈ પણુ જાની થાય નહિ, કેમકે અનુ- 
ભવી આત્મવેત્તા જ્યારે અતુભવપૂર્વક ચિર્કાલપર્યત 
શાસ્રનો ઉપદેશ કરે છે યારે અન્નાની રિષ્યનું અજ્ઞાન, 
નિશ્ત્ત થાય છે અને જ્ઞાન નત્રત થાય છે. પણ ઉપ- 
દેશ કરતાર્‌ આત્મજ્ઞાની ન હોય ને ઉપદેશક પણુ ન 
હોય, તો. પછી જ્ઞાનપ્રાપ્તિ ક્યાંથી થાય? ઝુરું વિના 
જ્ઞાન પ્રાપ્ત થતું નથી, એ સિદ્ધાંત છે. શ્રી શંકરાચાર્ય- 
જએ પોતાના ગુર્‌ શ્રીગાવિદાચાર્યતી પાસેથી જ્ઞાન લીધું 
છે, શ્રોકૃષ્ણુપરમાત્માએ સાંદીપિની ગુરૂની પાસેથી 
સ્તાન લીધું છે, શ્રીરામચંદ્રે વશિઇ ત્રડધિની પાસેથી ત્તાન 
લીધું છે. એવી રીતે ઉશ્વરક્રોટિમાં ગણાતા શંકરાચાર્ય 
આદિતે પણુ ગુસ્દ્દારા જ્ઞાનની પ્રાપ્તિ થઈ છે, તો કર્મમાં 
પ્રશ્ત્ત જીવને, ગુરુ વગર કેમ જ્ઞાન પ્રાપ્ત થશે ? યઘપિ 
શ્રીકૃ્યુપરમાત્મા આદિ સર્વ, સ્ત્રતઃ સિદ્ધ જ્તાનવાળા 
દતા, તથાપિ ગુસ્પરંપરા અને ઉપદેશપરંપર્‌ા ચલાવવા 
માટે તેઓએ ગુરદ્દારા જ્ઞાનતું ગ્રહુણુ કર્યું છે, તો પછી 
ખીશળની તે! શી વાત કરવી? જે આત્મવેત્તા ઉપદેશ 
ન કરે તો કોઇને મોક્ષ જ થાય નહિ. વળી જ્તાતે- 
પદેશ કરવામાં કેઈ ન્નતનો ખાધ નથી, પણુ સ્વત્તાન 
ટ થાય છે, માટે જ આત્મગ્ઞાની ઉપદેશ કરે છે. 
સવનું ર્હુસ્ય એ છે કે, યથેષ્રાચર્ણુ ફરનાર શ્વાન સમાન 


ત 
ટ 


ટ્વૈતવિવેક 
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ગણાય છે, તેથી યથેટ્ટાચરણુ કરી શ્વાન સમાન ગણાવું, 
એ આત્મવેત્તાને ઉચત નથી; કાર્‌ણુ આત્મવેત્તા સર્વથી 
ઉત્તમ કહેવાય છે. શ્રોભગવદ્‌ગીતામાં શ્રીકૃષ્ણુપરમાત્માએ 
કહ્યું છે કે, જ્ઞાની સ્વાસ્મેવ ને મત્‌ ઝ્તાની તો મારે 
આત્મા જ છે, એવે મારે સિદ્ધાંત છે,' માટે સર્વથા 
કામક્રેધાદિકતો યાગ કરવે। જરૂરને। છે. પપ 


અવતરણિકા-શિષ્ય શંકા કરે છે કે, જ્ઞાની શ્વસા- 
દૃશ્ય થઈ જાય તો! તેથી હાનિ શી છે? ત્યારે ગુરુ 
ઉપહાસપૂવક ઉત્તર આપે છે. 


લોધાત્વુર મનોમાત્રફોપાત્છિશ્ષાસ્યથાડ્યુના । 

ઝશેવણોવાનિંરા ચેત્ય્દો તે વોધવેમવણ્‌ । ૧૬ ।। 

શખ્દરાર્થ-સ્રાન થયા પહેલાં તું (કામક્રેધાદિ) 
ચિત્તના દોષ માત્રથી કલેશ પામતો હતે; અને 
હુવે (જ્ઞાન થયા પછી જે તું યથ્ેચ્છાચરણુ કરીશ 
તે) સર્વ લે।કમાં તારી નિંદા પણુ થશે, તારાં 
જ્ઞાનનો વૈભવ તે! આશ્ચર્યકારક છે! પ૬ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

રિષ્ય-કામકેોધાદિકનતા થાગ ન કરવાથી અને 
યથેણ્ાચરણુ કરવાથી રૂતરાં જેવું થવાતું હોય તો ભલે 
થવાય, તેમાં શે દોષ છે? 

ઝુજ્ન-સાની સર્વથી ઉત્તમ કહેવાય છે. તે ઝાની 
પણુ યથેષ્ટાચરણુ કરવા માટે રૂતરાં જેવો! ગણાવા 
તત્પર થાય તો પછી જગતમાંથી ઉત્તમતાનો નાશ 
થયે જ સમજવે।. અતિ અન્તાતી પણુ શ્વાન જેનું 
આચરણુ કરતો નથી, યારે તું જ્તાની થઈ યથેષ્ટાચર્‌ણુ 
કરીશ તો સર્વ લોકમાં તારી નિદ્દા થશે જ. એથી તારે ખે 
દુઃખ ભોગવવાં પડશે. જ્ઞાન થયા પહેલાં તો તારે 
માત્ર કામક્રેધાદિકનું દુઃખ સહેવું પડતું હતું, પણુ 
હવે તો આ ખીજું, લેાકનિદાનું દુઃખ પણુ સહેવું 
પડશે. એ નિદા કરનાર્‌ સર્વ તારા શઝુએ થઈ પડશે; 
કાર્‌ણુ કે તારા કામક્રેધાદિક તો મરી ગયા નથી, 
તેથી લેોકનિદ્દા તારાથી સાંભળી શકાશે નહિ, તું 
ક્રેધવશ થઇને તેઓને ગાળો દઇશ, લડીશ, તેથી 
સર્વ લોક તારા શત્રુ થઈ પડશે. હે શિષ્ય | જે કે 
તારી નિપુણુતામાં ન્યૂનતા નથી, કેમકે તું સર્વ 
દુ:ખની નિજ્ત્તિ માટે જ્ઞાનમાગમાં પ્રભૃત્ત થયો છે ખરે, 
તો પણુ તે દુઃખ તો દૂર થયું નહિ, પરંતુ દુ:ખની 
ટૃદ્ધિ જ થઈ. જેમ કાઈ માણુસ પોતાનું દરિદ્ર દૂર્‌ 
કરવા માટે ધનવાનને ઘેર તોકર્‌ થઈ રહે, અને યાં 
રહી તે એવું કામ કરે કે જેથી દારિદ્રય દૂર થવું તો 
દૂર્‌ જ રહે, પણુ કે!ઇ કામ એવા પ્રકારે કરે કે, પોતાનાં 
નાકકાન કપાય, તેવી રીતે તેં પણુ કર્યું છે. પ્રથમ તો 


૧૨૪ 


તું સર્વ દુઃખ દૂર કરવામાટે જ્તાનમાર્ડમાં પ્રભત્ત થયે।, 
પણુ તે દુઃખ તે! દૂર થયું નહિ, પરંતુ જે પ્રતિદા હતી 
તે પણુ ગુમાવી બેઠો અતે લેોાકનિદાતું દુઃખ માથે 
વોહેરી લીધું. આ તારા' જાનને! મોટો મહિમા છે ! 
તારા જ્ઞાનના મહિમાનું વર્ણુન થઈ શકે તેમ નથી. પ૬ 

અવતરણિકા-ત્યારે શું કરવું? એવે। ફ્રિષ્ય પ્રશ્ન 
કરે છે ત્યાં ગુરુ તેનું ઉત્તર આપે છે. 


વિટવરાદ્ાહ્તિલ્યત્વં મા વાંક્ીસ્સરવાવેરવાન । 
વેષી્ોયસસ્યામાછોશૈઃ પૂર્યસ્વ હેવવત્‌ ।1૧૭।। 


શખ્દાર્થ-તું વિછા ભક્ષણુ કરનારાં ભુંડ આદિ 
પ્રાણીનાં સમાનપણુાની ઇચ્છા ફર મા. કારણ કે 
તું તો તત્ત્વવેત્તા છે; પરંતુ ખુદ્ધેના કામફ્રેધાદિ 
સવે દોષોનો ત્યાગ કરીને લે।ફોથી દેવની પેઠે 
પૂજા. પછ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવર્‌ણ 

શિષ્ય-( નમ્રતાપૂર્વક ) જ્યારે બદ્મજ્ઞાન થયા પછી 
યથેચ્છાચરણુ ન કરવું, ત્યારે કવાં આચરણુ કરવાં, 
તે કહે!* 

ઝુશ્-વું તત્ત્વવેત્તા છે, માટે તારે યથેચ્છાચરણુ કરીને 
વિદઠા ભક્ષણુ કરનાર ભુંડ (સુવર) જેવા થવાની પચ્૭ા 
કરવી નહિ, પણુ શાસ્ત્રમાં કલ્યા પ્રમાણે કર્માચરણુ કરીને 
સર્વથી ઉત્તમ થઇને રહેવું. 

શિષ્ય-સર્વથી ઉત્તમપણું કેમ પ્રામ થાય ? 

ગુશ-કામક્રેધાદિક જે ખુદ્ધિના દોષ છે અને જ્ઞાનના 
પ્રતિબંધક છે તેનો યાગ કરવાથી, અને શાંતિ આદિ 
ગુણેથી ઉત્તમતાની પ્રાપ્તિ થાય છે. 

શિષ્ય-ઉત્તમતાની પ્રાત્તિથી શું કૂળ થશે ? 

ગુસ્‌-કામકેોધાદિતો યાગ કરવાથી અને શાંતિ આદિ 
સદ્ગુણ્‌।નો સ્વીકાર કરવાથી, તું દેવની પેઠે લેકેામાં 
પૂન્નધશિ. 

શિષ્ય-જ્તાતીને પૂન્ય થવાની ઇચ્છા રહે છે ખરી ? 

ગઝુજ્-ના. જ્ઞાનીને પૂજ્ય થવાની કે પ્રતિષ્ઠિત થવાની 
ઇચ્છા રહેતી નથી, કારણ કે તે તો આપ્તકામ છે. 

શિષ્ય-યારે તમે “વૃઝ્યય્વ ફેવવવ્‌।'દેવની પેઠે લે'કે।થી 
પૂન્ન,' એમ શા માટે કહો છે? 

ગુર-કામના વિના શાસ્ત્રમાં વિદિત કમો કરવાથી 
અને નિષિદ્ધકર્મતો યાગ કરવાથી ચિત્તશુદ્ધિ થાય છે. 
ચિત્તશુદ્ધિ થવાથી અને અધ્યાત્મશાસ્નું શ્રવણુ મનનાદિ 
કરવાથી જ્ઞાન થાય છે. જ્ઞાન થયા પછી જ્તાનીતે કાંઈ 
પણુ સાસય રહેતું નથી, કે જેથી કર્મો કરવાની જરૂર્‌ 
હોય, તથાપિ પ્રથમના સંસ્કારથી શાસ્્રવિહિત કર્મો યથાર્થ 
કુર્‌ છે, ને નિષિદ્ધ કર્મનો યાગ કરે છે, તથા કામ- 


શ્રી પંચદશી 


| પ્રકરણુ 


ક્રેધાદિકને દૂર રાખે છે. જ્ઞાની તે। કર્મતી સિદ્ધિ અને 
અસિદ્ધિમાં સમાન રહે છે, સુખદુ:ખમાં સમાન રહે 
છે, શાંતિ, દાંતિ, હ્વાંતિ અને ઉપરતિ આદિ ઉત્તમ 
ગુણુવાળે રહે છે, નિ:સ્પૃહ, હિતોપદેશી, સયભાષી અને 
સર્વને આત્મવત્‌ જેનાર બને છે. તે જ્ઞાની ધનમાં મન 
દેતો નથી, સ્ત્રી પુત્રાદિ પરિવારને પોતાનાં ગણુતો નથી, 
વિષયને વિષસમાન સમજે છે, દેહુને પણુ નેઠુની* પેઠે 
બંધન સમજે છે, સ્થાવરજંગમ જગતને મૃગજલની 
પેઠે આભાસ માત્ર અને મિથ્યા માને છે, આત્માને 
સર્વદા અખંડ, સચ્ચિદાનંદ, શુદ્ધ, બુદ્દ, મુક્ત સ્વભાવ 
સમજે છે. આ પ્રમાણે ત્તાતીનાં શ્રેઇ સદદાચરણુ અને 
ઉત્તમ જ્ઞાનને જેઈ સર્વ લે।કો આનંદ પામે છે, અને 
ઉત્સાહપૂર્વક તેને પગે પડીને પૂજે તથા દેવની પેઠે 
પૂજ્ય ગણું છે. માટે, અમે કહીએ છીએ, તું કામ- 
ક્રેધાદિકતો યાગ કર, અને સદાચરણુમાં રહે, જેથી 
લોકમાં દેવની પેઠે પૂજ્ય થઈશ. 

શિષ્ય-સ્રાન થયા પછી જ્ઞાનીના દેહમાં કાંઈ પણુ 
ફરેરષ્રાર થતો તો જેવામાં આવતો નથી, પણુ અજ્ઞાની 
અવસ્થામાં જેવે। દેહ હેય છે, તેવો ને તેવો જ જ્ઞાની 
અવસ્થામાં પણુ રહે છે, તથાપિ અન્ય મનુષ્ય જ્ઞાનીની 
પૂન્ન કરે છે, અને તેને પૂજ્ય ગણે છે, એનું શું કારણુ? 

ગુશ-દેહ તો ઉપાધિ છે, તે કાંઈ જ્ઞાનસ્વરૂપ કકે 
સાની નથી; અને જ્ઞાની તેથી ભિન્ન છે તેથી જ્ઞાન 
થવાથી દેહમાં કાંઈ પણુ ફેરફાર થતો નથી, તથાપિ 
સર્વ મનુષ્યો તેને પૂજે છે અને પૂન્ય ગણે છે, તેનું કાર્ણુ 
આત્મન્ાનનું માહાત્મ્ય છે. આત્મજ્ઞાન થવું તે કાંઈ 
થોડા પુણ્યનું ફળ નથી. 

“સમ્તૂનાં નર્ઝન્મ હુકમમતઃ બુસ્રવં તતો પ્રથા તસ્મા- 
ટેટ્યિપમેમારમવર્તા વિટત્વમસ્માસ્વચ્ત્‌ | આલાનાલ્મ- 
વિવેચન લ્વઝુમવો ત્રણ્નાહ્મના વંસ્યિસિકુસિનોં શતગઝન્મ- 
વતેટ્ણિયૃતતે: વળ્વેવિના જમ્યતે ॥ 

પ્રાણીએમાં મનુષ્યજન્મ દુર્લભ છે, તેમાં પણુ પુરુષ- 
પણું દુર્લભ છે, તેમાં પણુ બાહ્મણુપણું દુર્લભ છે, તેમાં 
પણુ વેદોક્ત ધર્મમાર્ગમાં તત્પરતા દુર્લભ છે, તેમાં પણુ 
વિદ્ત્તા દુર્લભ છે; તેમાં પણુ આત્મા અને અના- 
ત્માના વિવેચક થવું દુર્લભ છે, તેમાં પણુ સારે 
આત્માનુભવ દુર્લભ છે, તેમાં પણુ બઉાસ્વરુપે રહેવું 
દુર્લભ છે, તેમાં પણુ મુક્તિ દુર્લભ છે. એ મુક્તિ કરોડો 
જન્મમાં કરેલાં પુણ્ય વિના પ્રા્ત થાય તેમ નથી, 
એમ શ્રીશંકરાચાર્યે વિવેકચૂડામણિમાં કહ્યું છે. કરોડે 
જન્મના પુણ્યે કરીને જ્તાન પ્રાપ્ત થાય છે. તે જ્ઞાનના 


ભત... ..._....-તાનયુઝનજુજી-શખનટ 


જ ભરવાડ લોકો પડીને બંધમાં રાખવા માટે વગડામાં વાડા 
કરી રહે તે નેહ કહેવાય છે. જેમ નેહ પશુતે ખંધનરૂપ છે, 
તેમ દેહ આત્માને બંધનરૂ૫ છે. 








યું] 
પ્રતાપે કરીને સત્તાની જગતમાં પૂન્ય થાય છે. વળી દેવ 
જે પરમાત્માની વિભૂતિ છે તેને તથા પ્રતાપી મનુષ્યને, 
તેમજ માતા, પિતા, ગુરુ આદિ મનુષ્યને પણુ સર્વ 
મનુષ્યો પૂજે છે તો પછી સાક્ષાત્‌ બ્રહ્મરૂપ થયેલા 
બહાવેત્તાતે કેમ ત પૂજે ? %્રજ્ઞાવિઝકોવ મવસિ। બદા 
વત્તા બહ્મ જ હોય છે,' એ શ્રુતિમાં પણુ બહાવેત્તાને 
બ્રહ્મ કહું છે, માટે બહાવેત્તાને લોક પૂજ્ય થવામાં બહા- 
નાન જ કારણુ છે. પછ 


અવતરણિકા-વળી શિષ્ય પૃછે છે કે, કામાદિ- 
કના ત્યાગનાં સાધન શાં છે? ત્યારે શુરુ તેતું 
ઉત્તર દે છે. 

વામ્યાર્ફોષદઇશાયાઃ વામારિલ્યામદેતવ: | 

પ્રસિટ્રા યોક્ષશાલેણુ વાતન્વિષ્ય ણુ સી મવ ।1૧૮॥ 

શખ્દાર્થ-વિષયાદિને વિષે દેષદૃષણ્ટિઆદિ કરવી, 
તે કામાદિકેના ત્યાગનું કારણુ છે. તેના ત્યાગનાં 
સાધને! વેદાંતશાસ્માં પ્રસિદ્ધ છે. લેને (કામાદિકેના 
ત્યાગના હેતુને) શોધી કાઢી, કામાદિકેના ત્યાગ 
કરીને સુખી થા. ૫૮ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-કામકેોધાદિકના યાગનાં સાધતે। કહે. 

ગુજ્ઞ-સર્વ વિષયમાં દોષદષ્ટિ કરવી, એ કામકેધા- 
દિકના ત્યાગનાં સાધન છે. વિષયે।માં રાગ થવાથી કામ 
થાય છે; તે કામને! વ્યાધાત થવાથી ક્રોધ ઉત્પન્ન થાય 
છે. જે વિષયમાં દોષ ભાસે તો વિષયમાં રાગ થતે 
નથી, રાગ ન થવાથી કામ થતો નથી અને કામ 
વિનતા ક્રેધ પણુ ઉત્પન્ન થતો નથી. કામક્રેધાદિ છ 
શત્રુમાં કામ અને ક્રોધ મૃખ્ય શતુ છે. તેથી જેમ 
શ્રીકૃષ્ણુપરમાત્માએ મલક્રીડામાં ચાણુર્‌ અને સુપ્ટિક, 
શલ અને તે।॥શલ એ ચાર મેટા મક્ષને માર્યા. તેથી 
ખીશ્ન સાધારણુ મલ્લ હતા તે પોતાની મેળે પલાયન 
થઈ ગયા, તેમ મુખ્ય કામક્રેધનેો નાશ થવાથી 
લેભાદિક સ્વતઃ નાશ પામશે, એમાં કંઈ પણુ સંદેદુ 
નથી. આ જગતના સર્વ વિષયોમાં અનિત્યપણું, અધિક- 
પણું, ન્યૂનપણું અને વિનાશીપણું આદિ અનેક દોષ 
રહા છે. સ્તી, પુત્ર, ધન આદિ સર્વ અનિત્ય છે, 
વિનાશી છે, અને એક કરતાં એક ન્યૂનાધિક છે, માટે 
તે સર્વ દુ:ખપ્રદ છે. એ પ્રમાણે સર્વ વિષયોમાં દોષને 
વિચાર્‌ કરવાથી રાગ ઉત્પન્ન થતો નથી; ને તેથી કામ- 
ક્રેધાદિક ઉત્પન્ન થતા નથી; માટે, વિષયોમાં દોષને! જ 
વિચાર કરવે।, એ કામાદિકના ત્યાગનાં સાધન છે. 


શિષ્ય-સ્ત્રી, પુત્ર, ધત આદિ પોતાનાં હોય છે, તેથી 
તેમાં દોષદૃષ્ટિ થવી અસંભવિત છે, અને તેમાં ર્‌ાગ 


જ્રેતવિવેક 
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ઉત્પન્ન થવે। સ્વાભાવિક છે, ત્યારે તમે સ્તરીપુત્રાદિકમાં 
રાગ ન રાખવાનું કહે છો, તે કેમ બને? 

ગુજ-ઔ, પુત્ર, ધત આદિ કાંઈ પણુ પોતાનું નથી, 
પણુ મોહથી પોતાનું માની લીધું છે. કિબહુના, દેહ 
પણુ પોતાને! નથી. તે દેહમાં મોહને લીધે તાદાત્મ્યા- 
ભિમાન થવાથી તેને આત્મા માની લીધે! છે. શ્રીમદ્‌ 
ભાગવતના અટ્ટમસ્કંધમાં કહ્યું છ ':- 

“જ ફેદ્દો મોસિજોડનાસ્મા ૪ શાસ્મા પ્રજૂસે: ૧૨૨ । 

જાર્ય જે પતિવુત્રાશા મોઇ્‌ છવ ફિ જારળન્‌ ॥ 

પંચમહાભૂતથી થયેલો અનાત્મા દેહ કયાં અને પ્રકૃતિ 
થી પર્‌ આત્મા કયાં; અર્થાત્‌ દેહુ કાંઈ આત્મા નથી. 
આત્મા તો દેહથી ભિન્ન છે, તથાપિ મોહથી દેહને આત્મા 
માની લીધા છે. પતિપુત્ર આદિ કોનાં? કોાધ્તો પતિએ 
નથી ને પુત્રે નથી, પણ મેોહે કરીને પોતાનાં માની 
લીધાં છે.' એ સર્વનું કારણુ મોહ જ છે. નને સ્રી પોતાની 
હોય તો પોતાની પાસે ને પાસે જ રહેવી જેઈએ. પણુ 
સર્વત્ર તેમ થતું નથી. દેહ પડ્યા પછી સ્રી પતિનાથી 
જૂદી પડી, તે તો અહિયાં જ પડી રહે છે. જે પુત્ર 
પોતાના હોય તો પોતાના ઉપયોગમાં આવવા ન્નેઇએ, 
પણ્‌ તેમ થતું નથી; કેમકે પ્રતિફૂલ પુત્ર માતાપિત્તાથી 
વિરુદ્દ થઈ, અન્યની સેવા કરે છે. જે ધન પોતાનું 
હોય તો તે પોતાના ઉપયોગમાં આવવું જઇએ, પણુ 
સર્વત્ર તેમ બનતું નથી; કેમકે ધન મેળવનારા ધનને 
ઉપષ્રોગમાં લીધા વિના જ મરણુ પામે છે, ને પાછળથી 
તે ધન તેના સ્ત્રીપુત્રાદિકના ઉપયોગમાં આવે છે, અથવા 
રાજ લેઈ લે છે, દર્‌્ખરે।માં ખરચાય છે, પણુ ધન 
મેળવનારને તેનો કશે। પણુ લાભ મળતો નથી. કેટલાક 
કંજૂસ માણુસો તો ધન મેળવી ધરતીમાં દાટે છે, પણુ 
પોતે ઉપયોગમાં લેતા નથી, અને સ્ત્રીપુત્રાદિકતે ઉપ- 
યોગમાં લેવા પણુ દેતા નથી. એટલું જ નહિ, પણુ 
મરણુ વખતે કેોઇતે બતાવતા પણુ નથી, તેથી તે ધન 
ધરતીમાં ને ધરતીમાં રહે છે, પણુ કોઇના ઉપયે।ગમાં 
આવતું નથી. 

હવે દેઠ આત્મા નથી. ને દેહ આત્મા હોય તો 
મર્‌ણુ થયા પછી દેહ પણુ રહેવો ન જેઇએ, પણુ 
તેમ બનતું નથી. દેહ તો અહિયાં પવ્યો રહે છે, અને 
આત્મા અન્યદેહુમાં કેઈ અગોચર સ્થાનમાં ચાલ્યા 
જાય છે, જેમ જળમાં તણાતાં તણુખલાં જળના વેગથી 
ભેગાં થાય છે અને પાછાં જળના વેગથી નૂદાં પડે છે, 
તેવી રીતે કાળના પ્રવાહમાં કાળના વેગથી સીપુત્ર 
આદિ એકઠાં થાય છે, અને પાછાં તે સર્વ કાળના વેગથી 
વિખૂટાં પડે છે. જેમ જળના પરબ ઉપર્‌ જળપાન 
કરવા માટે મળેલાં માણુસે જળપાન કરીને નૂટાં નૂદાં 
પોતાને રસ્તે ચાલતાં થાય છે, તેમ કર્મફ્લ ભોગવવા 
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માટે મળેલાં સ્રીપુત્રાદિક કર્મફ્લ ભોગવી રહે છે યારે 
જૂદાં જૂદાં પોતાને રસ્તે ચાલતાં થાય છે. આ પ્રકારે 
સ્્રીપુત્ર વગેરે સવને! સંબંધ પરબ ઉપર્‌ પાણી પીવાને 
એકઠાં થયેલાં મતુષ્યોના મેળાની પેઠે અનિય છે. 
પર્લેકમાં પ્રયાણુ કરતી વખતે સ્રી, પુત્ર કે ધન કોઈ 
પણુ સાથે આવતું નથી, શવને ઉપાડી સ્મશાનમાં લઈ 
જતી વખતે ધન, અલંકાર, ઉત્તમ વસ્ર આદિ પેટી 
કે કબાટ, જ્યાં રાખ્યાં રેય યાંને લાં પડ્યાં રહે છે; 
ગાયે, ભેંસા, વેો!ડા, હાથી આદિ ન્યાં ખાંષ્યાં હોય 
યાંને યાં બાંધ્યાં રહે છે; સ્રી ચકલા ચૂધી પાછળ 
આવીને પાછી ધેર જાય છે. સંબંધી સ્મશાન ચૃધી 
આવે છે, પુત્ર ચિતા સૂધી આવે છે, અને દેહ ચિતામાં 
બળીને ભસ્મ થાય છે * પણુ પરલે।કમાં તો કેવળ જવને 
એકલા જ જવું પડે છે. તેની સાથે તે તેણે કરેલાં પુણ્ય 
અને પાપ જ જાય છે. વિચાર કર કે ને સ્રીપુત્રા- 
દિકમાંથી કોઈઈ પણ જવનું પીતાનું હેય તો તે સાથે 
કાં ન જય? પણુ, હે શિષ્ય ! સર્વ સ્વાર્થના સંબંધી 
છે, પણુ દવેના સંબંધી નથી. જે દેહથી આ જગતમાં 
સ્ત્રીનું ?વતર્‌ સફળ ગણાય છે, તૈનું સૌભાગ્ય કહેવાય છે છે, 
તેતો પરમ આનંદજનક છે, અને _ક્ષણુવાર પણુ કાર્ય પ્રસંગે 
દૂર્‌ જનય તો. મનમાં દુઃખ પામે છે, એવો અતિપ્રિય 
પતિને દેહ શવ અવસ્થામાં પશ્યો હેય યારે તે જ 
સ્ત્રી એ દેહની પાસે જતી નથી. તે દૂર્‌ ઉભા ઉભી 
તેને જેઇને ઝરે છે કે રખેને એ પ્રેતરૂપે મને ન? ! તે જ 
કહે છે ક, “હવે તે! ઘરમાંથી જલદી લઈ નય તે। સાર.' 
જેમ સ્રીપુત્રાદિક અનિય છે, તેમ સર્વ વિષયે પણુ 

અનિય છે. આસક્તિતે લીધ એવા અનિય વિષયોને આપણે 
તજગ્મે નહિ, તોપણ તે વિષયો આપણુને યજ ચાલ્યા 
જાય છે, તેથી તેના વિયેગનું દુ:ખ મનમાં થાય છે. 
એક અનુભવી વિદ્દાતે કહ્યું છે કેઃ- 

“અવશય યાતાચશ્રિસ્તરજુવિત્વાવિ વિજયા 

વિયોગે જો મેટ્‌સ્સ્યગતિ ન જનો યહ્લ્વયયગૂન્‌ । 

ત્રઝલઃ સ્‍્વાતે૬યાટ્તુજવર્તિવાય મનશ; 

સ્તરષ સ્ય૧ત્વા શોતે શમ ઝલમનંતં વિટ્પતિ ॥ 

વિષયો! ચિરકાલ રહયા છતાં પણુ અવશ્ય જવાના 

તો છે જ; તો પછી સતુપ્ય પોતે જ એ વિપષયને કાં 
તજતે નથી ? કારણુ * વિયોગમાં શે। ભેદ છે ? વિષયે 
જે પોતાની મેળે જાય તો મનમાં ઘણે કલેશ 
થાય છે, પણુ ન્તે પુસ્પે તનેલા વિષયે! નય તે 
અનેત શાંતિસુખને આષે છે.' તાત્પર્ય કે નને વિષયે 
પાતાની મેળે નય તોપણુ વિષયે!નો વિચોગ થાય, 
અને પુસ્પ પોતે તે વિષયોને થજે તોપણુ વિપયોને 
વિષ્ોગ થાય. બન્ને પક્વમાં વિષયોને વિયોગ થવે। તો 
સમાન છે, પણ ક્લભેદ મહાન્‌ છે, જે વિષયે! પોતાની 
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મેળે ચાલ્યા જય તો તેના વિષોગથી મનમાં અત્યત 
દુઃખ થાય છે; કેમકે પુર્ષતી આસક્તિ મટી નથી, તે 
છતાં તેઓને! વિયોગ થાય છે. પણુ જે પોતાની મેળે 
વિષયોના યાગ ક્યોં હેય તો તેના વિયોગથી મનમાં 
દુઃખ થતું નથી; કારણુ કે તેઓને તો. આપણે સ્વે- 
ચ્છાથી તન્‍્ત્યા છે. જેમ ધેર આવેલે! પરેણે। પાછો 
પોતાને ધેર્‌ જવાનો તો ખરે, તે કોઈ પ્રકારે પણુ 
નિરંતર્‌ રહેવાતેો! નથી, પણુ તેની સાથે વિરેષ સ્નેહ 
રાખી વળગી રહેવાથી વિશેષ દુઃખ થાય છે, અને ન્ને 
આપણે જ તેને જવાની જટ આપી હેય તો પછી તે 
જ્યારે જાય લારે દુઃખ થતું નથી. તેમ સર્વ વિષયે 
આગંતુક છે તેથી તે કેઈ કાળે જવાના તો ખર્‌ા જ. 
પણુ તેમાં આસક્તિ રાખી વળગી રહેવાથી, તેને। વિયોગ 
થાય યારે મનમાં વિશેષ દુ:ખ થાય છે; પણુ ન્ને તેને 
પોતે જ તજી દઇશું તો તેનો વિયોગ થવાથી મનમાં 
દુઃખ થતું નથી, પણુ સુખ રહે છે, માટે વિષયોમાં 
પ્રીતિ રાખવી નહિ. 

શિષ્ય-સ્્રીપુત્રાદિક વિષયો સ્વાભાવિક રીતે પ્રીતિ- 
પાત્ર છે ને તેમાં અભાવ થવાને! સંભવ નથી, ચારે 
શું કરવું? 

ગુજ્-સ્વાભાવિક રીતે તો સ્રીપુત્ર આદિ વિષયે 
પ્રીતિપાત્ર નથી. આત્મા વિના કોઈ પણુ પદાર્થ સ્વાભા- 
વિક પ્રીતિનું પાત્ર તથી. જે સ્રી પ્રીતિનું પાત્ર હેય 
તો તેમાં કાઈ કાળે પણુ અભાવ થવે ન ન્નેઇએ. 
પરંતુ સ્વસ્રીમાં તેમ અન્ય સ્ત્રીમાં મોટો તિરસ્કાર થાય 
છે, કેટલાક સ્્રીને મારે છે, “કેટલાક સ્ત્રીના યાગ કરે 
છે, અને કેટલાક તે સ્રીને જવથી પણુ મારી નાંખે 
છે. શ્રી રામચૅદ્રછએ રધુકુળની જીતિ માટે શ્રી સીતાજીને 
થાગ કયોં હતો; ગોતમ ત્રકષિએ પોતાની સ્રી અહ- 
લ્યાને ઇંદ્ર સાથે સમાગમ કરવાથી શાપ આપી રિલા 
કરી મૃકી હતી; ભવહરિએ પ્રાણુ કરતાં પણુ અધિક 
શ્રિય સ્રીનો હૈેમેશ માટે યાગ કરી વૈરાગ્ય ધારણુ કીધે 
હતો. આ સર્વ દે વિના સંભવે નહિ. હવે જે સ્ત્રી નિય 
પ્રોતિનું પાત્ર હોય તે તેમાં ઠ્ેષ કેમ સંભવે ? એમ જ 
પુત્ર પણુ | નિય પ્રીતિનું પાત્ર નથી. જે નિય પ્રીતિતું પાત્ર 
હેય તો અનુરૂલ કે પ્રતિકૂલ પુત્રમાં દેષ થવો ન જેઈએ. 
પણુ તેમ તો બનતું નથી જ. અનુકૂલ પુત્ર વિષે પ્રેમ હોય 
છે, તે પ્રતિટૂલ પુત્ર વિષે દ્રેપ થાય છે, અને કેટલાક 
પુત્રને યાગ કરે છે. હિરણ્યકશિપુએ પોતાના પુત્ર 
પ્રહ્ટઘાદજને માર્વા માટે અનેક ઉપાય લીધા હતા. 
તે પુત્રમાં દદેપ વિના સંભવે નહિ. ધન પણુ પ્રીતિનું 
પાત્ર નથી. ધન જે નિય પ્રીતિનું પાત્ર હોય તો કેઈ પણુ 
ધ્રનને। વ્યય કરે નહિ. ઉદાર્‌ પુસ્ષે। કદને આપે નહિ, 
ઉડાઉઓ તે ઉડાવે નહિ, ને વેરાગ્યવાળા પુસ્પતે તેમાં 


૪ યું] 
અભાવ થાય નહિ. તેથી ધન પણુ પ્રીતિપાત્ર નથી. 
એવી રીતે વિચાર કરવાથી, અંતે જણાશે કે, આત્મા 
વિના ખીજ 'કાઈ વસ્તુએ પ્રીતિપાત્ર નથી. તેથી, તે 
વિષયોમાં દોષને વિચાર કરવાથી અભાવ થાય, એ 
અસંભ્રવિત નથી. 

રિષ્ય-યારે સ્રી આદિ પદાર્થમાં પ્રીતિ કેમ ઉત્પન્ન 
થાય છે? 

ઝુજશ્-આ સર્વ સંસાર સ્વાર્થને! ભરેલો છે ને આત્માના 
મુખ માટે સર્વ પદાર્થમાં પ્રીતિ હોય છે. એટલા જ 
માટે પોતાને અતુફૂલ પદાર્થમાં પ્રીતિ હોય છે અને 
પ્રતિકૂલ પદાર્થમાં દ્ેષ હેય છે. જે સ્ત્રી અનુકૂલ હોય 
તો તેમાં પ્રીતિ હોય છે, અને પ્રતિફૂલ હેય તો પ્રીતિ 
હોતી નથી, પણુ દ્વેષ હોય છે. જે પુત્ર અનુકફૂલ હોય 
તો તેમાં પ્રોતિ હોય છે, પણુ પ્રતિકૂલમાં પ્રીતિ હેતી 
નથી. કેવળ આત્માના સુખને માટે જ સર્વ પદાર્થમાં 
પ્રીતિ હોય છે. આ પ્રમાણે વિચાર કરવાથી, વિષયેમાં 
દોષ જણાશે, ને રાગ રહેતો નથી તેથી કામની 
નિતૃત્તિ થાય છે. પણુ જે કામને! વ્યાધાત થયો તો 
ક્રોધ ઉત્પન્ન થાય છે. એ ક્રોધ પણુ અત્યંત દુજ્ઠ છે. 
ક્રેધી માણુસ રાક્ષસથી પણુ હલકે! ગણાય છે; કારણુ 
કે રાક્ષસ સંધિરતું પાન કરે છે; અને ક્રેધી પોતાના 
તથા પરના રંધિર્તું પાન કરે છે. ક્રેધથી પોતાનું સુધિર 
સુકાય છે અને પરતું બગાડી તેનું સધિર્‌ પણુ સુકાવે 
છે. રાક્ષસ નિશાચર્‌ (રાત્રિમાં ફરનાર ) કહેવાય છે, 
માટે ર્‌ાત્રિમાંજ નૃય કરે છે, અને ક્રોધી માણુસ તો 
રાત્રિ અને દિવસ, ન્યારે જ્યારે ક્રોધ થાય યારે, નૃય 
કરે છે, રાક્ષસ અન્યને ભય ઉત્પન્ન કરે છે, અને ક્રોધી 
પોતાને તથા અન્ય બન્નેતે ભય ઉત્પન્ન કરે છે. એટલા જ 
માટે ક્રેધી પુસ્ષ રાક્ષસથી પણુ અધિક કૂર્‌ ગણાય છે. 
કોધ આલેક અને પરલોક બન્ને લોક વિષે અહિતકારી 
છે; કેમકે જે કોધ સફલ થાય, એટલે જેની ઉપર કોધ 
થયો હેય, તેનું નઠારું કર્વારૂપ ધારેલું કામ પાર પડે, 
તો યશ અને ધનનો નાશ કરે છે. હવે જે ક્રોધ 
નિષ્ફળ થાય, એટલે જેની ઉપર ક્રેધ થયે! હેય તેતું 
નઠારું ન કરી શકાય, તો પોતાના અંતઃકરણુમાં અત્યંત 
તાપ થાય છે. એવી રીતે ઉભય લેકમાં અહિતકારી 
ક્રોધને સત્પુસ્ષઠો આશ્રય આપતા નથી. જગતમાં 
નનયમ એવે છે કે, જે પોતાનું નઠારું કરે છે તે શગુ 
ગણાય છે, અને તેના નાશ માટે મનુષ્ય પ્રયત્ન કરે છે; 
યારે ધર્મ, અર્થ, કામ અને મોક્ષ આ ચારે પુસ્ષાર્થ- 
નો ઉચ્છેદ કર્નાર્‌ ક્રેધ, જે શરીરની અંદર રહેલે! 
જબરે રાગુ છે, તેની ઉપર્‌ ક્રોધ કાં ન કરવે।, અને 
તેમનો નાશ શામાટે ન કરવે1? હે શિષ્ય !' કોધને નાશ 
કરવે[, તે જ સર્વ કલ્યાણુનું મૂળ છે. જેમ ક્રોધ દુષ્ટ 


જૈતવિવેક 


૧૨૭ 


છે, તેમ લોભ, મોહ, મદ આદિ પણુ દુષ્ટ છે; માટે 
તેનો પણુ તાશ કરવે। નેઇ#/એ. પરન્તુ આટલું નિશ્ચય 
જાણુવું કે, એ સર્વનું મૂલ કામ છે, તે કામનું મૂલ 
રાગ છે. માટે સર્વ પદાર્થમાં દોષની જ દષ્ટિ કર્વી, 
એ કામ ક્રેધાદિક સર્વના યાગનું ઉત્તમ સાધન છે. 
શ્રોમદ્ભાગવતના સપ્તમસ્કધના પંદરમા અધ્યાયમાં કામ 
ક્રોધાદિકને જિતવાના ઉપાયે કલ્યા છે. 
'અલંજલ્પાઝયેત્જામં જો્ષ જામવિવગેનાલ્‌ । 
અથૌનર્યેણયા છોમં મય લશ્યાવમર્શનાવ ॥ 

ઇષ્ટ (શ્રિ) અને અનિષ્ટ (અપ્રિય) આદિ સંકલ્પના 
અભાવથી કામને જ્તતવો; કામના થાગથી ક્રોધને 
જિતવે।[; અર્થ (ધન) અનર્થનું કાર્‌ણુ છે, એ પ્રકારના 
વિચારથી લોભને જિતવે।; તત્ત્વવિચારે કરીને એટલે 
આત્મા અને બ્રહ્મની એકતાના [વચારે કરીને ભય 
તજવે।,' એ પ્રમાણે વેદાંતશાસ્રોમાં કામકેોધાદિકના 
યાગનાં સાધને કહલ્રાં છે, તે સાધનસંપત્તિ મેળવી 
કામક્રોધાદિકનો યાગ કરવો અને સુખી થવું, એ જ્તાનીનું 
કતવ્ય છે. ૫૮ 

મંદ અશાસ્ોય ડ્વેતના ત્યાગની આવશ્યકતા 

અવતર્ણિકા-હુવે શિષ્ય, મનોરાજ્યના ત્યાગમાં 
આશંકા કરે છે, અને શુરુ તેનું સમાધાન કરતાં 
ગીતાનું પ્રમાણુ આપે છે. 

ત્થગ્યતામેષ જામાફિમેનોરાસ્યે તુ વ ક્ષતિઃ । 

અશેષહોષવીઞત્વાત્સતિમેમવતેરિતા । ૧૨ ।। 

દઘાયતો વિષયાન્યુંતઃ સંમસ્તેપૂવગાયતે । 

સંમાત્લત્તાયતે વામ? વામાત્ોધોડમિગાયતે ૧૦ 

શખ્ટાર્થ-( શિષ્ય ) આ કામાદિક ભલે ત્યાગ 
કરાએ, પણ મનેોરાજ્યમાં શી હાનિ છે? (ગુરુ ) 
મનોરાજ્ય સવે દોષનું ખીજ હાવાથી ભગવાને 
(શ્રીકૃષ્ણુપરમાત્માએ ) તેને હાનિકારક કહ્યું છે. 


વિષયોનું ધ્યાન કરનારા પુરુષને તે વિષયે! વિષે 


આસક્તિ થાય છે, આસક્તિ થવાથી કામના થાય 
છે, ને કામના થવાથી ક્રોધ ઉત્પજ્ન થાય છે. ૫૯-૬૦ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 
શિષ્ય-કામક્રેધાદિક દોષ છે તેથી તેનો ત્યાગ કરવો 
જજરૂર્નો છે એ મને સમ”્યું, પણુ મનેરાજ્યમાં શે 
દોષ છે, જેથી તેને ત્યાગ કરવા કહે! છો ? 
ગુજ્-યદપિ મનેોર્‌ાન્ય સાક્ષાત્‌ અનર્થનું કાર્‌ણુ 
નથી, તથાપિ પરંપરાએ અનર્થતું કારણુ છે. “કામ 
આદિ સર્વ દોષનું મૂલ કારણુ મનેોર્‌ાજ્ય છે,' એમ 
શ્રીભગવદૂગીતાના બીન અધ્યાયમાં શ્રીકૃષ્યુપરમાત્માએ 


૧૨૮ 


કહું છે. તે કહેવું સત્ય છે, માટે તેનો અવસ્ય ત્યાગ 
કરવો। જેધઇએ. જેમ ભક્ષતના મૂલનો નાશ થવાથી શાખા 
પત્રાદિસ્પ આખા ભક્ષતે! નાશ થાય છે, તેમ સર્વનાં 
મૂલ મનેરરાજ્યતે! નાશ થવાથી કામાદિક સર્વનો નાશ 
થશે, માટેજ પ્રથમ મનેોરાજ્યને। ત્યાગ કરવે જ્નેપ્યે, 
શ્રીકૃષ્ણુપરમાત્મા કહે છે કે, વિષયનું ધ્યાન કરવું, એ 
મનોરાજ્ય કહેવાય છે. એ મતેોરાજ્યથી વિષયેમાં 
આસક્તિ ઉત્પન્ન થાય છે, વિષયોમાં આસક્તિ થવાથી 
તે સંબંધી કામ એટલે ઇચ્છા થાય છે, અને તે કામને। 
ભ્તે વ્યાધાત થાય છે તો ક્રોધ ઉત્પન્ન થાય છે. માટ 
એમ ધારવું નહિ કે, ઇદ્રિયાને કબજે કયાં પછી હાથ- 
પગ વિનાનું મન શું કરી શકશે? ને તે વશ કરવાની 
જજૂર્‌ નથી એવે વિચાર પણુ વ્યર્થ છે. મત જ સતે।- 
રાજ્ય છે, અને મનેરાજ્ય સર્વ અનર્થતું કારણુ છે. 
એ પ્રમાણે કામકરેધાદિક સર્વ અનર્થનું કારણુ મને- 
ર્‌ાન્ત્ય છે. પહ-૬૦ 

અવતરણિકા-મનેોરાજ્ય જિતવામાટે તેનાં સાધન 
વિષે શિષ્ય પ્રશ્ન કરે છે, અને તેતે ગુરુ ઉત્તર 
આપે છેઃ- 


શવચં બેતું મનોર13યં નિર્વિવન્યતમાષિતઃ | 
ણુવંવારડ ત્રમાલ્લોડવિ તાવિવસ્પલમાધિના।8 ૨।। 


શખ્દાર્શ-નિર્વિકલ્પ સમાધિવડે મનેરરાનત્ય જિતી 
શકાય છે. તે (નિર્વિકલ્પ સમાધિ) પણ કુમથી, 
સવિકલ્પ સમાધિએ કરીને સુખેથી સંપાદન કરી 
શકાય છે. ૬૧ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવર્‌ણ 

શિષ્ય-મનેરાજ્ય જિતવાનું શું સાધન છે ? 

ગુશ્ર-નિવિકલ્પ સમાધિએ કરીને મતે[રાજ્ય જિતી 
શકાય છે, માટે નિવિફલ્પ સમાધિ મને।રાજ્ય જિત- 
વાનું સાધન છે. 

શિષ્ય-નિવિકલ્પ સમાધિતું સાધન શું છે ? 

ગુસ-નિવિકલ્પ સમાધિનું સાધન સવિકલ્પ સમાધિ 
છે. જેમ પગથિયારૂપી સાધનથી કમે કરીને માળ ઉપર્‌ 
ચઢાય છે, જેમ અભ્યાસ કરતાં કરતાં કેમે કરી મોટા 
વિદ્દાન્‌ થવાય છે, તૈમ પ્રથમ સવિકલ્પ સમાધિને 
અભ્યાસ કરી, તે દઢ થયા પછી, ક્રમે ક્રમે નિવિકલ્પ 
સમાધિ સિદ્ધ થાય છે. ૬૧ 

અવતર્ણિકા-અષ્ટાંગયોગરહિત નિર્વિકલ્પ સમા- 
ધિ કેવી રીતે થઈ શાકે, તે વિષે શિષ્ય પ્રશ્ન ઠરે 
છે, અને ગુરુ ઉત્તર દે છેઃ- 


ગુટ્રતસ્તેન ધીહ્‌ોપરુન્યેનેવાંતવાસિના । 
દીધ ત્રળવણુચાયે મનોરાડ્યં વિગીયેત ।। ૬૨ ॥ 


શ્રો પંચદ્દશી 


| પ્રકરણુ 


શબ્દ્રાર્થ-જેણું આત્મતત્ત્વ જાણ્યું છે એવા કામ- 
ક્રોષાદિક ખુદ્ધિના દોષથી રહિત અને એકાંતવાસ્રી 
પુરુષ દીધ પ્રણુવ( ઔકાર)નું ઉચ્ચારણુ કરીને 
મનેરાજ્ય જિતી શકે છે. ૬૨ 


ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 


શિષ્ય-યમ, નિયમ, આસન, પ્રાણાયામ, ધ્યાન, 
ધારણા ને સમાધિ સાધેલા છે જેણે એવા અષ્ટાંગ 
યોગવાળા પુસ્ષને સવિકલ્પ સમાધિ સિદ્ધ થાય છે; 
અને સવિકલ્પ સમાધિના અભ્યાસ કરતાં કરતાં નિવિ- 
કલ્પ સમાધિ સિદ્ધ થાય છે. એ નિવિકલ્પ સમાધિએ 
કરી મનોર્‌ાજ્ય જિતી શકાય છે. તેથી અષ્ટાંગ યોગ- 
વાળા પુસ્ષ્રો મનેરાજ્યને જિતશે, પણુ અક્ટાંગયોગ- 
રહિત પુસ્પને તો મનોરાજ્ય જિતવા માટે કોઈ ઉપાય 
નથી; કાર્‌ણુ કે તેને નિવિકલ્પ સમાધિ સિદ્ધ થતી 
નથી, અને નિવિકલ્પ સમાધિ વિના મનેોરરાજ્ય જિતી 
રાકાતું નથી. 

ગુસશ-જે બહ્મ અને આત્માની એકતાનું દઢ તાન 
થયું હોય અને કામક્રેધાદિક જે ખુદ્ધિના દોપ છે તેને 
જિત્યા હોય તો, જે કે અષ્ટાંગ યોગને અભ્યાસ કયો 
ન હોય તોપણ, એકાંત સ્થળમાં નિવાસ કરી છ માત્રા- 
વાળા વા બાર માત્રાવાળા દીધ ગ્રણુવ( ઓંકાર) તું 
ઉચ્ચારણુ કરે તો તેથી મનેોર્‌ાજ્ય જિતી શકાય છે. 
માટે, એકાંતવાસ ડરી દીર્ધ એટલે છ અથવા તો 
ખાર માત્રાવાળા ઔઓંકારતું ઉચ્ચાર્‌ણુ કરવું એ, અષ્ટાંગ 
યોગર્‌હિત તત્ત્વવેત્તા પુર્ષને મનોાર્‌ાજ્ય જિતવાને। શ્રેઇ 
ઉપાય છે. એકાંત સ્થળમાં વાસ કરવાથી અન્ય મતુ- 
ષ્યના અભાવને લીધે ખોલવું, જેવું, અને સાંભળવું એ 
સર્વની નિભ્રત્તિ થાય છે. મનના ચાર્‌ પાદ છેઃ વાણી, 
શ્રાત્ર, ચક્ષુ ને સંકલ્પવિકલ્પાદિ આંતર કલ્પના, એકાં- 
તમાં પવિત્ર સ્થળમાં રહેવાથી વાણી, શ્રોત્ર ને ચહ્યુ 
એ ત્રણેના કાર્ય તો એની મેળે જ બંધ થાય છે; અને 
એ ત્રણુ વિના, જેમ આવક વગર્તું તળાવ સૂકું ટાટ થાય 
છે, તેમ મનેર્‌ાજ્ય પણુ સુકાઈ જવાથી સંકલ્પવિકલ્પ 
બંધ થાય છે. સર્વ ખાલ વ્યાપારની નિભૃત્તિ થવાથી સંક- 
લ૯પ-વિકલ્પાદિક આંતર્‌ વ્યાપાર્‌।ની પણુ નિજૃત્તિ થાય છે. 
એવી રીતે એકાંતવાસ કરવાથી સુખે કરીને મને- 
રાજ્ય જિતી શકાય છે. ૬૨ 


અવતર્ણિકા-એમ મને।રાન્ય જિતવાથી શું ફળ 
થાય છે તે હવે કહે છે; અને તેમાં ચોગવાસિષઠ. 
માંથી ઉદાહુરણુ આપે છે. 

તિતે તરિમિન્ટસિસૂન્ય મનસ્તિણતિ મૂવવત્‌ | 

"તત્પટં વસિછ્ઠેન (પાય વદુધેરિતમ્‌ । ૧૨ ।। 


૪ યું] 

ઇશ્યં નાસ્તીત્તિ થોષેન પનસો દરવમાગેનથ્‌ | 
સંપશ સેસરુત્વસા ૫૨1 નિવોળસિર્વૃતિઃ ॥૬૪ ।। 
વિચારિતમ૪ં શાં સિરમુય્ત્રાદિતિં વિયઃ | 
સસ્યસવાલનાન્મોનાટતે નાસ્સ્યુસમં પટ્ય્‌ ।1૧૧।। 


શખ્દાર્થ-મનેરાજ્ય જિતવાથી વૃત્તિરહિત થચેલું 
મન મૂંગાની પેઠે રહે છે. આ દશા, વસિછ સુનિએ 
રામચંદ્રજીને અનેક પ્રકારે કહેલી છે (તે તને કહું 
છું. વસિછ કહુ છે,) જે દશ્ય પદ્ઠાર્થ નથી, એવા 
ખોધવડે મનમાંથી દૃશ્ય પદ્યાર્શનું નિવારણુ સિદ્ધ 
થાય, તે। તેથી નિર્વાણુ-નિર્વૃત્તિ એટલે પરમ મોક્ષ- 
સુખ ઉત્પજ્ન થાય છે એમ જાણવું. મૈ અધ્યાત્મ- 
શાસ્્ર પરિપૂર્ણું વિચાર્યું છે, અને લાંબા કાળપર્યત 
ગ્રહુણુ પણુ કરાવ્યું છે (શિખવ્યું છે); પરંતુ કામા- 
દિક વાસનાને! ત્યાગ કર્યા વિના મનની સ્થિરતા 
થતી નથી, અને તે વિના પરમ પદ મળતું 
નથી. ૬૩-૬૫ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-મનેરાન્6ય જિતવાથી શું ફળ થાય છે ? 

ગુજ્-મનેોરાજ્ય જિતવાથી મન મુંગાની પેઠે ૯ત્તિ- 
રહિત બની જય છે. જેમ મૂંગો માણુસ ખોલવાની 
ક્રિયા કરી શકતો! નથી, તેમ મનેોરાજ્ય વિનાનું મન, 
સંકલ્પવિકલ્પરૂપ કેઈ પણુ જાતની ક્રિયા કરી શકતું 
નથી, પણુ સ્થિર થઈ રહે છે. 

શિષ્ય-આ વિષયમાં કેઈ પ્રાચીન ત્રદષિ મહાત્માનું 
પ્રમાણુ છે કે તમારે વચન જ પ્રમાણુ છે ? 

ગુશ-આ વિષયમાં અમારં વચન પ્રમાણુ નથી, પણુ 
મહાત્મા વસિકત્રદધિ, જે પ્રાચીનમાં પણુ પ્રાચીન છે, 
તેમતું વચન પ્રમાણુ છે. યોગવાસિઇમાં વસિઇ ત્રડપિએ, 
“મનેરાજ્ય વિનાનું મન સ્થિર રહે છે' એ વિષયમાં 
રામચૅદ્રજને બહુ બહુ પ્રકારે ઉપદેશ કયૉ છે. 

શિષ્ય-વસિઇ ત્રદપિએ “મતો।રાન્ય જિતવાથી મન 
સ્થિર થાય છે, એમ 'કેવી રીતે ૬૯ કર્યું છે ? 

ગુજશ-મુનિ વસિષ્ઠે કહ્યું છે કે, “શ્જ્મેવાદ્ધિસીય ત્રજ્ઞ 
નેટ નાનાસ્લિ જિંશ્રન ।' એક જ અદિતીય બહ્મ છે, ખહામાં 
કાંઈ પણુ ભેદ નથી,' ઇશાદિ શ્રુતિઓના વિચારે કરી, 
'અઠદ્િતીય અહમ સય છે, બાહાથી અતિરિક્ત જગત્‌ 
નથી,' એ પ્રકારે જગતના અભાવના જ્ઞાનથી તન્ન્યારે 
દૃશ્યમાન જગતતું મિથ્યાપણું સિદ્ધ થાય છે; અર્થાત્‌ 
આ જગત્‌ વિનાશી છે, તે દેખાય છે તોપણુ તે સલ 
નથી; કારષ્યુ કે નિત્ય નથી, એવું મનમાં ઠૅેસે છે, અને 
એવા વિચારની ૬હતાથી જ્યારે મત સ્થિર થાય છે, 

૧૭ 


રૈતવિવેક 


૧૨૯ 


યારે પર્‌મ મોક્સુખની પ્રાત્તિ થાય છે; અર્થાત્‌ જ્યાં 
સૂધી સર્વ જગત્‌ માનસિક કહેતાં મનઃકલ્પિત છે, એવે 
૬ઢતર વિચાર ઠંસે નહિ, યાંસૂધી મન સ્થિર્‌ થતું નથી, 
અને જ્યાંચૃધી મન સ્થિર થતું નથી, લાંસૂધી મનમાંથી 
જગતની નિજૃત્તિ થતી નથી. હવે ઉપર્‌ કહેલી શ્રુતિ- 
એનેો વિચાર કરવાથી જ જગતને કલ્પવાવાળી મન 
નઃકલ્પનાએ ( મનેરરાજ્ય ) શાંત થાય છે; તેથી મન 
સ્થિર થાય છે, અને જ્યારે મનમાંથી અનિત્ય જગત્‌ 
ખસી નય છે, અને એક અદિતીય નિત્ય ખ્રહ્મા દઢ થાય 
છે યારે મોક્ષસુખની પ્રાતત થાય છે, 

એ સંબંધમાં, વસિદ ત્રદષિ રામચંદ્ર પ્રત્યે કહે છેઃ- 
હે રામચંદ્રજી ! મેં પરિપૂર્ણ અધ્યાત્મશાસ્ત્રનો વિચાર્‌ 
કર્યો છે, તેમ જ લાંબા સમય પર્યત અનેક શ્ઞિષ્યાને 
ઉપદેશ પણુ ક્યો છે, અને શિષ્યોની શંકાનું સારી 
રીતે સમાધાન પણુ કરીને તેને નિશ્ચય કરાવ્યો! છે. 

ફામચંદ્રજ-આત્મશાસ્ત્રના વિચાર કરીને અને 
રિષ્યોને ઉપદેશદ્દારા નિશ્રય કરાવી, તમે શું નિશ્ચય 
કર્યો છે, તે કહો. 

. વસિકત્રકષિ-મેં એવો! નિશ્ચય કર્યો છે કે, મનની 
સર્વ વાસના નિભત્ત થયા વિના સ્થિરતા નથી અને 
તેની સ્થિરતા વિના પર્‌મપદ કે જે મોક્ષ કહેવાય છે, 
તે સિદ્ધ થતો નથી. 

ગુજ્-હે શિષ્ય ! એમ સવ'વાસના એટલે કામ, ક્રોધ, 
લોભ, મોહ, મદ, મત્સર, આશા, તૃષ્ણા નિજત્ત થવાથી 
મન સ્થિર થાય છે, અને મન સ્થિર થવાથી મોક્ષ પ્રામ 
થાય છે, એવે। સર્વ વેદાંતશાસ્રને સિદ્ધાંત છે. ૬૩-૬૫ 

અવતર્ણિકા-સ્થિર થચેલા મનને પ્રારખ્ધના 
ચોગે વિક્ષેપ થવાથી પુનઃ તેને સ્થિર કરવાના 
ઉપાયવિષે શિષ્ય પ્રશ્ન કરે છે અને ગુરુ તેને 
ઉપાય કહુ છેઃ-- 

વિશ્િષ્યતે વરાચિટ્દીઃ ૧મેળા મોમર્‌॥ાવિતા | 

પુતઃ સમાદ્તા તા સ્વાસફેવામ્યાસવાય્વાત્‌૧૬। 

શખ્દાર્થ-કોઈ કાળે ભોગને આપવાવાળા ડમે 
કરી, બુદ્ધિ વિક્ષેપ પામે તો, તેનો ને તેને 
અભ્યાસ કરવાથી તે જ વખતે કરીને મત સ્થિર 
થાય છે. ૬૬ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-સર્વ વાસનાથી રહિત થયેલું મન, ભોગને 
આપવાવાળાં પ્રારખ્ધ કર્મે કરીને જે વિક્ષેપ પામે, તો 
તેને સ્થિર કરવાનો ઉપાય કહે।. 

ગુજ્-ભોગ ભોગવવામાં સદા તત્પર રહેલું મન, 
સ્થિર્‌ થયા છતાં, કોઈ પણુ કારણુથી વિક્ષેષ પામે તો 


૧૩૦ શ્રી 


વેદાંતશાસઅનો વારંવાર વિચાર કરવાથી તત્કાળ એ 
મનને પાછું સ્થિર કરી શ્રકાય છે, માટે મનને સ્થિર 
કરવા વાસ્તે વિશેષ ને પુનઃ પુત: અધ્યાત્મ જ્ઞાનને 
અભ્યાસ ડરવે।. ૬૬ 

અવતરણિકા-'જેનું ચિત્ત સર્વદ્દા વિક્ષેપરહિત હોય 
તેને સાક્ષાત્‌ બ્રહ્મ સમજવો, તે સંખંધે ચુરુ કહે છે 
તથા ચેગવાસિષ્નું પ્રમાણુ આપે છે:- 


વિ્લેવો વદય નાલ્યર્થ ત્રજ્વિર્વ ન મન્યે । 

ત્રશેવાયમિતિ પ્રાદુ્ણેનય? પાર્‌ર્સિનઃ । ૧૭ ।। 

ટ્રનાર્શેને હિત્વા સ્‍્વર્ય જેવજરવતા | 

યસ્તિઇતિ ભ તુ ત્રલન્ત્રહ ન ત્રજવિસ્સ્વયષ।૧૮।। 

શખ્દાથ-પૂર્ણ વેઠાંતશાસ્ર જાણુનારા સુનિઓ, 
જેને વિક્ષેપ થતો નથી તેનું ખ્રહ્માવેત્તાપણું માનતા 
નથી, પરંતુ તેને “આ ખ્રહ્દયા જ છેઃ એમ કહે છે. 
હે ખ્રહ્માન્‌! ( હૈ વસિછ) જે દર્શનને એટલે જ્ઞાનને 
અને અદર્શનને એટલે અજ્ઞાનને તજી, પોતે કેવળ 
ષ્રહ્મસ્રપથી રહે છે, તે તો પોતે બ્રહ્મરૂપ જ છે, 
પણુ ખ્રહ્માવેત્તા નથી. ૬૭-૬૮ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવર્‌ણ 

જેના મનમાં કોઈ કાળે થોડા પણુ વિદ્લેપ થતો 
નથી એવે! મહાત્મા, બહ્યવેત્તા નહિ, પણુ તે તો 
ખહ્સ્વસ્પ જ છે, એમ મોટા મોટા ત્તાનતી મહાત્મા 
મુનિઓ કહે છે. એ સંબંધમાં, યોગવાસિઇમાં શ્રીશંકરે 
વસઇ ત્રડધિ પ્રત્યે કહ્યું છે 8, હે બહ્મન્‌ ! જે જ્ઞાની, 
“હું બહ્મને જણું છું, “હું બહ્મને જણુતો નથી,' એ 
મકારના બન્ને વ્યવહારને ત્ય, કવળ અદિતીય ખબહ્મા- 
રૂપં રહે છે, તે સાની પોતે જ ખહ્મસ્વરૂપ છે, તે કંઈ 
બહ્મવેત્તા નથી. શ્રુતિમાં પણુ કહ્યું છે કે, “ત્રળ્વિવ ત્રદોવ 
મથત્તિ। બહાવેત્તા પોતે બહ્મારૂપ જ થાય છે.' “હં બહ્મને 
ળતણું છું, હું બદ્મત્તાની છું,' ધત્યાદિ જે વ્યવહાર્‌ કરે 


ઇતિ શ્રીમદ્રિઘારણ્યસ્વાંમવિરચિત 


પંચદશી | પ્રકરણુ 


છે, તે બહ્મવિત્‌ કહેવાય છે, અને એ સર્વ વ્યવહારથી 


રહિત થઈ, પોતામાં અને બ્રહ્મમાં કંઈ ભેદ નથી, 
પણુ પોતામાં જ ભહ્મા છે એમ માની, નિવિંકાર 
સચ્ચિદાનંદરૂપ અદ્દિતીય બ્રહ્મર્ૂપે થઇને રહે છે. તે 
તો સાક્ષાત્‌ બહા જ છે. ૬૭-૬૮ 


અવતરણિકા-હુવે દ્રેતવિવેક નામના પ્રકરણુની 
સમાત્તિ કરતાં તેના ફળનું નિર્ૂપણુ કરે છે:- 


ગ્રીવન્તુસ$ ૧૨1 વાળા ગીવટ્દેલવિવ્ગેનાત્‌ । 
જમ્યતેડતાવતોડ્ઞેટ્મીશટ્રેતાટ્રિવિષિતમ્‌ ।। ૧૨ ॥ 


શબ્દાર્થ-આ વિક્ષેપરહિતપણું જીવન્સુક્તિની પરા- 
કાછ્ઠા (પરમ અવધિ) છે; અને એ જીવન્સુક્તિ- 
ની પરઠાછા જીવસૃષ્ દ્વેતનો ત્યાગ કરવાથી પ્રાપ્ત 
થાય છે. એટલા માટે આ દ્વેતવિવેકમાં ઈશ્વરસૃણ 
દ્વૈતથી જીવસૃષ્ટ દ્વેતને જૂદું પાડીને તેનું વિલિચન 
કુર્વામાં આવ્યું છે. ૬૯ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

સર્વ વ્યવહારથી રહિત થવું અને સર્વદા વિક્ષેપ- 
રહિત થયેલા ચિત્તનું સ્થિર થવું,' એ જવન્સુક્તિની 
પર્‌મ અવધિ છે. 

શિષ્ય-એ જવન્સુકિતની પ્રામ કેમ થાય છે? 

ગુજ્ન-જીવરૃષ દદેતતો યાગ કરવાથી અને ₹શ્વર- 
સૃણ દેૈતનો પણુ મિથ્યાપણાએ કરીને યાગ કરવાથી, 
અને પોતે અને બ્રહ્મ અભેદરૂપ છે, એવે! દઢ નિશ્ચય 
થવાથી જવન્મુક્તિની પ્રાપ્તિ થાય છે, એટલા જ માટે આ 
અદદૈતવિવેકમાં પ્રથમ ઇશ્વિર્સૃણ દ્રેતનું નિજ્પણુ કર્યું, 
પછી જવરણ દ્ૈતનું નિરૂપણુ કરી, પશ્વરસૃણટ દૈતથી 
જીવસૃણે દૈત ભિન્ન છે, અને તેજ જીવને જન્મમરણુ 
અને સુખદુઃખાદિરૂપ સંસારની પ્રાસિ કરવાવાળું છે, 
માટે તેનો યાગ કરવો ઇયાદિનું નિરૂપણુ' ક્યું છે. ૬૯ 


પંચદશી વિષે, ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 


સહિત દ્વેતવિવેક નામનું ચતુર્શ પ્રકરણુ સમાસ. 


- -સરુૂેકાઈઇલટ-*-*-- 
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ડક 
તતવરતરહ્ળે નમઃ 





શ્રી પ્ત 


પ્રકરણુ પમું 
મહાવાડકય વિવેક 


જીતા જનનસાકકમન-લુ. 


ચાર વેદનાં ચાર મહાવાકૅયના અર્થતું વિવેચન 
'ઘજ્ઞાનં ત્રણ ' 

ગવતર્ણિકા-ખ્રહ્દા અને આત્માની એકતાનું જે જ્ઞાન, તે જ સુમુક્ષુના મોક્ષનું સાધન છે. પૂર્વના 
ચાર પ્રકરણમાં આત્મા-પરમાત્માને વિવેક બતાવ્યો છે; આ પ્રકરણુમાં વેદાંતવાડ્યો, જે ચાર વેદમાં 
પ્રમાણુભૂત છે, તેથી આત્મા-પરમાત્માની એકતાને વિવેક દર્શાવે છે. એ મહાવાડ્યના પટ્ટ અને પદ્ટાર્શને 
વિચાર કરીને પછી આખાં વાક્યનો વિચાર કરવામાં આવે, ને તેનો સંપૂર્ણું અર્થ દુઢયમાં ઠેસાવવામાં 
આવે, ને તેને પુનઃપુનઃ વિચાર (મનન) કરવામાં આવે તો, એ જ જ્ઞાન, અપરોક્ષ એવા આત્માને 
સાક્ષાત્કાર કરાવે છે. એ માટે મહાવાડક્યનેો વિચાર કરવો અવશ્યનો છે, અને તેથી જ શ્રીવિદ્યારણય 
સ્વામી, આત્મા ને બ્રહ્મના એકત્વનું જ્ઞાન દહ કરવા માટે, ચારે વેદના ચાર મહાવાડયોને અતુકુમે અર્શ 
નિસ્પણુ કરે છે. પ્રથમ ત્રડગ્લેદના એતરેય ઉપનિષદમાં આવેલા ત્રજ્ઞાનં દ્રળ એ મહાવાડયમાં “શાનૈ' અને 
ત્રણ પદને અર્થ સમજાવીને સમગ્ર વાડયને અર્શ સમજાવે છે. 


યેસેણતે %ળોતીઢ્‌ં નિત્રતિ વ્યાવરોતિ ચ । રવાટ્દલ્વારૂ વિગાનાતે તતજઞાનયુરીસ્તિમ્‌ ।। ? ।। 

અતુશેસેદ્રટેવેજુ મતુપ્યા'વમવારિણ । ચૈતન્યેવો ત્રજાત! મક્ષાનં વ્રજ્ન 8૧વિ ॥ ૨ ।। 

શખ્દાર્થ-જે ચૈતન્યે કરીને પુરુષ આ જગતૂને જુવે છે, સાંભળે છે, સુંઘે છે, બોલે છે, સ્વાદુ અને 
અસ્વાદુ રસ જાણે છે, તેને પ્રજ્ઞાન કલ્યું છે. ચાર સુખવાળા ખ્રહ્મા અને ઇંદ્ર (આદિ) દેવને વિષે, 


મનુષ્યને વિષે, ઘોડા અને ગાચે। આદિને વિષે જે એક ચૈતન્ય છે તે ખ્રદ્ધા છે, એટલા માટે પ્રજ્ઞાનસપ 
રદ્દ મારામાં પણુ છે. ૧-૨ 





ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 


ગુજ કહે છે;-હે શિષ્ય ! હુવે તને ઉપનિષદમાં દ્શો- 
વેલે! આત્માપર્માત્માની એકતાતે। જે બોધ, તે કહું છું 
તે સાંભળ. 

અહા અતે આત્માની એકતાનું જાન, એ મોક્ષનું સાધન 
છે. સાધન વિના સાપ્ય સિદ્ધ થતું તથી, એ જગત્પ્રસિદ્ 
વાત છે. અત્ર મોક્ષ સાધ્ય છે તે તેમાં બહમ તથા આત્માની 
એકતાનું તાન સાધન છે. તેથી બહમ અને આત્માની 
એકતાના જ્ઞાન વિના મોક્ષ થશે નહિ. એટલા માટે 
ખડા અને આત્માની એકતાનાં પ્રતિપાદકે ત્રડગ્વેદાદિ 


ચાર વેદનાં પ્રસિદ્ધ મટાવાક્યના અર્થતું વિવેચત કરીને 
સમ”ળનવું છું. આ પાંચમા પ્રકરણુતું નામ 'મહાવાકય- 
વિવેક' છે. ત્રડક્‌ , યજાસૂ , સામ અતે અથવન્‌ આ ચાર 
વેદ છે, એ ચાર વેદે એકેક વાક્યમાં સંપૂર્ણ જ્તાનનેો 
ઉપદેશ કર્યો છે. ૨ “શાન ત્રકા', ૨ “અદ ન્રજ્ઞાસ્તિ?, 
3 “સરતરમતિ? અને ૩ “અયમાલ્મા ઘણ આ ચાર પ્રસિદ્ધ મહા- 
વાક્યે! વેદનાં છે. “જજને દ્રજ્મ' એ ત્રડગ્વેદાંતગેત એતરેયે।- 
પનિતષનું મહાવાકય છે; “અં દ્રજ્ઞાક્તિ' એ યજુર્વેદાંત- 
ગત બૃહુદારણ્યકોપનિષતનું મહાવાકય છે; જશર્માસિ? 


૧૩૨ 
એ સામવેદાંતર્ગત છાંદોગ્યોપનિષતનું મહાવાડ્ય છે; અને 
'અવમાસ્મા પ્રજ' એ અથર્વવેદાંતર્ગત માંહૂક્યોપનિષતતું 
મહાવાકય છે. આ પાંચમા પ્રકરણુમાં એ અરે મહા- 
વાકયતા અર્થનું વિવેચન કર્યું છે, તેથી આનું “મહા 
વાકયવિવેક' એવું નામ રાખવામાં આવ્યું છે. 

હવે પ્રથમ “શામ દ્રશ' એ મહાવાકયમાં રહેલાં 
“વ્રશઞાનથ' એ શખ્દતેો અર્થ શે! છે તે કહું છું. ગઠય- 
તેદાંતર્ગત એતરેયોપનિષદ્માં આ વચન છેઃ 

'ઘોથમાધ્વેસશિ વથણવાર ફે ૧૦૨: લ આદ વેન વા 

ફવ ૧૬મલિ વે૧ વા ઘર *ટળા(લિ ચેન વા વાચ્યં 5૫૧- 
રોળિ વેન વા સ્તરાટુ શાવર જ વિત્તાનાતિ | ચરેલઢયં 
મગત્રેસદ્સંસ્ઞાનમાશાનં [વિજ્ઞાન પ્રજ્ઞા મેવા રૃષછિષુતિમનીયા 
ગતિ: સ્મૃતિ: શંજરવ: જતુસ3: જાતોવશદતિ લગાજ્યે- 
વેતાનિ પ્રશ્ઞાનસ્ય નામપેયાનિ મયાસિ ॥ 

જેને મોક્ષતી ઇચ્છા છે એવા કોઈ મુમુક્ષુ જને 
આત્માપર્‌માત્મા એટલે બહમ સબંધી વિચાર કરતા હતા. 
તેઓ પરસ્પર પ્રશ્ન કરવા લાગ્યા કે જેને આ આત્મા 
છે એમ માનીને આપણે ઉપાસીએ છીએ, તે આત્મા 
તે કાણુ? અને તે આત્મા કિયો છે કે જે રૂપને દેખે 
છે, શખ્દને સાંભળે છે, ગંધને સુંધે છે, ખેલવા યેાગ્ય 
શખ્દનેો શુદ્ધોચાર્‌ કરે છે, અતે જેનાથી આ સ્ત્રાદ- 
વાળું છે ને આ સ્વાદરહિત છે અથવા ખેસ્વાદ છે તે જાણે 
છે? જે આ હદય છે, આ મન છે, સંજ્ઞાન (ચેતના- 
ભાવ ) છે, આજ્ઞાન એટલે ઈશ્વર્ભાવ છે, વિત્તાન એટલે 
પદાર્થના ગૃણુદોષનું પરિત્તાન અથવા કળા વગેરેતું સાન 
છે, પ્રજ્ઞાન એટલે નવા નવા સંકલ્પનું હેતુભૂત તત્કા- 
લિક જ્ઞાન છે, જે ત્રંથમાં દર્શાવેલા વિષયની ધાર્‌ણુ 
કરવાવાળી મેધા શક્તિ છે, જે દૃષ્ટિ એટલે ઇંદ્રિયોથી 
વિષયની ઉપલખ્ધિ છે, ધુતિ એટલે ધારણાશક્તિ 
છે, મતિ એટલે મનન કરવાની શક્તિ છે, મનીષા 
“એટલે મનનમાં સ્વતંત્રતા છે, જૂતિ એટલે રાગ મોહથી 
મતમાં દુઃખિયારાપણું છે, સ્મૃતિ છે, સંકલ્પરૂપ છે, 
યત્તરૂપ છે, પ્રાણે।ની શ્રાસોચ્જીસ વગેરે જીવવામાં પ્રશૃત્તિ- 
રૂપ છે, કામ ડહેતાં ન મળતા પદાર્થ તર્ક 
ઇચ્છારૂપ છે, ને સ્રી આદિ સંબંધમાં અભિલાષા 
છે? એવે તે આત્મા કિયો છે?” આમ પ્રશ્ન પૂછી 
એમાંથી ત્રજ્ઞાનં શ્રજ્ન દર્શાવ્યું છે; તેને જે ન્નણે છે, તે જ 
'પ્રસ્ઞાનં અહમ છે. એનાથી પુસ્પ, નેત્રદ્દારા નિકળેલી 
અંતઃકરણની ૬ૃત્તિસૂપ ઉપાધિવાળા ચૈતન્યે કરીને જીવે 
છે; શ્રોત્ર એટલે કણુંન્દ્રિયદ્દારા નીકળેલી અંતઃકરષખુની 
વૃત્તિસૂ્પ ચૈતન્યે કરીને સ્વર્સમુદાયને સાંભળે છે; 
ધ્રાણુ એટલે નાસિકાઠ્ારા નીકળેલી અંત:ઃકરણુની 
વૃત્તિક્પ ઉપાધિવાળા ચૈતન્યે કરીને ગંધને સુંધે છે; 
ત્વગિદ્રયદ્દારા નીકળેલી અં:કરણુની ૬ત્તિરૂપ ઉપાધિ- 


ત્રો પંચદશી 


[ પ્રકર્‌ણુ 


વાળા ચૈતન્યે કરીને શીત વા ઉષ્ણુ સ્પશીતું મ્હણુ કરે 
છે; ર્સનૈદ્રિયડ્દારા નીકળેલી અંતઃકરણુની જંત્તિ્પ 
ઉપાધિવાળા ચૈતન્યે કરીને સ્વાદુ અને અસ્વાદુ ર્સતું 
ત્રહણુ કરે છે; જે ચૈતન્યે કરીને વાગિદ્રિયદ્દારા બોલે છે, 
પાદિંદ્રિદદ્દારા ચાલે છે, હસ્તૈદ્રિયઠ્દારા ત્રહણુ કરે છે, 
ગુદાઠ્દારા યાગ કરે છે, ઉપસ્થ એટલે લિગદ્દારા આનંદ 
લે છે, મનેદ્ારા સંકલ્પવિકલ્પ કરે છે અને ખુદ્ધિટ્દારા 
નિશ્રય કરે છે, અર્થાત્‌ આ પ્રમાણે સર્વ ઇદ્રેયાથી તથા 
અંતઃકરણુની, ભિન્ન ભિન્ન રત્તિઆથી જે જાણુવામાં 
આવે છે, તે થેતન્ય પ્રસ્ઞાન શખ્દનો અર્થ છે, એટલે 


તે તે જૃત્તિસ્પ ઉપાધિવાળું ચૈતન્ય પ્રજ્ઞાન કહેવાય છે. 


વળી, એ જ એતરેયાપનિષદ્માં એ પ્રસ્ાનરૂપ 
આત્મા જ અહ્ય છે, તે સંબંવં કહ્યું છે કે, 

૪૫ ત્રજોવ દદ ળવ પ્રઝાવતિસ્તે ઘર્વે દેવા દમાતિ થ 
તગમર્ામૃસાનિ શૃષિવી વ(૬૨૧ાશ માવારયોલીપીસ્યેલાની- 
તાનિ જુટ્મિબાળીવ ચીગાનીલરાળિ ચેલસળિ જશાળ્રજઞાનિ 
લ ઝાસત્ાનિ ચ સ્તેટ્ઝાનિ શોદ્વિત્તાનિ ગાશ્ા માવ; ૬ફવા 
દૃહ્તિનો યહ્જિચેર્‌ં પ્રાળિસમનં અ વવત્રિય યશ સ્પાવરં 
નર્વ તસ્ત્રશાનેકં પ્રજ્ઞાસે પ્રતિછિતં પ્રશ્ાનેશ્રો કજ: 431- 
વ્રત્તિછા પ્રજ્ઞાનં ત્રજ્ઞ ॥ 

આ પ્રજ્ઞાનસૂપ આત્મા જ બહમ છે, એ જ 94 છે, 
એ જ પ્રજાપતિ છે, એ જ સવે દેવ છે, એ જ પંચ- 
મહાભૂત-પૂથિવી, વાયુ, આકાશ, જલ ને જ્યોતિ છે. 
એટલું જ નહિ, પણુ મશકાદિ અલ્પ પ્રાણી, જેવાં કે 
સર્પ; ખીજરૂપ; જંગમ એટલે અંડજ, જર્‌ાયુજ, 
સ્વેદજ, ઉદ્ભિન્જ, પુસ્ષ, ગાય, ધોડા, હાથી વગેરે 
પગેથી ચાલતાં અને પાંખેથી ઉડતાં પ્રાણીએ, સ્થા- 
વર્‌ એટલે જેવાં કે પર્વતાદિ, તે પ્રેસાનેત્ર છે, અર્થાત્‌ 
હદ્મનાં દોર્‌ાયલાં દોરાય છે; અને પ્રસાનમાં એટલે 
બ્રહ્મમાં, પ્રતિષ્િત એટલે રહેલાં છેઃ અર્થાત્‌ પ્રજ્ઞા તે જ 
જેને ચક્ષુ છે એવું સર્વ જગત્‌ છે, અને પ્રસ્ાપ્રતિછિત 
એટલે સર્વ જગતની પર્યવસાનભૂમિ પણુ મપ્રજ્ઞાન છે. એ 
પ્રજ્ઞાન પ્રયગાત્મા છે, અને તે જ બરહ્મા' છે.” 

ઉત્તમ, મષ્યમ અને કનિઇ, એમ ત્રણુ ભેદ સર્વત્ર 
હાય છે, તેમ દેહધારીમાં પણુ આ ત્રણુ ભેદ છે. દેવ ઉત્તમ 
દેહધારી કહેવાય છે; મનુષ્ય, મધ્યમ દેહધારી કહેવાય 
છે, અને તેથી અન્ય પશુપક્ષી વગેરે અધમ દેહધારી 
કહેવાય છે. બહા, 5૬, ચંદ્ર, વસણુ, સૂર્ય આદિ, ઉત્તમ 
દેહધારી દેવોમાં, મધ્યમ દેહધારી મનુષ્યોમાં, ગાય, 
ભેંસ, ધોડા, હાથી, ઝીડી આદિ અધમ દેહધારીઓમાં, 
આકાશ, પૃથ્વી, જળ, તેજ, તથા વાયુમાં ને ચર્‌ાચર્‌ 
જગતમાં, જે ચેતન્ય વ્યાપી રહ્યું છે, ને જે સર્વની 
ઉત્પત્તિ, સ્થિતિ તથા લયનું કારણુ છે, તે જ ચૈતન્ય 
ખ્રહ્મ છે. પ્રસઞાન ખહાથી અભિન્ન છે, અને તે પ્ર 
જ્ઞાનના મારામાં પણુ છે, એમ જીવે જણુવું જેઇએ, ૧-૨ 


પમું] 


ઝરું ત્રજ્ધાસ્તિ 
અવતરણિકા-“%શાને દ્રકા' એ પ્રકારનાં તગ્લેદના 
મહાવાકયના અર્થનું વિવેચન કર્યા પછી, “શં 
દ્રજ્ઞાસ્તિ'-“હું બ્રદ્દા છું? એ યજુર્વેદનાં મહાવાકયના 
અર્થતું વિવેચન કરે છે. 


વરિપૂળેઃ પરાત્માડસ્મિન્ટેશે વિયાપિવારિળિ । 

મુદ્દે: તાજ્ઞિતયા સ્થિસ્વા સ્જુરશદ્‌મિલીયેતે ॥ ૨।। 

સ્વતઃ મૂળે? ૫રાસમાત્ર ત્રભશચ્ફેન વળિત; | 

્રસ્મીસ્પેવયવરામશેસ્તેન ત્રજ્ઞ મવાય્વદ્થ્‌ ।। ૪ ।। 

શખ્દરાર્થ-પરિપૂર્ણું (દેશકાલાદિકથી અપરિચ્છિશ્) 
પરમાત્મા, આ જગતમાં ખ્રહ્મવિદ્યાના અધિકારી 
થયેલા મનુષ્યાદિ દેહુમાં, ખુદ્ધિના સાક્ષી થઇને, 
પ્રકાશે છે. તે “હું' ( અહં ) એ પ્રકારે ક્હેવાય છે. 
સ્વભાવથી પરિપૂર્ણુ એવા પરમાત્માને આ મહા- 
વાક્યમાં “બ્રહ્મ' શખ્દે કરીને વર્ણવ્યો છે; અને “છું' 
(મસ્વિ) પદ, એકતાનું પરામર્શબોધક છે. તે હેતુથી 
હું ખ્રહ્મરુપ છું, આવે શ્રુતિના અર્થ થાય છે. ૩-૪ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

અદ્‌ ત્રજ્ઞાસ્તિ' એ યજુર્વેદાંતગેત બૃહદારણ્યકોપનિ- 
ષત્‌નું મહાવાકેય છે. એ મહાવાકેયમાં રહેલાં “અઇષ' એટલે 
હું પદના અર્થનું નિસ્પણુ આવું છે. જે સ્વાભાવિક 
રીતે દેશ, કાળ અને વસ્તુથી પરિચ્છેદ રહિત હોય, તે 
પરિપૂર્ણ કહેવાય છે. મતુષ્ય, પશુ, પક્ષી, કીટ, પતંગ 
આદિ અનેક દેહ છે. એ સર્વ દૅહમાં મતુષ્ય દૈઠ ઉત્તમ 
છે; કારણુ કે તે દેહથી શમ, ૬મ, તિતિક્ષા, શ્રવણુ, 
મનન, નિદિધ્યાસન આદિ આત્મશ્રેયનાં સાધને! થઈ 
શાકે છે, અને તેથી જ મતુષ્યદેડુ આત્મજ્ઞાનનેો અધિ- 
કારી છે. જેમ મતુષ્યદેઠ ઉત્તમ ગણાય છે, તેમ 
ત્રરપિદેહુ તથા દેવદેઠુ પણુ ઉત્તમ ગણાય છે; કેમકે તે 
દેહમાં પણુ આત્મક્ેયનું સાધન થઈ શકે છે. વિવેક ચૂડા- 
મણિમાં શ્રીર્શકરાચાર્યે કહ્યું છે કે, “સંતનાં નર્ઝન્ન ટુર્મથ્‌। 
પ્રાણીએમાં મનુષ્યદેહુ દુર્લભ છે.' ઉત્તમ પદાર્થની પ્રાપ્ત 
દુર્લભ હોય છે. તેમ મનુષ્યદેહ દુર્લભ છે, માટે શ્રી શંકરા- 
ચાર્યે મનુષ્યદેહની દુર્લભતા કહી છે. હુવે પરિપૂર્ણ 
પરમાત્મા, એ ઉત્તમ મતુષ્યના દેહમાં લિગ શરીરના 
સાક્ષીસ્પે રરીને, અવિકારીપણાથી પ્રકાશે છે, લક્ષણુા- 
બત્તિએ કરીને “અદ્‌% (હું) પદને! અર્થ છે. 

જહ દ્રજ્ઞાસ્મિ'-'હું બહા છું? આ મહાવાકયમાં જે 
બહમપદ છે, એ બહ્મપદને! અર્થ દેશ, કાળ અને વસ્તુ 
પરિચ્છેદ રહિત પરમાત્મા છે. એ પ્રમાણે લક્ષણાજત્તિએ 
કરીને વર્ણન થાય છે, “અદદ ત્રજ્ઞાસ્મિ' એ મહાવાડ્યમાં 


મહાવાકય વિવેક 


૧૭૩ 


ત્રણુ પદ છેઃ અદૃ, ત્રણ અને “બસ્મિ.' એમાંના “અઇ 
અને “%્રજ્' એ ખત્વે પદ પ્રથમાંત છે, અને તે ખત્લેનેા 
અન્વય “આસ્વિ'માં થાય છે, માટે તે બન્ને સમાનાધિકરણુ 
છે. જેમ ધડે। મૃત્તિકા છે, એ વાકયમાં ધડાનું અને મંત્તિકાનું 
સામાનાધિકરણ્ય હોવાથી, “ધડે!' અને “મૃત્તિકા' એ બન્ને 
પદતે। અર્થ એક જ છે. તેમ“અદ્થ'અને “રજ? એ બન્ને પદતું 
સામાનાધિકરણ્ય હોવાથી, એ બન્ને પદને। અર્થ એક જ 
છે. એ બન્ને પદના અર્થની એકતા ખોધક, “બઅસ્વિ' 
પદ છે. “ગરમ પદને અર્થ જીવ, “જ પદતે। અર્થ 
પરમાત્મા, અને “અસ્મિ' પદ જવ અતે પરમાત્માની 
એકતાબોાધક છે. એથી “હું અહમ છું', એવો એ મહા- 
વાક્યનો અર્થ થાય છે. 

બૃહદારણ્યકમાં આ મહાવાક્યનું; સ્વરૂપ આ પ્રમાણે 
વર્ણવ્યું છેઃ- 

“શ્રણ વા ટ્રમપ બાણીવ્‌ થટાસ્માનમેવાવેર્‌રં દ્રજ્ાસ્માસિ 
તસ્માતરલર્વમમવસથર્ષીળાં તથા મહષ્યાળાં લરેસલ્વફય- 
નાવિર્વામરેવ: ત્રાસવેફેફે મસરમવં શ્ષેશ્રેસિ સશ્રિમવ્વેસર્ટિ 

મ ણય વેદ ત્રજ્ઞાય્મીતિ લ ર્‌ં ભમે મવત્તિ તસ્થદન રેવાશ્ 
ના મૂહ્યાર્ટ્શત બલ્માજ્ઞેવાં લ મવત્યથય યોન્યાં હેવસાયુ- 
વાસ્સેડન્યોડણાવન્યોદ્મવ્મીતિ ન લ વેટ વશુરેવૅ લ રેવાનાં 
થપાદ્વે ૫૬વ; વશવો મનુષ્ય મુઝ્યરેવમેજેજ: વુદ્યો ફેવા- 
સ્ઝુનજસ્વેજસ્મિગ્રેવ વશાવાર્‌ીયમાનેડત્રિયં મવતિ જિતજુ થછુજુ 
તઘ્મારેમાંતત્ત્રિયં યરેલન્મણષ્યા વિચ: ॥ 

આ સર્વ પૂર્વે એટલે જમ્રદવસ્થાથો પૂર્વે ખહારૂપ 
જ હતું. તે પોતે “હં ખહમ છું એમ નણુતે। હતો, 
તેથી તે સર્વરૂપ થયો! એટલે આત્મારૂપ થયે।. તેમ જ 
ત્રધિ તથા મતુષ્યોમાં પણુ જેણે જેણે તેને જાણ્યો, 
તેએ પણુ બ્રહ્મ જ થયા. આવું આત્મસ્વરૂપ જણુનારા 
વામદેવ ત્રડધષિ પણુ એમ સમન્યા કે, “હું મનુ થયો 
હું સૂર્ય થયે।.' “હું બહમ છું,' એ પ્રમાણે હમણાં પણ 
કરાઈ એ પ્રમાણે જણે કે “હું બહમ છું' તો તે પણ 
સવાત્મક થાય છે; અને એવા આત્મજ્ઞત પુસ્ષના બહ્મ- 
ભાવસૂપ એશ્વર્યનો અટકાવ કરવાને દેવતા પણુ સમર્થ 
થતા નથી. કારણુ કે તે એએઓના આત્મરૂપ હોય છે. 
સમર્થ ન થાય એમાં તો વળી કહેવું જ રું? કેમકે તે 
તે અન્ય છે, હું અન્ય છું, આરીતે જે આત્માની 
અન્ય દેવરૂપે ઉપાસના કરે છે તે આત્માને આળખી 
શકતો નથી અને દેવે! તેને પશુના સમાન ગણે છે, 
જેમ ધણા પશુએ મતુષ્યનું પાલન કરે છે, તેવી રીતે 
જ પ્રત્યેક મનુષ્ય દેવોનું ર્ક્ષણુ કરે છે. જો એક જ 
પશુનું હરણુ થવાથી પશુવાળાઓતું અપ્રિય થાય છે 
તો પછી ધણા પશુઓનું હરણુ થાય તે! પૂછવું જ 
શું? એટલા માટે, મતુષ્ય જે પોતાના જ સવન 
રૂપને જણે તો તે દેવોને ગમતી વાત નથી. કારણુ કે 


૧૩૪ 


જેને આત્મસાક્ષાત્કાર થાય છે, તે મુક્ત થાય છે, ને 
તેથી તે મનુષ્ય દેવલે।કોને સંતાષ પમાડવાનાં જે કર્મો 
છે, તે કરતો નથી. માટે જવેો। આત્મજ્ઞાની થાય તે 
દેવોને પ્રિય તથી.” એટલા માટે જ જવે, “હું બહા છું' 
એ પ્રમાણે જખુવું જ મોક્ષનું પરમ સાધન છે, માટે જ 
મહાવાક્યમાં કહું છે કે “હું બહમ છું'; અને એમ જણુવું, 
એ જ જવનું સફળ કર્તવ્ય છે. ૩-૪ 


તસ્વસયસિ 


અવતરણિકા-અદ ॥્રજ્ઞાસ્મિ એ મહાવાકયને અર્શ 
નિજ્પણુ કરીને, “મર્કમસિ'-“તે તું છે,' એ પ્રકારે 
સામવેદના મહાવાડયના અર્થનું વિવેચન કરે છેઃ- 


ઇવેવાટ્રિવીયં તજ્નામજ્યવિવગિતમ્‌ । 

જે! ઘુરાછુનાડ્વ્યર્ય તારવસ્વં તહિલીયેતે ॥૧॥ 

શ્રોલરટેદ્ેદ્રિયાતાતં વસ્સ્વત્ર ત્વવહેરિતમ્‌ । 

ળ્વતા માહતેડલીતતિ તહેવવમનુમૂયતાર્‌ ।। ૧ ।। 

શખ્દાર્થ-સૃષ્ટિની પહેલાં નામસ્રપ વજિત એક જ 
અદ્વિતીય સદ્નસ્તુ પ્રતિપાદન હુતી અને હમણાં 
સૃષ્ટિના સમયમાં પણુ એ(સદ્ધસ્તુ)તું તેવા પણું જ 
છે, તે “ને! (સ્વ) પદથી જણાવાય છે. અહીં શ્રોતાના 
રુ ઇદ્રિયાથી અતીત એટલે અન્ય વસ્તુ “તું' 
(હય) પદે કરીને જણાવી છે. તે, જે? (અહિ) એ 
પદે કરીને ( ખન્નેની ) એકતા ગ્રહણ કરાવે છે. તે 
ખન્નેનું (સણ્‌ તથા સ્વજન પદના લકહ્દ્યાર્થનું) એક્ય 
અનુભવ ડરવું જોઈએ. પ-૬ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

'લરેવ લોસ્યેરમપ બાલીયેજમેવાટ્્‌િયીયમ? | હે સૌમ્ય ! 
સછિ પહેલાં અદ્દિતીય-સનનતીય, વિજાતીય અને સ્વગત 
ઝેમ ત્રિવિધ ભેદર્હિત સત્‌ જ વસ્તુ હતું, એવું વચન 
છે, એ શ્રુતિમાં ત્રિવિધ્ર ભેદરહિત જે સદ્સ્તુનું પ્રતિ- 
પાદન કર્યું છે, તે સદસ્તુ સ્દ્ટિસમયમાં એટલે સૃષિ 
થયા પછી પણુ તેવું ને તેવું છે; એટલે ત્રિવિધ ભેદ 
રહિત છે, પણુ સૃછિનતી ઉત્પત્તિથી સદસ્તુમાં કેઈ 
ન્તતનેો વિકાર્‌ થતે। નથી. શ્રુતિ સ્મૃતિના અર્થને! વિચાર 
કરવાથી એ પ્રકારે સઠ્સ્તુનું નિવિકારીપણું સિદ્ધ થાય 
છે. હવે ત્રિવિધ ભેદ રહિત એ સદસ્તુ જ, “લશ્વમરિઃ 
એ મહાવાડયમાં રહેલાં “સણ' પદનો અર્થ છે. જશ્ય- 
મિ' એ સામવેદાંતર્ગત છાંદોગ્યોપાનિષતનું મહાવાકેય છે, 
અતે તેમાં આ પ્રકારે એ પદને! અર્થ સમજન્યે। છે. 

“રવમસિ' એ મહાવાકેય સામવેદના છાંદોગ્ય ઉપનિ- 
પદના ૭ઠ્ઠા પ્રપાઠંકમાં છે.' એ મહાવાડયમાં કેવો! ગંભી- 
શાર્થ છે, તેનો પિતાએ પુત્રતે નવ વાર્‌ ઉપદેશ કર્યો છે. 


શ્રી પંચદ્શી 


[ પ્રકર્‌ણુ 


તેના સંબંધમાં પિતાપુત્રતી આ પ્રમાણે આખ્યાયિકા 
છે, તેનું યથાર્થપણાએ કરીને તું શ્રવણુ, મનન અને 
નિદિધ્યાસન કરીશ તો આત્માપરમાત્માતી એકતાનું 
સુદઢ ત્તાન મળી, અતુભવસિદ્ધ થશે. 

ઉદ્દાલક નામતા એક બહ્ાનિઇ ત્રકષિ હતા. તેમણે 
પોતાના પુત્ર શ્વેતકેતુને યોગ્યવિદ્યાનું પાત્ર જાણીને કહું: 
“એ  શ્વેતકેતુ (આપણુ કુળાચાર પ્રમાણે તું હવે ગુરુને ધેર 
વાસ કરી, બહ્મચર્ય ધારણુ કરીને, વિધયાધ્યયન કર. 
આ સૌમ્ય! આપણા કુળમાં ઉત્પન્ન થયેલો પુરુષ 
વિદ્યાષ્યયન ન કરીને બહ્ાબંધુ(મૂર્ખ રહીને પોતાની 
ઓજવિકા માટે ખીન આહ્ાણોને બંધુ માનનાર)તા 
જેવો રહે, તે યોગ્ય ગણાય નહિ.”* 

આ પ્રમાણે પિતાએ કહ્યું એટલે ખાર વર્ષતી ઉમરતે। 
શ્લેતકેતુ, આચાર્યની પાસે ગયો, અને યાં યઝ્ોપવીત 
ધારણુ કરીને ચોવીસ વષેની અવસ્થા થઈ યાં ચૃધીમાં 
ચાર વેદ ભ્રણીને મોટા મનવાળે।, પંડિતમન્ય અને સ્તખ્ધ 
ખની ગયે. પુત્ર ચારે વેદ ભણીને ધેર આવ્યો, તે 
વખતે ઉપર્‌ જણાવેલા અભિમાનભયાં ગુણો તેનામાં 
તેના પિતાએ દીઠા. તે ઉપરથી ઉદાલકે કલ્યું: “ઓ 
પ્રિયદર્શન શ્વેતકેતુ ! તું આવો મોટામનવાળો, પંડિત- 
મન્ય અને ઉદ્દત સ્વભાવને! થઈ ગયે છે માટે બોલ, 
તને તારા આચાર્યની પાસેથી એવો તે કયો ઉત્તમ 
ઉપદેશ મત્યો। છે કે, જે ઉપદેશથી નહિ સાંભળેલું સાંભ- 
ળ્યા જેવું થાય, નહિ મનન કરેલું મતત કર્યા સમાન 
થાય, અતે નહિ નિશ્રય કરેલું નિશ્ચય થયા જેવું થાય? 
આવે ઉપદેશ તેં તારા આચાર્યને પૂછ્યો હતો ?'” 

આ પ્રમાણે પિતાએ પૂઠયું યારે, શ્વેતકેતુ ખોલ્યો, 
“પિતાજી |! આપે જે ઉપદ્દેશની વાત કહી તે કેવી રીતે 
થઈ શકે?” ઉદાલક ખોલ્યા: “હે પ્રિયદર્શન ! જેમ એક 
માટીના પિડમાંથી મૃત્તિકાનાં સઘળાં ધટાદિક કાર્યને નિશ્રય 
થઈન્નય છે, અને વાણીના આશ્રયસ્પ મૃત્તિકાના વિકાર 
(કાર્ય) તો નામમાત્ર છે, પરતુ સય તો મૃત્તિકાજ છે. 
એ જ પ્રમાણે સુવર્ણું વગેરેનાં દણાંતો પણુ તેણે પુત્રને કહી 
ખતાવ્યાં, અને પછી કહ્યું, “હે પ્રિયદર્શન પુત્ર ! આ 
પ્રમાણે પરષ્રહ્મનેો ઉપદેશ છે.” 

પિતાનું કહેવું સાંભળીને શ્વેતકેતુએ પૂછ્યું, ““હહે ભગ- 
વન્‌! આપે મને જે ઉપદેશ ક્યોં, તે મારા ગુરુ નનણુતા જ 
નથી. તે ને જનણુતા હોત તો ગુણુવાન્‌, ભક્ત 
અને અતુગત એવા મારા જેવા શિષ્યને તે શા માટે 
કહેત નહિ? માટે તમૈ જ મને તે ઉપદેશ કરે।,” એટલે 
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* (પતાએ પુત્રને આચાયેને ઘેર વેદાધ્યયન કરવા મોકલ્યો, 
તે ઉપરથી એવું સપણ થાય છે કે પિતા વિઠ્દાન્‌ હોવા છતાં 
પણુ પુત્રને ખીજ યોગ્ય વિઠ્દાનની પાસે ભણુવા સેકકલવાનો 
પ્રાચીનકાળમાં સંપ્રદાય હુતે!. 


પમું] 


ઉદ્દાલક ખોલ્યા: “ડીક, યારે હું તતે કહું છું. ” 
પછી 'લશ્ેવ છોચ્ચેર્ધ્રત આશીરેજમેવાન્રિસીયથ | “હે સોમ્ય ! 
સૃણ્િતી પૂર્વે સદા આ એક જ અદિતીય સત હતું.” અહીંથી 
આરંભીને સત્રૂપ બહ્માથી ઉક્ષણુપૂર્વક (ત્તાનપૂર્વક) તેજ 
જલ અને અતન્નસ્પ ત્રણુ ભૂત અને ભૌતિક કાયોૉંની 
ઉત્પત્તિ કહીને, પછી જીવ તથા બ્રહ્મની એકતાનાં બોધક 
ભશરકમણિ | “તે તું છે,' એ મહાવાક્યને નવ વાર 
ઉપદેશ કયૉ.” 

તેજ, જલ અને પૃથ્વી એ ત્રણુનું પરસ્પર મળવું તેને 
ત્રિશલ%રળ કહે છે. તેનું નિરૂપણુ કરનારા અવાંતર્‌ 
પ્રકરણુની સમાપ્તિ કરીને સત્‌(ખહા)ના વિષયનું જેમાં 
નિરૂપણુ કરવામાં આવ્યું છે, એવું મહાપ્રકરણુ આરંભતાં, 
જ્યારે સુષુપ્તિમાં મનને લય થાય છે યારે સત્‌ (બ્રહ્મ)ની 
પ્રાપ્તિ થાય છે, એ વાત કરતાં પહેલાં મનોમય ઉપાધિને 
તેણે અવુવાદ કર્યો છે:- 

ઉદદાલક કહે છે:-“હે સૌમ્ય ! સાંભળ. પુસ્પ «યારે 
સુવે છે યારે “આ પુરષ સુતો છે,” એમ તે પુરુષને 
નામે કહેવાય છે. અને, હે સૌમ્ય ! તે વખતે તે સતની 
સાથે એકરૂપ થઈ જાય છે. તે પુસ્પ પરમાર્થ સદ્રપ 
જે પોતાનું સ્વરૂપ, તેને વિષે લલ થઈ જાય છે તેથી 
તેને “લાવિસિ સુવે છે' એમ કહે છે. આ વખતે ભે 
ક ચિત્‌, આનંદ વગેરે ગુણોની પ્રસિદ્ધિ થતી નથી, 
તોપણુ જીવ પોતાના પરમાર્થ સ્વરૂપને પામે છે, આવે! 
આને અભિપ્રાય છે.” 

જવને જમ્રત્‌ અને સ્વમાવસ્થામાં થયેલા પરિશ્રમ 
મટાડવા માટે સુષુપ્તિ અવસ્થામાં બહ્મભાવરૂપી આશ્રયની 
પ્રાપ્તિ થાય છે તે વાત કહે છે:-- 

“હે સોમ્ય ! જેમ સૂત્રથી બંધાયલું પક્ષી, પ્રત્યેક 
દિશાઓમાં ઉડી ઉડીને નનય છે, પરંતુ કોઇપણુ ડેકાણે 
તેને જ્યારે આશ્રય મળતો નથી એટલે તે જેમ પાછું 
પોતે ન્યાં બંધાયલું હેય, તે સ્થાનને આશ્રય કરે છે, 
તેમ જ આ મનની ઉપાધિવાળા જીવ પણુ, જામ્રત્‌ 
તથા સ્વમમાં સુખદુઃખરૂપી દિશાઓમાં ચારે તરફ 
ભટકી ભટકીને બીજે કોઈ પણુ ટૅંકાણે આશ્રય ન મળતાં 
પાછો પ્રાણુરૂપી બંધનવાળા મનનો આશ્રય કરે છે, આમ 
તારે નિશ્રય સમજવું. હે સોમ્ય ! પ્રાણુ એટલે પરબહ્ા, 
તે મન એટલે જીવને। આશ્રય કરે છે, એમ નણુવું. 
માટ મન કહેતાં જવ, તે ગ્રાણુ કહેતાં પર્ખાહમાને 
આશ્રય કરે છે.” 

ખઆ પ્રમાણે “આવશસિ' સુવે છે, એ નામની પ્રસિ- 
હમાં આવેલા દ્રાર્વડે જીવતું સત્યસ્વરૂપ જે જગત્તું 
મળ છે, તે પુત્રને ઉદાલકે દેખાડ્યું, હવે અન્નાદિક, કાર્ય 
કારેણુની પરંપરાદ્દારા જગતનું મૂળ સત્‌ (બહા ) છે; એ 
વાત પિતા પુત્રને ઉપદેશદ્દારા સમજાવે છે. 


મહાવાકયં વિવેક 
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“હે સૌમ્ય ! હવે હું તને ક્ષુધા તથા તૃપાવિશે સમ- 
નવું છું તે સાંભળ, પુસ્ષ ન્યારે ભાજન કરવાની 
ઇચ્છા કરે છે, તે વખતે “આ પુરષ ભોજન કરવાની 
ઇચ્છા કરે છે' એમ કહેવાય છે, અને તે વખતે ભોજન 
કરેલા કઠિન અન્નને પીધેલું પાણી લઈ ન્તય છે; 
અરથૌત્‌ તે કડિન અન્નને દ્રવમય કરીને રસાદિકના 
પ્રભાવથી યોગ્ય પરિણામને પમાડે છે, તેથી જળને, 
ખાધેલા અન્નને યોગ્ય માર્ગે લઈ જનારં કહેવામાં આવે 
છે. જેમ ગાયે।નું પાલન કરનારા ગોવાળને ગોનાય* 
કહીએ છિયે, અશ્વના પાળકને “અશ્વનાય' કહીએ છિયે 
અને પુસ્ષતા પાળક રાન્ન અથવા તે। સેનાપતિ વગેરેને 
પુરસ્મસનાય' કહીએ છિયે, તેમ જ ખાધેલાં અન્નના 
પાચનકાળમાં જળ પણુ ખાધેલા અન્નનું પાલન ફરે 
છે, તેથી તેને “અશનાય' પણુ કહેવામાં આવે છે. આ 
રીતે પાણી ન્યારે ખાધેલા અન્નનું પાચન કરે છે, ત્યારે 
માંસ વગેરે ધાતુઓદ્દારા આ શરીરરૂપી કાર્ય ઉત્પન્ન 
થાય છે. હે સૌમ્ય ! તું આ કાર્યનો વિચાર કર. આ 
શરીરરૂપી કાર્ય, કારણુરહિત તો હોય જ નહિ. આ 
શરીરરૂપી કાર્યનું અન્ન વિના બીજે કયાં આગળ મૂળ 
હોય? અર્થાત્‌ શરીરનું મૂળ અન્ન જ છે. ૦ 

“હે સૌમ્ય! એ પ્રમાણે જ અન્ન પણુ એક કાર્ય છે, 
તે ઉપરથી તેનું કારણુ જળને નાણુ; જળરૂપી ઝર્યનું 
કારણુ તેજને જાણુ, અને હે સૌમ્ય ! તે તેજરૂપી 
કાર્યનું કારણુ સત્‌( ભમ )તે જાણુ. હે સોમ્ય! તે સત્‌ 
આ સ્થાવરજંગમાત્મક સર્વ પ્રજાનું મૂળ કારણુ છે. 
વળી આ સર્વ પ્રજા સ્થિતિકાળમાં પણુ તેજ સત્નો 
આક્રય કરીને રહી છે અને અંતે પણુ તેને વિશે જ 
તેનો લય થાય છે. 

“પુસ્ષ જે સમયે જળપાન કરવાની ઇચ્છા કરે છે, 
તે સમયે “આ પુસ્ષ જળ પીવાની ઇચ્છા ફરે છે” 
આમ કહેવામાં આવે છે. તે સમયે શરીરમાં રહેલા 
અશ્િના અંશરૂપ જે તેજ છે, તે તેજ પીધેલા જળ 
વગેરે વસ્તુને લઈ ન્ય છે અર્થાત્‌ પીધેલા જળ વગેરે 
વસ્તુને રધિરાદિકરૂપે પરિણામને પહોંચાડે છે, તેથી 
તે ગોનાય, અશ્વનાય, પુસ્ષનાય વગેરેતી પેઠે “ઉદન્ય' 
એટલે ઉદક(પાણી)ને લઈ જનાંરંં કહેવાય છે. મારે 
જળથી પણુ સ્ધિરાદિભાવદ્દારા આ શરીર્રૂપી કાર્ય 
ઉત્પન્ન થયેલું છે. હે સૌમ્ય! આ દેઠરૂપી કાર્ય કારણુ- 
રહિત તો હોયજ નહિ, એમ નિશ્ચય જણુવું, હારે 
આ શરીરતું જળ વિના ખીજે ડયાં મૂળ હોય? તેતું 
મૂળ કાર્ણુ જળ જ છે, એમ સમજવું. 

“તે પછી, હે સોમ્ય! જળરુૂપી કાર્યનું મૂળ તેજને 
નણુવું, અને તેજરૂપી કાર્ય ઉપરથી તેના મૂળ તરિકે 
સત્‌(ધહ્મ)ને જણુવું, હે સૌમ્ય| આ સર્વ પ્રનન સદ્સ્તુ- 
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થીજ ઉત્પન્ન થાય છે, તેનો જ આશ્રય કરીને રહે 
છે, અને અંતે તેતે વિશે જ લય પામે છે. હે સૌમ્ય | 
આ પ્રસિદ્ટ તેજ, જળ અતે અન્નરુપ ત્રણુ દેવતાએ, 
અધિછઠાનસપ પરજબ્હ્મને પામીને, તે પ્રત્યેક ત્રણુ પ્રકારના 
થાય છે, તે વાત પ્રથમ કહેવામાં આવી ગઈ છે. આ 
તેજ, જળ અને અન્ના કાર્યરૂપ શરીરદ્દારા સત્તત્ત્વતું 
નિરૂપણુ કરું છું. 

“હે સૌમ્ય! પુસ્ષ મરણુ પામે છે યારે તેની વાણી 
મનમાં લય પામે છે, મન પ્રાણુમાં લય પામે છે, 
પ્રાણુ તેજમાં લય પામે છે, અને તેજ પરદેવતા (બહ્મ)- 
માં લય પામે છે. તે સત્રૂપ છે, અને તે અણુમા 
એટલે જગતના અત્યંત ચૂટ્ટમ કારણુરૂપ છે, અને તે 
સદ્રપાત્મા જેતું સ્વરૂપ છે એવું આ સર્વ જગત્‌ છે, 
અતે કારણુરૂપ તે સલ વસ્તુ જ ખરેખર સય છે, 
અને તે જ આત્મા છે માટે, હે શ્વેતકેતુ ! “તશ્વમાલિ । 
તે (સત્‌) તું છે.” 

શ્વેતકેતુએ કલ્યું;-“હે પૂજ્ય પિતા ! આપે કહ્યું કે, 
સવ પ્રજા ગ્રિતિદિવસ સુષુધ્તિમાં સત્‌(બહ્મ)ને પામે 
છે, પરંતુ મતે એ વાતમાં હછ પણુ સંદેઠ રહે છે; 
કારણ કે સત્‌(ખહ્મ)તે પામ્યા છતાં પણુ, “અમે સતને 
પામ્યા છિયે,” એમ જણુવામાં આવતું નથી, માટે 
આપ્‌, મને ફરીને દૃછાંતોાથી સમન્નવીને માર્‌! સંદેહ 
દૂર્‌ કરે.” 

ઉદ્ાલક કહે છેઃ-“હે પ્રિયદશન પુત્ર ! જેમ મધમાખી- 
એોા મધ ઉત્પન્ન કર્‌ છે અને અનેક પાર્ણામવાળાં 
«હોના રસને એકઠા કરીને, રસોામાં મધુ ભાવરૂપી 
એકતા ઉત્પન્ન કરે છે, તે પછી તે રસે! જેમ મધમાં 
નૂદે જૂદે રૂપે જણાતા નથી, અર્યાત્‌ “હું તો અમુક 
ત્ૃક્જતા રસ છું એમ સ્પછટ રીતે જણાતા નથી, 
પણુ માત્ર પરિણામ મધરૂપેજ જણાય છે, તેમ, 
હે સૌમ્ય! આ સર્વ પ્રશ્ન સુષુપ્તિ, મરણુ અને પ્રલય- 
કાળમાં સતને વિશે એકતા પામ્યા પછી, તે જણુતી 
નથી 'ક, અમે સતતે પ્રાપ્ત થયાં છીએ. તે આત્મા 
આ લેકમાં વ્યાપ્ર,ર સિહ, વર, વરાહ, ઝીટ, 
પતંગ, ડાંસ, મચ્છર અથવા તે। ખીન્ને હરકોઈ અવ- 
તાર ધ્રારણુ કરે છે. તે ઉત્થાન કાળમાં જ ધાર્‌ણુ ફરે 
છે. અણિમા કહેતાં જે સૂટ#મ સ્વભાવવાળા આત્મા 
છે, તે આત્મારૂપ જ આ સરવ જગત્‌ છે, અને જે 
ખરં સય છે તે આત્મા છે. માટે, હે શ્વેતકેતુ ! 
'સશ્વમત્તિ। તે (સત્‌) તું છે. 

પિતાના આ ઉપદેશથી પણુ શવેતકેતુના મનમાં 
સમાધાન થયું નહિ, એટલે તેણે પુનઃ પિતાને પૂછ્યું: 
“પિતાજી ! આ જગતમાં પુસ્પ પોતાના ધરમાં સુતો 
હોય, તે ઉડીને ખીજે ગામ જય થારે તે જણે છે કે 
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હું મારે ઘેરથી આવું છું, ત્યારે તેને તેમજ સુષુપ્તિ 
આદિકમાંથી ઉઠેલા પ્રાણીને હું સતથી આવું છું, આવું 
સાન કેમ થતું નથી, તે આપ મને સમળવે।.” 
ઉદ્દાલક બોલ્યા:-“હે પ્રિયદર્શન પુત્ર! જેમ પૂર્વ 
દિશા તરફ વહેનારી ગંગા આદિ નદીએ પૂર્વ તરશે 
વહે છે; અને પશ્વિમ તરક્‌ વહેનારી નદીએ પશ્ચિમ 
તરફે વહે છે; તે સર્વ નદીએ પ્રથમ સમુદ્રમાંથી મેધ- 
દ્દારા ૬ૃદિરૂપે પૃથ્વી ઉપર પડેલી હોય છે, અને ફરી 
પણુ તે સમુદ્રને પ્રાસ થઇને સમુદ્રરપે જ થઈ જાય 
છે; તે નદીએ। સમુદ્રમાં મળ્યા પછી, “આ હું ગંગા નદીનું 
જળ છું,' “આ ઠું યમુના નદીનું જળ છું.' એમ જાણુતી 
નથી. તેમ જ, હે સૌમ્ય ! તારે નિશ્ચયપૂર્વક ન્નણુવું કે, આ 
સર્વ પ્રન્ન સુષુપ્તિમાંથી ઉઠતી વખતે સત્માંથી આવ્યા 
૭તાં પણુ, અમૅ સત્માંથી આવેલ છીએ, એમ નણુતી 
નથી. આ લેકમાં વ્યાધ્ર, સિહ, વરુ, વર્‌ાહુ, કીટ, 
પતંગ, ડાંસ, અથવા તો! મચ્છર્‌ વગેરે જીવે। સત્‌માંથી જ 
ઉત્પન્ન થાય છે, પરંતુ તે જણુતા નથી કે અમે સત્થી 
ઉત્પન્ન થયા છીએ. તે સત્‌ સૂટ્મ સ્વભાવવાળા આત્મા 
છે. તે ૨૫ જ આ સર્વ જગત્‌ છે, તે સય છે, તે 
આત્મા છે માટ, હે શ્વેતકેતુ ! “તશ્વર્મસિ । તે (સત્‌) તું છે.” 
શ્વેતકેતુ બોલ્યોઃ-“લેકમાં પાણીને વિશે ફીણ, 
ખુદ્બુદ, લહરી વગેરે ઉઠે છે, તે પાછાં જલરૂપ થઇને 
નાશ પામે છે, એ આપણે જેઇએ છીએ. પરંતુ જીવ 
તો સુષુત્તિ, મરણુ અને પ્રલયકાળમાં સદ્દા સતૂઝ.૫ કાર્‌ણુ- 
ભાવને પ્રામ થયા હતાં પણુ નાશ પામતો નથી, માટ મારે 
સંદેઠુ ટાળવા મને ખીન્ન દૃષ્ણાંતા આપીને સમજ્નવે।.” 
ઉદાલક ખોલ્યાઃ-“હે સૌમ્ય |! આ સામે ઉભેલા 
મોટા ભૃહ્ષના મળમાં જેને કોઈ કુહાડા વગેરેનો ધા કરે 
તો તે ભરક્ષ સુકાઈ જય નહિ પણુ જીવનું જ રહે; અને 
જ્યાં કુહાડા વગેરે શસ્ત્રના ધાવ લાગ્યો હોય તે ઠેકા- 
ણેથી માત્ર તેના ર્સ ઝરૅ, તેમ જ તેના મષ્ય ભાગમાં 
કુહાડો મારવામાં આવે તોપણુ તે જીવતું જ રહે અને 
તેમાંથી ર્સ ઝરે, તેમ જ તે ?ક્ષની ટોચ ઉપર્‌ પ્રહાર 
કરવામાં આવે તોપણુ તે જીવતું રહે અને તે ઠૅકાણુથી 
રસ ઝરે. આનું કારણુ માત્ર આટલું જ છે કે, તે ભહ્ષ 
જીવાત્માવડે વ્યા્ત હોય છે; મૂળિયાંવડે જળતું સારી 
પેઠે પાન કરે છે, અને પૃથ્વીના રસોને પોતાને વિષે 
ખેંચી લઇને પોતે પહ્લવિત રહે છે. જીવ જ્યારે તેની 
એક શાખાને યાગ કરી દે છે યારે તે શાખા સુકાઈ 
જાય છે, ખીજ શાખાને। યાગ કરે છે ત્યારે બીજ શાખા 
પણુ સુકાઈ જય છે, અને જ્યારે આખાં ઝાડતે। ત્યાગ 
કરે છે ત્યારે આખું ઝાડ પણુ સુકાઈ નય છે, હે 
સૌમ્ય | આ પ્રમાણે તારે નિશ્ચય જણુવું; જેમ શક્ષ 
9વથી યુક્ત હોય હારે જીવે છે અને જીવથી રહિત 
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થાય ચારે શૃક્ષ મરી “જય છે, પણુ જીવ મરતો નથી 
તેમ જ જવને! વિયોગ થવાથી પ્રસિદ્ધ એવું આ શરીર 
અવશ્ય મરી નનય છે, પણુ જીવ મરતે! નથી. તે 
અણિમારૂપ (અત્યત સૂટ્ટમ) છે, અને આ સર્વ જગત્‌ 
તે રૂપ છે, તે સય છે, અને તે આત્મા છે. હે શવેત- 
કેતુ ! જશ્વમતિ। તે (સત્‌) તું છે. 

૨્વેતકેતુ;-હે પિતાજી | આ પૃથ્વી આદિ નામરૂપ- 
વાળું જે જગત્‌ છે, તે અત્યંત સૂદ્દમ, સત્રૂપ અને 
નામ તથા રૂપથી રહિત એવા સતથી કેવી રીતે 
ઉત્પન્ન થઈ શકે ? મારુ મન તે વાત માન્ય કરતું નથી, 
માટે મને ફરી આપ સમજવે।. 

ઉદ્દાલકઃ-“પુત્ર | આ સામે વડનું ઝાડ ઉભુ છે, 
તેતું એક ફ્ળ લઈ આવ. 

પિતાની આત્તા સાંભળી, તુર્ત શ્વેતકેતુ તેનું એક 
ફળ લાવ્યો, અને પિતા પ્રત્યે બોલ્યે: “પિતાજી ! 
આ ફળ લાવ્યે।.” 

ઉદાલકઃ-એ ફળને ભાંગ. 

શ્લેતકેતુ ફ્ળ ભાંગીને બોલ્યો: “પિતાજી, ભાંગ્યુ.” 

ઉદાલક:-“તે ભાંગેલા ફળમાં તું રું જુવે છે?” 

શ્વેતકેતુઃ-“તે ભાંગેલા ફળમાં ધણાં જ ચૂટ્મ ખી 
મારા જેવામાં આવે છે.” 

ઉદાલકઃ-“હે પુત્ર! એ ખીમાંથી એક બી ભાંગ.” 

શ્વેતકેતુ એક બો ભાંગીને બોલ્યોઃ “ પિતાછ ! 
ખીને ભાગ્યું.” 

ઉદ્દાલકઃ-“તેમાં તું શું જુવે છે?” 

શ્વેતકેતુઃ-“પિતાજ ! કં૪પણુ દેખતો! નથી.” 

ઉદદાલક:-હે સૌમ્ય પુત્ર ! તું તેમાં રહેલાં સૂટ્મ ખીને 
પ્રસિદ્ધ રીતે “ઈ શકતો નથી, પણુ તે સૂદ્મ ખીજનું 
કાર્ય આ સામો ઉભેલો વડ છે, હે સોમ્ય ! તે ઉપરથી 
તારે ખરેખર માનવું કે, સઠ્સ્તુ પણુ એ પ્રમાણે અત્યંત 
સૂક્મ છે, અને તે સત્રૂપ જ આ સર્વ જગત્‌ છે, તે 
બહમ છે, ને તે આત્મા છે. માટે, હે શ્વેતકેતુ! “સરવમ સિ 
તે (સત્‌) વું છે.' 

શ્વેતકેતુએ પિતાને પૂછયું: ““પિતાજી ! પુનઃ ન્ત્યારે 
સત્‌ (ભહ્મ) જગતનું કાર્‌્ણુ છે, યારે આપણે તેને કેમ 
દેખતા નથી? આપ મને તે વિષય ફરીને દણાંતોથી 
સમનનવે।.” 

ઉદ્‌ાલકે પોતાના પુત્રને મીઠાંનો ગાંગડો આપ્યો અને 
બોલ્યા? “પુત્ર! આ મીઠાંને! ગાંગડો પાણીમાં નાંખજે, 
અને કાલે પ્રભાતમાં તે પાણી મારી પાસે લાવજે.” 

રવેતકેતુએ પિતાની આન્તા પ્રમાણે કર્યું, અને ખીજે 
દિવસે પ્રભાતમાં ઉઠીને પિતાની પાસે મીઠાંવાળું પાણી લઈ 
ગયો, અને પિતાને કહ્યું કે, “આપના ઉપદેશ પ્રમાણે 
મ ફર્યું છે.' 
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ઉંદાલકઃ-“પુત્ર ! તેં ગઈ રાતે જે મીઠું પાણીમાં 
નાંખ્યું હતું, તે પાછું કાટો આપ.” તે સાંભળી, પુત્રે 
પાણીના વાસણમાં જેયું તો તેમાં મીઠાને! ગાંગડો નજરે 
પડ્યો નહિ, એટલે તેના પિતાએ કહ્યું: “પુત્ર ! તે મીઠું 
તો પાણીમાં ઓગળી ગયું છે; પણુ હવે તું તે પાણીના 
ઉપરના ભાગમાંથી આચમન કર,” એટલે પુત્રે તે 
પાણીના ઉપર્‌ના ભાગમાંથી આચમન કર્યું. તે પછી 
પિતાએ પુત્રને પૃષ્યું. 

ઉદાલકઃ-“આ પાણીને! સ્વાદ કેવો! લાગે છે ?” 

શ્વેતકેતુઃ-“'મહાર્‌ાજ | આ પાણી સ્ત્રાદમાં તો ખાર 
લાગે છે.” 

ઉદાલકઃ-“હવે આ પાણીની વચ્ચેથી આચમન કર્‌.” 

પુત્રે તે પાણીની વચ્ચેથી આચમન કર્યું, એટલે 
પિતાએ પૃછયું. -“આ પાણી સ્વાદમાં કેવું લાગે છે ?” 

રવેતકેતુઃ-““આ પાણી પણુ સ્વાદમાં ખારં લાગે છે.” 

ઉદ્દાલકઃ-“હે પુત્ર ! હવે પાણીની નીચેના ભાગ- 
માંથી આચમન ડર્‌.” 


શ્વેતકેતુએ નીચેના ભાગમાંથી આચમન કર્યું, તે 
પણ તેને ખાર લાગ્યું. પછી તેના પિતાએ કહ્યું:- “હવે 
તું મારી પાસે આવ.” શ્વેતકેતુ તે પાણીને યાગ કરીને 
પિતાની પાસે આવ્યે।, અને તેણે કહ્યું ક, “પિતાજી ! તે 
પાણીમાં મીઠું તો સર્વ અવયવમાં સરખી રીતે રહેલું 
છે.” તે સાંભળી ઉદદાલક ખોલ્યા:- 

“હે સોમ્ય! પ્રથમ મીઠાને ગાંગડો જેવામાં 
આવતો હતો, અને તેનો સ્પર્શ પણુ થતો હતો. 
પરંતુ તે જ્યારે પાણીમાં એગળી ગયે। ચારે જેવામાં 
પણુ આવતો નથી, તેમ તેને! સ્પરી પણુ થઈ શકતો 
નથી; તો પણુ તેમાં મીઠું વિદ્યમાન છે; કારણુ કે તે 
જિહટ્વાસૂપી પંદ્રિયવડે પ્રતીત થાય છે. તેમ જ આ 
સત્‌ (બ્રહ્મ ) તેજ, જલ અને અત્ન આદિક કાર્યનું 
કાર્‌ણુ છે. તે વડના ટેટાના ખીમા રહેલા સૂક્મ બીજની 
પેઠે વિધમાન છતાં પણુ, ઇદ્રિયાથી તેનું ત્રહણુ થઈ 
શકતું નથી. તે જેમ પાણીમાં રહેલા મીઠાને જિહ્ધા ઇન્દ્ર 
યથી નણ્યું, તેમ વિદ્મમાન જગતના મૂળ કારણુરૂપ 
સત્ને પણુ ખીન્ન ઉપાયે।થી નણીશ. તે સત્‌ અણિમા- 
અત્યંત સૂટ્મભાવને પામેલો આત્મા છે, અને, હે શ્વેત- 
કેતુ ! “થઃવમસિ | તે (સત્‌) તું છે. 

શ્વેતકેતુઃ-જગત્‌નું મૂળ કારણુ સત્‌, મીઠાની પેઠે 
ઈદ્રિયાથી ત્રહણુ થઈ શકતું નથી, પણુ ખીન્ન ઉપાયેથી 
તે જણી શકાય છે, અને જેને જાણુવાથી હું કૃતાર્થ 
થાઉં અને જેને ન ન્નણુવાથી હું અકૂતાર્થ થાઉં તેમ 
છે, માટે તે સત્‌ (બહ્મ)ને જાણુવાનો શે। ઉપાય છે, તે 
મને ફરીને કહી બતાવે, 
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ઉદ્‌દાલકઃ-“હે સૌમ્ય ! જેમ પૈસા હરી લેનારે! ચેર, 
જાઈ એક ગંધારદેશનતા રહેનારા વાટમારીને આંખે પાટા 
ખાંધી, ગંધારદેશમાંથી અહીં લઈ આવે, અને તેની પાસેથી 
પૈસા લુટી લઈ તેને 'ાઈ નિર્જન પ્રદેશમાં છૂટો મૃક્ી 
દ, યારે તે નિર્જન પ્રદેશમાં તે પુસ્ષ દિશાઓની 
બ્રાંતિથી પૂર્વ તથા ઉત્તર દિશામાં ભટક્યા કરે છે; અને 
મતે આંખે પાટા ખાંધીને અહોં આણુવામાં આવે 
છે, તથા અહીં પણુ એવી જ સ્થિતિમાં છૂટે મૂછી દીધો 
છે આમ પોકાર્‌ કર્યા કરે છે. તે વખતે કોઈ દયાળુ 
પુસ્ષ તેનાં નેત્રનો પાટો છોડીને કહે કે, આ ઉત્તર 
દિશા તરશે ગંધારદેશ છે માટે તે દેશ તરક તું ચાલ્યો 
ના,” એટલે તે પુસ્ષ ખીન્નએ બતાવેલા .માર્ગનો મનમાં 
નિશ્ચય કરીને એક ગામથી ખીન ગામને રસ્તા પૃછતેોા 
પૂછતો, ગંધાર દેશમાં જ પાછે આવે છે. તે પ્રમાણે 
અહોં પણુ પુણ્યપાપાદિક કર્મરૂપી ચોરોએ જીવરૂપી 
વટેમાર્યુને, જગદાત્મા એવા સતથી જૂદે પાડીને, 
તેજ, જલ, અન્ન, વાત, પિત્ત, કફ્‌, સધિર, માંસ, મેદ, 
અસ્થિ, મજ્જ, શુક, કૃમિ, મૂત્ર, વિછા વગેરેથી યુક્ત, 
તથા શીત, ઉષ્ણુ, વગેરે અનેક સુખદુઃખાદિકથી 
ભરેલા દેહરૂપી વનમાં, મોહરૂપી પાટાવડે, તેની 
આંખો માંજધીને, સ્રી, પુત્ર, પશુ, બંધુ આદિક અનેક 
વિષય સંબંધી ઊષ્ણારૂપી વાસનાથી બાંધીને છોડી 
દીધો છે; તેથી તે હું અમુકને પુત્ર છું, આ મારા 
બાંધવો છે, ડું સુખી છું, દુ:ખી છું, હું મૂર્ખ છું, હું 
પંડિત છું, હું ધર્મનિ8 છું, હું બંધનરૂપ સંસારમાં 
બંધાયલે। છું, જન્મું છું, મરણુ પામું છું, ક્ષીણુ થઈ 
ગયો છું, પાપી છું, મારે પુત્ર મરણુ પામ્યો છે, 
મારે ધન “કાઈ હરી ગયું છે, અરે રે ! માર્‌। નાશ થયે, 
હે હવે કેમ જીવી શકીશ ? મારી શ ગતિ ચશે? મારી 
ક્રાણુ રક્ષા કરશે? એમ ચોતરફથી, સેંકડો અનર્થોંથી 
ઘેરાયલા પુસ્ષની પેઠે પોકાર કરતો દેહરૂપી પ્રદેશમાં 
ભટક્યા કરે છે, પણુ તે જ્યારે આકસ્મિક પુણ્યના 
યોગથી, કેઈ પણુ બંધનરહિત ખ્રહ્મનિઇ સત્‌ પુસ્ષને 
મળે છે, અને તે દયાળુ મહાત્મા ત્તયારે તેના મોહરૂપી 
પાટાઓ ખસેડી, સંસારી વિષયોમાં દોષદણ્નો માર્ગ 
તેને દેખાડે છે યારે, તે સંસારથી વિરક્ત થાય છે. 
પછી આચાર્ય તેને કહે છે કે, તું સંસારી અથવા તો 
અમુકનો પુત્ર વગેરે ધર્મવાળા નથી, પરંતુ જે સત્‌ 
વસ્તુ છે, તે તું પોતે જ છે; અર્થાત્‌ “લશ્વમશિ? એટલે 
જેતા મોહાદિક પાટાઓ દૂર્‌ થયા છે એવે તે પુસ્પ, 
ગંધાર્દેશવાસી પુસ્ષની પેઠે, પોતાના સત્સ્વરૂપ આત્માને 
પામીને સુખી થાય છે. એ જ અર્થનું નિરૂપણુ કરતાં 
કહે છે કે આથાર્યવાન્‌ વુશ્વો વેટ પુસ્ષ ગુરુથી જ્ઞાન 
મેળવે છે, અને તે જ્તાનીનો ન્યાંસૃધા દેહુપાત થતો 
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નથી, યાંસૂધી જ તેને સતની પ્રાપ્તિમાં વિલંબ છે, અર્થાત્‌ 
તેનો જેવો! દેહુપાત થાય છે કે, તુરત તે સદ્સ્તુને પામે 
છે. તે સઠ્સ્તુ અતિસૂટ્દમ છે, અને તે રૂપ આ સર્વ 
જગત્‌ છે. તે સયરૂપ છે, તે આત્મારૂપ છે, માટે હૈ 
શ્વેતકેતુ ! ભશ્વમત્તિ। તે (સત્‌) તું છે.” 

શ્વેતકેતુએ કહ્યું: આપે જે દેઠુપાત સમયે સતની 
પ્રાપ્તિ થવાનો ક્રમ કલો, તે તે! સંસારીના મરણુને 
ક્રમ કલો; એ ક્રમથી કંઈ વિદ્દાનને સત્‌તી પ્રાપ્તિ થવાની 
નથી. અહોં મરણુવાળાને સત્ની પ્રાપ્તિ થાય અને 
વિદ્દાનને સતતી પ્રાપ્તિ થાય, એ ખેમાં ભેદ શે। છે તે 
કહેવું જનેઇએ. માટે આચાર્ય પુસ્ષની પેઠે, મર્‌ણુવાળે 
પુરુષ, જે ક્રમે ફરીને સતતે પ્રાપ્ત થાય છે, તે ક્રમ મને 
દૃદ્ાતથી ફરી સમજવે.” 

ઉદાલકઃ-“હે સોમ્ય ! જ્વર અને શ્વાસ આદિક 
ર્‌ાગથી ધઘેરાયલા પુસ્પને તેના ખાંધવે। વગેરે ધેરી ખેસે 
છે, અને તેઓ રોગીને પૂછે છે કે, ભાઈ! તું મતે જાણે 
છે? તું મતે એળખે છે? ત્યારે જ્યાંસૃધી તે મરણુ 
પથારીએ પડેલા પુસ્ષની વાણી મનમાં, મન પ્રાણુમાં, 
પ્રાણુ તેજમાં, અને તેજ પર્દેવતામાં લય પામતાં નથી, 
ત્યાંચૂધી તે પુસ્ષ સોને ન્નણે છે, ઓળખે છે. પરંતુ 
જ્યારે મરવા પડેલા પુસ્ષની વાણી મનમાં, મત 
મ્રાણુમાં, પ્રાણુ તેજમાં અને અને તેજ પર્દેવતામાં લય 
પામે છે ત્યારે તે કંઈપણુ નનણુતો નથી. તે પર્દેવતા * 
એ જ અણિમા એટલે સૂદ્દમભાવાપન્ન ખહા છે, અને તે 
રૂપ આ સર્વ જગત્‌ છે, તે સય છે, અને તે આત્મા 
છે. માટે હે શ્વેતકેતુ ! થશ્વમાલિ તે (સત્‌) તું છે.” 

શ્વેતકેતુતા મનનું આથી પણુ સમાધાન થયું નહિ, 
તે ઉપરથી તેણુ પુનઃ પિતાને પૃછયું: “હે પિતાજી ! 
જયારે મરનારે અતે મુક્ત થનારો એ બત્તેને સત્તી 
પ્રા્તિ સમાન રીતે થાય છે, તો પછી તે ખેમાં સતને 
પામેલો વિઠ્દાન્‌ જન્માદિકતી આણત્તિને પામતો નથી 
અને અવિદ્દાન્‌ જન્માદિકની આજભૃત્તિને પામે છે, તેનું 
શું કારણુ? તે દૃષ્ટાંત સાથે મતે ફરી સમજનવે।.” 

ઉદાલકઃ-“હે સોમ્ય ! જેમ કોઈ પુરષ ઉપર ચોરીને 
શક આવ્યે હેય, તેને રાન્નના સીપાધ્એ હાથ બાંધીને 
લઈ આવે છે લારે કોઈ પૃછે છે કે, “આણે શે 
અપરાધ કયોં છે ? તે વખતે રાન્નના અધિકારીએ કહે 
છે કે, “આણે ધન ચોર્યું છે. તેની પરીક્ષા માટે લેોહાતે 
કુહાડો ધગાવીને તેની પરીક્ષા કરો.' એ પુસ્ષ ને ચોરી 
કર્નાર્‌ હોય તે। તે પકડાઈ જય છે. અર્થાત્‌ “મેં ચોરી 
કરી નથી, આવી પ્રતિજ્ઞા કરનારે। ચોર, અસલથી પોતાનું 
કર્મ છૂપાવવા, તપેલે। દંડ હાથથી પકડે છે એટલે તે 
દાઝે છે, અને તે ઉપરથી રાન્નના અધિકારીઓ તેને અપ- 
રાધી ગણીને શિક્ષા કરે છે, પણુ તેણે જને ચોરી ન કરી 
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હેય તો તે ખરી પ્રતિજ્ઞા કરનાર તે પુર્ષે સયવડે 
આત્માને આચ્છાદિત કરીને ધગધગતા લોઢાના કુહાડાને 
હાથથી પકડે છે, પરંતુ તેથી તે દાઝતેો! નથી, અને 
ચોરીના સિથ્યા આરેોપમાંથી છૂટી જય છે. અહોં 
ખરી પ્રતિસા કરનારે પુરષ દાઝતો નથી, પરંતુ મિથ્યા 
પ્રતિજ્ઞા કરનારે દાઝે છે. પરંતુ અસત્‌ પ્રતિત 
કરનારે સતૂતી (અધહાની) પ્રતિજ્ઞા કરનાર અને 
મિથ્યા પ્રતિજ્ઞા કરનાર બન્નેને શરીર પડતી વખતે 
સત્તી પ્રાશ્તિ તો તુલ્ય છે, તથાપિ વિદ્દાન સત્તે 
પામીને પાછે! વ્યાપ્ર, દેવ વગેરેના દેહ ધારણુ કરવા 
માટે જન્માદિકને ધારણુ કરતો! નથી, પરંતુ અવિદ્દાન્‌ 
જેવાં કર્મો પોતે ફર્યા હોય અને શાસ્ત્રોમાં તેતું 
જેવું કેળ કહું હોય તેવાં શળે ભોગવવા માટે દેવ, 
માનવ, પશુ વગેરેનાં શરીર્‌ ધારણુ કરવા માટે જન્મા- 
દિકની આવૃત્તિ પામ્યા કરે છે. માટે જેના સ્વરૂપની 
પ્રતિજ્ઞા તથા અપ્રતિજ્તાને લીધે મોક્ષ તથા બંધન થાય 
છે, તથા જે જગતનું મૂલ કાર્‌ણુ છે, તથા જેના 
આધારવાળી અને જે વિષે અંતવાળી આ સર્વ પ્રળ 
છે તથા જે અમૃત, અભય, શિવ અને અઠ્તીય છે, 
તે સદ્ધાડારૂપ આ સર્વ જગત્‌ છે. તે બ્રહ્મા સત્‌ છે, 
અતે તે સત્‌ તારા આત્મસ્વરૂપ છે. માટે, હે શવેત- 
કેતુ | તે (સત્‌) તું છે.” 

આ પ્રમાણે પિતાએ પુત્રને નવવાર । “લરવમસિ'નેા 
ઉપદેશ કર્યો છે. આ મહાવાકયના ઉપદેશથી શું સિહ 
થયું? આવી શંકા કરીને ભગવાન્‌ ભાષ્યકાર કહે છે કે:- 
જે આત્મા નહિ સાંભળેલું સાંભળવાને, નહિ મનન 
કરેલું મતન કરવાને, અને નહિ જણેલું જણુવાને 
અધિકારી થયો છે, અને આપણે જે આત્મારૂપ 
અર્થને હજ્ન પદને! વાચ્ય કહીએ છિયે, તે આત્માને 
પોતાના સ્વજૂપમાં, ક્રિયાના સંબંધી તથા ફ્લના ભોકતા- 
પણા સંબંધી કાર્યમાં, જે મિથ્યાધિકારીપણુનું તાન થયું 
છે તે વિપરીત જ્તાનની નિજૃત્તિ થવી, એ આ મહાવાકયના 
ઉપદેશનું પરમ ફળ છે; કારણુ કે, સ્તાન થયા પહેલાં 
“હું અસિહેત્રી આદિક કર્મોનો અધિકારી છું, અને તે 
અસિહત્રાદિક કમોં કરીને તેનાં ફળભૂત સ્વર્ગાદિક સુખ 
હું ભોગવીશ/' આવું જે કર્તૃત્વનું તથા ભોડેતૃત્ત્વતું અભિ- 
માન થયું હતું, તે સર્વ વિપરીત જ્ઞાન, “એક જ અદ્- 
તીય જગતનું મૂળી જે સત્‌ છે, તે તું છે,' એ મહા- 
વાડૂયના ઉપદેશથી પુસ્ષને જ્યારે સદ્સ્તુનું સાન થાય છે 
લારે દૂર થાય છે, અને જવ તે કર્ત્તાભાકતાપણુમાંથી છૂટી 
જાય છે; કાર્‌ણુ'કે, કર્તતાપણાઆદિકનું સાન તથા બહ્ારૂપ- 
પણાનુંજ્ઞાન, આ બન્ને પરસ્પર વિરે।ધી છે, માટે બહ્મારૂપ- 
પણાનાં જ્ઞાનથી કર્ત્તાપણા વગેરેના અભિમાનની નિજત્તિ 
ચાય છે. જ્યારે એક અઠ્દતીય આત્માને, “એ આત્મા હું છું' 


મહાવાઠચ વિવેક 
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એમ તે જણે છે ત્યારે “આ કામ મારે કરવાનું છે અને 
આતું રૂળ મારે ભોગવવાનું છે,' વગેરે ભેદન્તાન રહે- 
તું જ નથી, માટે અદ્દિતીય આત્માનું સાન થતી વખતે જ 
મિથ્યા એવા જીવાત્માતું અજ્ઞાન નિજૃત્ત થઈ નય છે. 
વળી કોઈ શંકા ફરે કે, સશ્વમાલે એ વાકયમાં તે 
આદિત્ય, મન વગેરેમાં અહ્માબુદ્ધિ ફરવાના પણુ ઉપદેશ્ 
કર્યો છે. જગતમાં જેમ શાલિત્રામઆદિકને વિષે વિષ્ણુ 
વગેરેની ભાવના કરવાને! ઉપદેશ ફરવામાં આવ્યો છે, 
તેમ લ્વન્ન પદ વાગ્ય જીવતે વિષે પણુ ખહાખઞુદ્ધિ કરવાને 
ઉપદેશ કર્યો હશે, પરંતુ સત્‌ એજ રશવેતકેતુ છે, એમ 
કંઈ અહીં સમજવાતું નથી. જે તેમ હોય તે તે પોતે 
પોતાને શા માટે ન નણે? અને તેને સશ્વમલિ નો 
ઉપદેશ શામાટે કરવે। પડે? આ રાંકાનું સમાધાન આપતાં 
ભાષ્યકાર્‌ ભગવાન્‌ શંકરાચાર્ય કહે છે ક, જેમ આદિત્ય, 
મન પત્યાદિકમાં બહ્મામુદ્ધિ કરવા માટે ઉપદેશ કર્યો 
છે, તેમ અહોં નથી; કારણુ કે, ત્યાં તો “આહિસ્યો 
ત્રજ્ેસિ *્યત્તાનાવ। આદિત્ય બહમ છે એમ તેણે જણ્યું.' 
આ વાક્યમાં ઇતિ શખ્દને। અંતરાય રાખીને તેવી ભાવના 
કર્વાનેો ઉપદેશ કર્યો છે, પણુ પ્રકૃત વાકયમાં તેવી રીતે 
અંતરાય કરનારું કોઈ પણુ પદનથી. માટે આ પ્રકૃત 
વાકય, પહેલાં વાકયથી તદન નિર્‌ાળું જ છે. આ વાશ્થમાં 
તો ચાલતા મ્રેકરણુમાં સત્નો જ, દેહુમાં જીવસૂપે પ્રવેશ 
કહીને, “તે તું છે: એમ સદ્રૂપને ઉપદેશ કર્યોં છે. 


વળી કોઈ એવી પણુ શંકા કરે કે, જેમ ઝાઈ શૌર્ય 
અથવા તે। કૃરતાવાળા પુસ્ષતે, “તું તો સિંહ છે' એમ 
ઉપચારથી કહે છે, તેમ પ્રકૃત વાકયમાં પણુ કહેલું છે, 
એવી શંકા પણુ અહીં સંભવતી નથી; કારણુ કે, ધટા- 
દિક કાર્યથી અભિન્ન એવા મૃત્તિકાદિક કારણુની પેઠે, 
એક અદ્તીય સત્‌ તું છે, એમ ઉપદેશ કરેલે! છે; 
માટે અદ્તિયમાં ઉપચાર્‌ સંભવી શક્રે જ નહિ. જ્યાં 
ભેદ હોય, અતે ગુણાદિકથી સમાનતા હોય યાં જ 
ઉપચાર થઈ શકે છે. જેમકે, “તું તો સિહ છે,' તેમાં 
તું અને સિઠુ આ ખત્તે પદાથોં ભિન્નભિન્ન છે; અને 
શૌર્ય ફરતા આદિ ગુણાની સમાનતા છે, માટે એ 
વાક્યમાં ઉપચાર થઈ શકે; પરંતુ પ્રકૃત વાક્યમાં તો 
અઠ્દિતીય વસ્તુનું વિવેચન કર્યું છે, તેમાં ઉપચાર 
કેમ કરી શકાય? માટે આ શ્રુતિનતા ઉપદેશમાં 
ઓપચારિકપણુાની શંકા પણુ કરી. શકાય તેમ નથી. 
વળી એ શ્રુતિમાં, “તેને તેટલે! વિલંબ છે કે જ્યાં સૂધી 
દેઠુમુક્ત થતો નથી,' આવી રીતે જે વિદેહમોક્ષ કલો છે, 
તે કંઈ ઔપચારિક આર્‌ાપિત એકતાથી સિદ્ધ ચાય નહિ. 
'મકે, તું 5દ્ર છે, તું યમ છે, વગેરે વાક્યો ઔપચા- 
રિક છે તેથી તે મિથ્યા છે, માટે આ ઠેકાણે ઉપરની 
શંકા પણુ ટકી શકતી નથી. 
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સત્‌ હેય તે! પોતેજ પોતાને શા માટે જણે નહિ ? 
આવી શંકા પણુ અવિચારથી ભરેલી છે, માટે તે પણુ 
અહીં ટકી શકતી નથી; કાર્‌ણુ કે, “કાર્યકારણુરૂપ દેહા- 
દિક સમુદાયથી ભિન્ન હું જવ કર્ત્તા છું, ભોક્તા છું,' આવું 
સાન પણુ પ્રાણીને પોતાની મેળે થતું નથી, તો પછી 
સદાત્મકતાના જ્ઞાનનો તો સંભવ જ શે।? વ્યાવહારિક 
જ્ઞાનથી મુગ્ધ થયેલા શ્વેતકેતુતે આત્માના સદ્ૂપ- 
પણાનું સાન ન હતું, તેથી અન્ઞાતાને લીધે તેને દેહાદિકને 
વિશે કદાચ આત્મખુદ્ધિ થાય. માટે, વિકાર્રૂપ મિથ્યા 
પદાર્થ વિશે, અધિકારી જે જીવાત્મભાવ છે તે આ 
મહાવાકયાર્થના જ્ઞાનથી ટળી જય છે; અર્થાત્‌ આ 
મહાવાકયના અર્થજ્ઞાનની પૂર્વે શ્વેતકેતુને પોતાના 
સ્વરૂપને! સાક્ષાત્કાર થયે। ન હતે।, તેથી એ શંકાને 
પણુ અહીં અવકાશ જ નથી. 

વારંવાર ઉપદેશ કર્વે। એ વ્યર્થ છે, આવી રાંકા 
પણુ યોગ્ય નથી; કારણુ કે, અભ્યાસથી ૬ઢ થયેલું જ્ઞાન 
"રાઈ પણુ દિવસ ચલાયમાન થતું નથી, માટે જ વારં- 
વાર્‌ ઉપદેશ કરવો એ યોગ્ય છે. અહીં કંઈ “તે સત્‌ 
તું છે' એમ કહી શ્વેતકેતુતી સ્તુતિ કરવાને! ઉપદેશ 
ન હતો, કાર્‌ણુ કે ઉદાલકનો રેવેતકેતુ કંઈ ઉપાસ્ય 
ન હતો. તેમ સદ્ટસ્તુની પણુ શ્વેતકેતુરૂપે ઉપદેશ 
કરીને, સ્તુતિ દેખાડવાનું કંઈ પ્રયોજન ન હતું. રાજને 
દાસ કહેવાથી તેની સ્તુતિ કરી ગણાય નહિ. વળી “સત્‌ 
હું છું' આવી ખુદ્ધિ કરાવવાને કેઈ વિધિ પણુ નથી, 
% તેમ માનીને તેની સ્તુયર્યતા સિદ્ધ કરી શકાય. 
અહીં તો, “ઝઆચાથનાન્‌ શુરવો વેદ! આચાર્યવાળો પુસ્ષ 
નણે છે, એ રીતે જાનને ઉપાય દર્શાવ્યો છે. તે એવું 
સૂચવે છે કે, અતુભવી બહઉમાનિઇ દયાળુ ગુરુના મુખથી 
જીવ જ્યારે ઉપદેશ સાંભળે છે, યારે જ તેને મોક્ષ 
મળે છે; અને તે જ પ્રમાણે શ્વેતકેતુને પોતાના ભ્રહ્મ- 
નિષ પિતાની પાસેથી તશ્વમજતિ એ મહાવાકયને ઉપદેશ 
નવ વાર્‌ મળ્યો યારે તેને પણુ મોક્ષને! લાભ થયે। હતે. 

યદ્યપિ સર્વ પ્રાણીના દેઢ-ઈદ્રિયાદિકથી જીવ ન્યારે। 
છે, તથાપિ “ભસ્્રમતિ' આદિ મહાવાકયના અર્થના 
શ્રવણુના અધિકારી મુમુક્ષુ પુરુષો જ હોય છે, અને મુમુક્ષુ 
પુરૂષ જ તેના અર્થનું શ્રવણુ કરે છે. એટલા માટે, 
મૂળ શ્લોકમાં “શ્રોતાના દેહ પ્દ્રેયાદિકથી ભિન્ન' એમ 
કહ્યું છે. સ્થ્રૂલદેઠ, : ચૂક્ષ્મદેઠી અને કારણુદેહ, એ ત્રણે 
દેઢથી વિલક્ષણુ અને સર્વસાક્ષી જીવ, “હ્વજ્્‌' પદને। અર્થ 
છે. લ્વ% પદનો અર્થ જીવ અને “તવ્‌' પદનો અર્થ 
પરમાત્મા છે. એ બન્ને પદના અર્થની એકતાને! બાધ 
કરવાવાળું “અજશિ' પદ છે. 

“તું તે છે,' એટલે જીવ ખીજે કોઈ નથી, પણુ તે 
પડે વિચારે, અનુભવે તો પરમાત્માસૂપ છે.' તત્ત્વજ્ઞા- 


થ્રી પંચટ્ટશી 


[ પ્રકરણ 


નમાં માણુસ “તું તારા પોતાને નનણુ,' એટલે તું 'કેોણુ 
છે, તું જ “તે' છે તે જશે, શોધશે તો સ્પષ્ટ જણાશે. 
તું તારો ગુરુ થઈ બેસ, એવું પણુ વચન છે. એવી 
રીતે “સશ્તમાલિ' એ સમગ્ર મહાવાકયને। અર્થ પ્રમાણુથી 
સિદ્ધ થાય છે ૫-૬ 


'ઝયથમાતમા ત્રણા' 
અવતરણિકા-“ઞયમાલ્મા ત્રણળ | આત્મા ખ્રદ્યા છે, 


એ અથર્વવેદના માંડ્કયોપનિષદૂનું વચન છે, તેનો 
અર્શ હવે દર્શાવે છે. 


સ્વપરવાશાપરોલત્વમયમિત્યુસ્િતો મતમ્‌ । 

હ ફ ર્ર. ] ઉજ ખૂ 
ઝરૃવારાડ્ડટ્ણિદાંતાત્પત્વમાત્મેલિ મીયતે ।।૭। 
ઇટ્યમાનશ્ય લવેસ્ય સમતસ્તરવધીયેતે । 
ત્રણર્રેન તદ સ્વપ્રવાશાત્મસ્વવમ્‌ ॥ ૮ || 

શખ્દાર્થ-(અય) “આ! એમ કહેવાથી (આત્માનું) 
સ્વપ્રકાશપણું અને અપરોક્ષપણું માનેલું છે, અને 
અહંકારાદિ દેહુપર્યતના સાક્ષીપણાએ કરીને, જે 
આંતર છે, તે “બાત્મા' કડુવાય છે. દૃશ્યમાન સવ 
જગતનું તત્ત્વ, ખ્રહ્મ શખ્દે કરીને કહેવાય છે. તે 
ષ્રછ્મા સ્વયપ્રકાશ આત્મારૂપ છે. ૭-૮ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

અથર્વવેદાંતર્ગત માંહૂક્યોપનિષત્‌માં “અથમાલ્ા ત્રણ !' . 
એ મઢહાવાકય આપેલું છે:-“ઘર્વે છોતનટણાવમારમા પછ 
તોયમાત્મા ચતુષ્વાવ | સર્વ રમય આ જગત્‌ ખ્ય છે,' 
આ આત્મા પણુ બહ્મ છે, ને તે આત્મા ચાર પાદ-: 
વાળો છે.' ચાર્‌ પાદ એટલે ગાય, ભેંસના જેવા ચાર્‌ પગ 
સમજવાં નહિ, પણુ ચાર્‌ પાદ એટલે ચતુર્થીશની ચાર 
ભાગની કલ્પના છે. એ પદમાંથી પ્રથમ તો “અયજ્‌' અને 
'આહ્મા, એ ખે પદને! અર્થ કહું છું. જે સ્વપ્રકાશ અને 
અપરેક્ષ છે, ને જે દેહ તથા ઉદ્રેયાદિકને સાક્ષી છે, તે 
«અથમાલ્ના વ્રજ ' એ મહાવાડયમાં રહેલાં “અયમ્‌' અને 
'આલ્મા? એ ખે પદને અર્થ છે. 

શિષ્ય-જે પ્રયક્ષ થતો હોય, તે ઇદંતાને। વિષય થાય 
છે, પણુ આત્મા તો કાંઈ પ્રયક્ષ થતો નથી, સારે 
ઉપલા મહાવાકયમાં “ઝય એવી રીતે આત્માને ઇદતાને 
વિષય શા માટે કલો છે? 

ગુસ-આત્મા સર્વદા અપરેક્ષ છે, કારણુ કે તે સ્વ- 
સ્વરૂપ છે, તથાપિ અજ્તાનતાને લીધે સ્થૂલ દેહ તથા ઇદ્રિ- 
યાદિકને આત્મા માની લીધે! છે, તેથી જ આત્માની 
અપરેક્ષતાનું સાન દઢ થતું નથી. પરંતુ આત્મવેત્તાઓને 
તો આત્મા સર્વદા અપરેક્ષ હેય છે. વળી, “મયન્ન' એટલે 


પમું] 


“આ એમ કહેવાથી, “આત્માસ્વપ્રકાશ છે અને અપરેક્ષ 
છે,' એવા અર્થને લાભ થાય છે. તેથી આ મહા- 
વાકયમાં “કયવ? એવું પદ કહ્યું છે. 

શિષ્ય-આત્માને “અપરોક્ષ' એવું વિશેષણુ શા 
માટે આપ્યું છે ? 

ગુજ્-જેમ અદષ્ટ વસ્તુ નિય પરોક્ષ હેય છે,તેમ આત્મા 
નિલ પરોક્ષ નથી પણુ અપરેક્ષ છે, એવે બોધ કરવા 
માટે, આત્માને અપરેક્ષ એવું વિશેષણુ આપ્યું છે, જે 
સ્વમના પદાર્થનો અતુભવ કરતો હતે, જે હું સુષુપ્તિ 
અવસ્થામાં સુખેથી સુતો હતે, તે જ હું જનત્રદવસ્થામાં પણુ 
હૈ છું, એવી રીતે ત્રણે અવસ્થાના સાક્ષીસૂપ આત્માની 
અપરેક્ષતા સિદ્ધ થાય છે. 


શિષ્ય-આત્મા અદટટતી પેઠે પરોક્ષ નથી, એટલા 
માટે આત્માને “અપરેક્ષ' એવું વિશેષણુ આપ્યું તે ભલે, 
પણુ “સ્વપ્રકાશ' એવું વિશેષણુ શામાટે આપ્યું છે ? 

ઝુશ્-જેમ ધટપટાદિક પદાર્થો દૃશ્ય છે, તેમ આત્મા 
દૃશ્ય નથી, પણુ અપરેૅક્ષ છે, એટલે અદશ્ય છતાં 
અપરેક્ષ છે એવો ખાધ કરવા માટે “સ્વપ્રકાશ' એવું 
વિશેષણુ આપ્યું છે. 

શિષ્ય-આત્મા ધટપટાદિકની પેરે દસ્ય થતો હોય 
તો ભલે થાય, એમાં શું દોષ છે ? 

ગુજ-આત્માને દશ્ય માનવાથી અનેક દોષ આવે 
છે. જને આત્મા ધટપટાદિકની પેઠે દશ્ય હોય તો જેમ 
બ્રટપટાદિક ચક્ષુરિન્દ્રિયે કરીને પ્રયહ્ષ જણાય છે, તેમ 
આત્મા પણુ પ્રત્યક્ષ જણાવે। એેઇએ; અને ધરાદિકને 
જેમ નાશ થાય છે, તેમ આત્માના નાશને। પણુ પ્રસંગ 
આવશે; અને જેમ ધટાદિકના અતુભવ માટે સૂર્ય, 
દીવા વા અન્ય પ્રકાશની અપેક્ષા રહે છે, તેમ આત્માના 
અતુભવ માટે પણુ અન્યની અપેક્ષા રહેશે. પરંતુ 
વસ્તુતઃ આત્મા તો ઇદ્રિથી અગોચર છે, આત્મા 
કોઇપણુ ઉન્દ્રિયનો વિષય નથી, તે મન અને વાણીને 
પણુ વિષય નથી. તેમ આત્માને! નાશે નથી, કારણુ 
કે આત્મા તો અવિનાશી ને નિય છે; વળી આત્માના 


મહાવાડ્ય વિવેક 


૧૪૧ 


અતુભવ માટે અન્ય કોઈ પણુ પદાર્થની અપેક્ષા નથી, 
કમકે આત્મા સ્વયં અનુભવરૂપ છે અતે સ્વપ્રકાશ છે. 
પરંતુ જો આત્માના અતુભવ માટે અન્યની અપેક્ષા 
માનીએ, તે અનવસ્થા આદિ દોષ આવે છે અને 
શ્રુતિઓનેો વિરોધ આવે છે; માટે આત્માને ધટપટા- 
દિકતી પેઠે દૃશ્ય માનવો નહિ, પણુ અદૃશ્ય છતાં 
અપરેક્ષ છે તેથી સ્વયંપ્રકાશ માનવો, અને તેથી જ 
“આત્મા અપરેક્ષ છે તેમ સ્વપ્રકાશ છે,' એ ખેોધ કરવા 
માટે “આ” એ પદ કહ્યું છે. 

શિષ્ય-આત્મા શખ્દના અનેક અર્થ કરવામાં આવે 
છે. જેમ કે દેહ, મન, ખુદ્ધિ, આત્મા, પરમાત્મા પ્યાદિ. 
તેમાંથી મહાવાકયમાં કહેલા આત્મા શખ્દને। કયો! અર્થ 
સમજવે!? 

ગુઝ્ર-અહંકાર, પ્રાણ, મન, ખુદ્ધિ, પંદ્રિય, સ્થુલ- 
શરીર, સૂટ્મશરીર અને કારણુશરીર, એ સર્વથી જે 
ભિન્ન છે, અને સર્વનું જે અધિદાન તથા સાક્ષી છે, 
તેને અપરેક્ષ સ્વયંપ્રકાશ આત્મા નણવે. 


હવે જેમ આત્માને! અર્થ દેઠ, મન, બુદ્ધિ વગેરે 
થાય છે, તેમ બહ્મ શબ્દનો અર્થ ખાઉાણાદિક પણુ 
થાય છે. પણુ “અયશાત્મા શ્રજ્ણ' એ મહાવાડ્યમાં સહેલા 
ખહ્મ શખ્દનો અર્થ બ્રાહ્મણાદિક નથી, પરન્તુ આ 
દૃશ્યમાન સર્વ જગત્‌ મિથ્યા છે, તે મિથ્યાભૂત જગતનું 
જે અધિદ્ઠાન છે, તથા જે “સ્થૂલ નહિ તે સૂદ્ટમ 
પણુ નહિ,' એવી રીતે જેટલું જેટલું આ નેત્રથી નનેવાય 
છે તે “એ નહિ, એ નહિ,' એમ નિષેધ કરતાં કરતાં 
જે નિષેધતો અવધિ છે, તે બહમ શબ્દનો અર્થ છે. 
સ્વપ્રકાશ, અતે અપરેક્ષ, એવો “ઞ૧%' પદને! અર્થ 
છે; “દેહ, પંદ્રિયાદિકથી ભિન્ન' એ “આસ્મા' પદને અર્થ 
છે; જગતનું અધિદાન અને દૃસ્યના નિષેધને અવધિ 
પરમાત્મા એ -“ત્રજ્' પદતે। અર્થ છે; “સ્વપ્રકાશ અને 
અપરેોક્ષ આત્મા ખહ્ા છે,' એવે “ઞયમાલ્મા તરજ એ 
મહાવાકયનોા અર્થ છે. તે બહ્મ હું પોતે છું, એવું 
અનુસંધાન કર્યા કરવું, એ આ મહાવાકયનું મુખ્ય 
તાત્પય છે. ૭-૮ 


ઇતિ થ્રીમદ્રિયારણ્યસ્વા(મિવિરચિત પંચદશીવિષે, ચન્દ્રકાન્તવિવરણુ સહિત 
મહાવાડ્યવિવેક નામનું પંચમ પ્રકરણ સમાપ્ત 





 તત્સભત્તહાળે નમઃ 


શ્રીં 


થાપણના 








પ્રકરણુ ૬ ઠું 


ચિત્રદી'૫ 


નનનનાવનજરજિશ/શ/જુ/જ/જ'જુ/જ/૧/૧/૧૦૪જરામલતઇ 


આરેપપિત જગતની સ્થિતિ અને જ્ઞાનથી તેની નિવૃત્તિ 


અવતર્ણિકા-અધિછાનર્પી ચેતનને વસ કલ્પી, તેમાં જગતૂરપ ચિત્રની કલ્પના ઠરીને તે 
ચિત્ર, દીપકના પ્રકાશવડે જેવામાં આવે છે તેથી તેનું ચિત્રદીપ નામ છે. જેમ ચિત્રમાં અનેક રંગો રહેલા 
હાય છે, તેમ આ જગતમાં અનેક અવસ્થાઓ રહેલી હોય છે. જેમ ઘોત, ઘટ્તિ, લાંછિત અને રૈૅજિત, 
તમે પ્રમાણે ચિત્રની ચાર અવસ્થા છે, એટલે કે ચિત્ર ચિતરવામાટે પ્રથમ એક વખતને સ્વચ્છ કરવામાં આવે 
છે, પછી તે વસ્રમાં હાર ભરવામાં આવે છે અને સૂપરેષા કાઢવામાં આવે છે, તે પછી રંગ પૂરવામાં આવે છે, 
ને પછી તેપર ઝલેહેનો રંગ મારી ચિત્ર તયાર કરવામાં આવે છે, તેમ આમાં અર્થાત્‌ આત્મામાં ચિતૂ, 
અંતર્યામી, સૂત્રાત્મા અને વિરાટ્ર એવી ચાર અવસ્થા છે. ચિત્ર કાઢવા માટે જેમ સ્વચ્છ વસ જોઇએ, 
તેમ અહીં સ્વચ્છ ચિત્તની જસર છે; તે વસ્રપર આર ભરી ચિત્ર ચિતરવા ચેોગ્ય કરાય છે, તેમ અહીં 
અંતર્યામી છે; ચિત્રમાં રૈગો-(લાંછિત) છે, તે સ્થાને અહીં સૂત્રાત્મા છે; તે રંગવાળું વસ સંપૂર્ણ ચિત્ર છે, 
તે સ્થાને અહીં વિરાટ્ર છે. બ્રહ્માથી તે જડ પર્યત વિશ્વચિત્ર, પરમાત્માર્પ ચિત્રપટમાં રમી રહ્યું છે. 
ચિત્રમાં ચિતારેલા વ્યક્તિના જપ, રંગ, વસ્ર તથા અલંકાર, ખીજા સૂપરંગવસ્અલંકારથી જૂદા. છે, તેમ 
જ આ મનુષ્યાદિકેના ચિત્ર ચિદાભાસ આધારભૂત ખ્રહ્માથી પૃથક્‌ (જૂદા) જણાય છે; અને તેએ જીવ 
નામ પામીને જન્મ મરણુ અતુભવે છે. જેમ ચિત્રના વસ્રાલંકારના રંગને અજ્ઞાની માણુસ આધારવ- 
અરૂપ માને છે, તેમ અજ્ઞાની જીવગત સંસારને ખ્રહ્માગત માને છે; ને જેમ ચિત્રમાં પર્વતાદિને વસ્રાદિ 
હતાં નથી, તેમ જગતમાં પણુ મૃત્તિકાઠિ જડનાં ચિદદાભાસની કલ્પના થતી નથી. એ રીતે આ પ્રકર- 
ણુમાં ચિત્ર ચિવર્યું છે, તેથી આ પ્રકરણુનું નામ ચિત્રરીપ છે. 

આ પ્રકરણુના પ્રારંભમાં પરમાત્મામાં આરોપિત જગતની સ્થિતિને પ્રકાર, ટૃષ્ટાંતથી કહી, 
ચિત્રપટની કેટલી અવસ્થાએ છે, તે કેવી છે, અને એ અવસ્થાએ પરમાત્મામાં ફેમ ઘટે છે; તે જણાવે છે. 


ચિત્રચેતનની અવસ્થા 


યયા ચિત્રવટે રછયવસ્યાનાં ચતુછયય્‌ । સ્વતશ્ચિટંતયોથી લુ માયાવી સૂક્મણુદિતઃ । 

વર્ાત્મનિ ચિજ્ઞેવં તથાડ્વસ્થાચતુઇયય્‌ 1? સૂતગ્ારતા સ્યૂજજઝેવ વિરાહિત્યુસ્યતે ૧૪ ।૪।। 
યયા પોતો ઘદિતશ્ર જાંજ્િતો ર્સ્િતઃ વટ। શખ્દાર્શ-જેમ ચિત્રપટમાં અર્થાત્‌ ચિત્રવાળાં 
ચિહ્તયોમી સત્રાત્તા વિરાટાત્મા તથેયેતે ।૨ વસ્રમાં ચાર અવસ્થા નેવામાં આવે છે, તેમ પરમા- 
સ્યતા રીષ્રોડ્ત્ર યોત; સ્વાટ્ઘદિતોડ્જવિજેવનાત્‌ | ત્મામાં પણુ ચાર અવસ્થા છે એમ જાણુવું જોઈએ. 
ઘવ્યાવારિશીછિતઃ હ્યાટ્રસિતો વળેપૂરળાત્‌ ।। રે ॥ જેમ ઘોત, ઘટ્તિ, લાંછિત અને રંજિત, એમ ચિત્ર- 


$ ડું] 


ચિત્રદીપ 
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પટની ચાર અવસ્થા છે,તેમ પરમાત્મા પણુ ચિત્‌ (શુદ્ધ 
ચેતન), અંતર્યામી, સૂત્રાત્મા (હિરણ્યગર્ભ, તથા 
વિરાડાત્મા સપ કહેવાય છે. જે પટ (વએ) સ્વતઃ 
પ્રોળા રંગનું હાય, તે ધોત કહેવાય છે; તે અન્નના 
વિલેપનથી ધટ્તિત કહેવાય છે; મષી (શ્યામ રંગ) 
મય આકારે કરીને લાંછિત કહેવાય છે; અને રંગે 
પૂરવાથી રૈજિત કહેવાય છે. (એ જ પ્રમાણે) પરમા- 
«મા માયાના સંખૈધથી રહિત હાય ત્યારે ચિત્‌ કહે- 
વાય છે; માયાના સંખંધવાળા હાય ત્યારે અંતર્યામી 
ક્હેવાય છે; સૂક્મસૃષ્ટિવડે સૂત્રાત્મા કહેવાય છે, તથા 
સ્થૂલસ્રપ્ટિએ કરી વિરાટ કહેવાય છે. ૧-૪ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

ગુસ્ન કહે છેઃ-હે પરમજિત્તાસુ શિષ્ય ! આત્માપર્‌મા- 
ત્માને નણુવાના સંબંધમાં, મૅ તને પ્રત્યક્તત્ત્વવિવેક, 
પંચમહાભૂતવિવેક, પંચકશવિવેક, દવૈતવિવેક અને મહા- 
વાકુયવિવેક, એમ પાંચ વિવેકવડે યોગ્ય ત્તાન આપ્યું 
છે. વિવેક એટલે વિચાર. જે આ જવ વિચારવાન્‌ 
થાય તો એ વિચાર્વડે અદદત ખહ્યાને જણી શકાય છે. 
જ્યાં જીવ બહ્મને જણુવા સમર્થ થયે। યાં તેના અંતરમ4 
દીપ પ્રકટ થાય છે. જેમ અંધકારના નાશ માટે અને માર્ગ 
જાણુવા માટે દીવાની અપેક્ષા રહે છે, તેમ અદ્દેત 
ખાને નનણુવા માટે દીપકતી જજૂર્‌ છે. એ દીપક 
હૃદયની અંદરના ભાગમાં પ્રકટ થાય છે. એવા પાંચ 
દીપક છે. એ પાંચે દીપકવડે બ્રહ્મ જોવાય છે. આ 
પાંચ દીપકમાં આ પ્રથમ ચિત્રદીપ છે. અધિદાન 
ચૈતન્યરૂપ જગત્સ્પી ચિત્ર, દીપકવડે જણાય છે, તેથી 
આ પ્રકરણુનું નામ ચિત્રદીપ છે. જેમ દીપ અન્ય પદા- 
ર્થનો પ્રકાશ કરે છે, તેમ આ પ્રકર્‌ણુ પણુ પરમાત્મા 
વિષે જગતને! ચિત્રસૂપે પ્રકાશ કરે છે, માટે આનું નામ 
“સિત્રદીપ' રાખવામાં આવ્યું છે. આ પ્રકરણુમાં આદિથી 
અંત પર્યત અષ્યારોાપ અને અપવાદતું નિરૂપણુ કરવામાં 
આવશે. એ બેનાં નિજ્પણુ કરવા માટે અવાંતર અનેક 
વિષયે।નું નિરૂપણુ કરવું પડશે. એમાં મ્રથમ પરમાત્માની 
ચાર અવસ્થાની પ્રતિન્તા કરે છે. તેમાં વસ્તું દષ્ટાંત 
આપી વિદ્રારણ્ય સ્વામી કહે છે કે, જેમ ચિત્રપટમાં 
ચાર્‌ અવસ્થા છે, તેમ પરમાત્મામાં પણુ ચાર અવસ્થા 
છે, જે ચારે અવસ્થા મુમુક્ષુજને જણુવી ન્નેઇએ. 
કારણુ કે તે ચારે અવસ્થા જાણ્યા વગર્‌ યથાર્થ જ્ઞાન 
યઈ શકતું નથી. તું કહેશે કે, ચિત્રપટમાં ને પર્‌મા- 
(મામાં રહેલી ચારે અવસ્થા કેવી રીતે સમાન છે? તે 
સાંભળ. શ્રીમાન્‌ સ્વામીજી કહે છે કે, જેમ ચિત્રપટમાં 
ધૌત, ધદ્દિત, લાંછિત, અને રંજિત, એ પ્રકારે ચાર 
અવસ્થા જાણુવા યેગ્ય છે, તેમ પરમાત્મામાં પણુ 


ચિત્‌ , અંતર્યામી, સૂત્રાત્મા અને વિરાટ્‌ એવી રીતે ચાર 
અવસ્થા જણુવી જઝરની છે. ચિત્રપટ તૈયાર કરતાં 
પ્રથમ તે પટ સ્વચ્છ અને ઘટ્ટ હોવો જેઇએ, પછી 
તેમાં હાર્‌ ભરવે। જેધએ, પછી સ્‍ૂપરેખા કાઢવી નેધએ, 
પ્રત્યહ્મ કે અપ્રયક્ષ વસ્તુતી આયૃતિ કાઢવી જેઈએ, તે 
પછી રગ પૂરવામાં આવે છે યારે તે ચિત્ર તેયાર થાય 
છે. આવી ચાર્‌ અવસ્થા ચિત્રની છે; તેમ જ પર્‌મા- 
ત્માની પણુ ચાર અવસ્થા છે; ચિત્‌ એટલે શુદ્ધચેતન, 
અંતર્યામી એટલે પશ્ચિરઃ-ચૂત્રાત્મા એટલે હિરણ્યગર્ભ, 
અને વિરાટ એટલે આત્મા છે. એમાં ચિત્‌ એટલે 
માયા તથા તેના કાર્યર્હિત શુદ્દચૈેતન્ય; અંતર્યામી એટલે 
માયાના સંબંધવાળું બહા અથવા ઈશ્વર; સૂત્રાત્મા એટલે 
સમટિ સૂટ્ટમશરીરી ઉપાધિસૂપ હિરણ્યગર્ભ, અને વિરાટ 
એટલે સમદિ સ્થૂલશરીરી ઉપાધિવાળા વૈશ્વાનર જાણુવા. 
અન્ય પદાર્થના સંબંધ વિના એટલે જ્યારથી યયું યાર- 
થીજ સ્વતઃ સિદ્ધ ધોળું નવીન વસ્ત્ર અથવા ધે।યલું જે 
વસ્ત્ર હોય છે, તે ધૌોત કહેવાય છે. એ ધોયલા વસ્રપર 
અત્તને લેપ એટલે ચોખા અથવા ઘઉંની કાંછ અથવા 
તેો। ખીજ નનતને। ચીફ પદાર્થ ચોપડ્યા પછી તે વસ્તરપર 
ચિત્ર ચિતર્‌ાય છે. તેવા હારવાળા વસ્્રને ધટ્ટિત કહે છે. 
તેમાં શ્યામ રંગવડે, જે ચિત્ર ચિતર્વાતું હેય તેની રેૂપ- 
ર્‌ખા કાઢે છે, અથાત્‌ સાદી આકૃતિ કાઢે છે, તે લાંષિત 
કહેવાય છે, અને તેમાં રાતા, પીળા આદિ રંગ પૂર- 
વાથી જે ચિત્ર યથાર્થ થાય છે તે રજિતપટ અથવા 
સંપૂર્ણ કહેવાય છે. જે પ્રમાણું ચિત્રપટની ચાર અવસ્યા 
છે, એ જ પ્રમાણું પરમાત્માની પણુ ચાર અવસ્થા છે. 
માયાના અને માયાના કાર્યના સંબંધરહિત જે પરમાત્મા 
છે તે ચિત્‌ કહેવાય છે; માયાના યોગવાળા પરમાત્મા 
અંતર્યામી કહેવાય છે; અપંચીકૂત પંચમહાભૂતથી થયેલા 
સૂટ્મસમદિશરીરના સંબંધવાળા સૂત્રાત્મા કહેવાય છે; 
અને પંચીકૃત પંચમહાભૂતથી થયેલા સ્થૂલસમણિશરીર્‌- 
ના યોગથી પરમાત્મા વિરાટ કહેવાય છે. એ પ્રમાણે 
પરમાત્માની ચાર્‌ અવસ્થાનાં પણુ સ્વરૂપ છે. ૧-૪ 


ચેતનમાં આરેોપેલા ચિત્રનું વણન 

અવતરણિકા-પરમાત્માને ચિત્રપટની ઉપમા 
આપી, માટે પરમાત્મામાં ફેવા પ્રકારે ચિત્ર રચેલું 
છે, તેની જિજ્ઞાસા થશે તેથી તે પૂર્ણું કરે છે. 

ત્રજ્ાયાઃશ્સવપર્થતા$ પાળિનતોડ્ત્ર ગહ અવિ । 

ઝસમાધમમાવેન વર્વેસે ૧રચિત્રવતૂ ॥ ૧ ।। 

શખ્દાર્થ-બ્રહ્ાદેવથી આરંભીને દર્ભાદિ ઘાસ પર્યત, 
યેતન અને જડ પદાર્થો, ઉત્તમ તથા અધમ ભાવે 
કરીને, પટમાં રહેલા ચિત્રની પેઠે, આ પરમા- 
«મામાં રહેલા છે. પ 


૧૪૪ 


ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 


રિષ્ય-હે ગસ્દેવ! આપે પરમાત્માને ચિત્રપટતું 
દૃષ્ટાંત આપ્યું તે તો ઠીક, પણુ વસ્નમાં તો! દેવ, મતુષ્ય, 
ગાય, વેડા, હાથી આદિનાં ચિત્રે હાય છે, પણુ પર્‌મા- 
ત્મામાં કિયાં ચિત્રો છે, તે સમનનવે।. 
ગુસ્-હે જિજ્ઞાસુ રિષ્ય! જેમ વસ્ત્રમાં ચિત્રો છે, 
તેમ પરમાત્મામાં પણુ ચિત્રો છે, તે હું તને કહું છું 
તે તું સાવધાન થઈ સાંભળ. જેમ ચિત્રપટમાં દેવ, 
મનુષ્ય આદિનાં ચિત્રો છે, તેમ પરમાત્મામાં ખહાદેવથી 
આરંભી ધાસપર્યત, અર્થાત્‌ સ્થાવરજંગમાત્મક સર્વ 
જગત્‌, કે જેમાં ઉત્તમઅધમ ભાવ રહ્યો છે તે આખા 
જગત્નું ચિત્ર રહેલું છે; એટલે બહ્યાદિ દેવ, બ્રાહાણાદિ 
મનુષ્ય, પશુ, પક્ષી, ૬ૃહ્ટ, પાણી, પવન, પહાડ, પાષાણ, 
આકાશ આદિ ચરાચર જગત્‌ પરમાત્મારૂપી પટવિશે 
ચિત્રની પેઠે દરી રહેલું છે. પ 
અવતર્ણિકા-આ ખ્રહ્યાદિકે જગત્‌, પરમાત્મામાં 
ચિત્રને ઠેકાણુ રહેલું છે, એ વિષયમાં શું કારણુ છે 
તે, દષ્ટાંત આપીને સિદ્ધ કરે છે. 
સિત્રાર્ષિતમનુષ્વાળાં વલ્ઞામાતા$ પૃથજ્‌ પયજ । 
સિત્રાધારેળ વણેળ સટશા રવ વાર્તા? ।। ૧ ।। 
પૃથયળૃથવિષરામાસારશ્રેતન્યાધ્યસ્તરેદિનાય્‌ । 
વારપ્યતે ઝીવનામાનો વદુધા લંસરત્યથી ।। ૭ ।। 
શખ્દ્રાર્થ-ચિત્રમાં અર્પેલાં એટલે કે ચિતરેલા 
મનુષ્યોના પૃથક્‌ પૃથફ એટલે ભિન્ન ભિભ્ન વસા" 
ભાસો-વસ્્રાના આભાસો-દેખાવે।, ચિત્રના આધાર- 
સપ જે વસ છે, તેણુ કરીને જાણું સદશ એટલે 
સત્ય હાય તેમ કલ્પવામાં આવ્યા છે; તેમ ચૈત- 
ન્ય એટલે ખ્રહ્દાને વિષે અધ્યસ્ત એટલે આરોપિત 
જે દેવાદિ દેહધારીએ છે, તેમના પૃથક્‌ પૃથક્‌ ચિદા- 
ભાસે। કલ્પવામાં આવ્યા છે. એ ચિદાભાસોનું નામ 
જ૧ છે અને ખહુધા એટલે અનેક રીતે તેમનું સંસ- 
રણ થાય છે, એટલે જન્મ મરણ થયા કરે છે. ૬-છ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 
જેમ ચિત્રપટમાં આલેખેલાં મનુષ્યનાં ભિન્ન ભિજ્ 
વસ્રો, ચિત્રના આધાર વસ્ત્રને લીધે નનણે સય 
હેય તેમ કહિપત છે, પણુ ખરં જેતાં તો તે વસ્ત્રા- 
ભાસ છે; કાર્‌ણુ કે ચિત્રમાં આળખેલાં તે વસ્તરોથા 
કંઈ તાઢનું કૈ તડકાનું નિવાર્ણુ થઈ શકતું નથી. અત્રે 
“મતુષ્યોના' એમ અનેક વચનથી યાવત્‌ પ્રાણી માત્રને 
ઉદ્દેશવામાં આવ્યા છે. હવે એ જ ગ્રમાણે દેવાદિક 
સર્વ પ્રાણીઓ પણુ પર્‌માત્માથી થાય છે, તેથી તેની 


શ્રી પંચદશી 


[પ્રકરણ 


પરમાત્માને વિષે કલ્પના કરવામાં આવી છે; પર્‌મા- 
ત્મારૂપ ચિત્રપટપર્‌ પ્રાણી માત્ર આલેખાયાં છે. એ 
પ્રાણી માત્ર જવ નામે ચિદાભાસ છે, અને પ્રત્યેક 
શરીરમાં ભિન્ન ભિન્ન કલ્પાય છે. વસ્તુતઃ તે ચિત્રપટ- 
પર્‌ જ ભિન્ન જણાય છે. પરંતુ પર્વત આદિ જડ પદાર્થ 
જો કે માયાસૂપ છે, છતાં તેમાં ચિદાભાસની 
કલ્પના કરવામાં આવતી નથી અને તે વિષે આગળ 
કહેવામાં આવશે. ચિદાભાસ એટલે ચેતનનાં લક્ષણુથી 
રહિત છતાં પણુ જે ચેતનના જેવો! ભાસે તે; અર્થાત્‌ 
સર્વ પદાર્થને પ્રકાશ કરવાવાળા અને સ્વપ્રકાશ તથા 
સર્વમાં રહેલો! જે આત્મા, તે શરીરના સંબંધાદિક ઉપા- 
ધિથી ચિદાભાસ કહેવાય છે. 

શિષ્ય-દેવાદિક દેઠીના ચિદાભાસની કલ્પનાનું રું 
કારણુ છે ? 

ગઝુઝ્‌-એ ચિદાભાસને દેવ, મનુષ્ય, પશુ, પક્ષી આદિ 
અનેક શરીરની પ્રાપ્તિ થાય છે, તેથી તેઓ અનેક 
પ્રકારે સંસારને પ્રાપ્ત થાય છે. 

શિષ્ય-યારે પરમાત્માને પણુ સંસારની 
થતી હશે? 

ગુજ્-ના. પરમાત્માને સંસારની પ્રાપ્તિ થતી નથી. 
કારણુ કે પરમાત્મા તો અવિકારી છે. ૬-૭ 

અવતર્ણિકા-સર્વ નૈયાયિકાઈદિઆ અને લોકે! 
તો ચેતન એટલે આત્માને જ સંસારની પ્રાસ થવાનું 
કહે છે, તેનું શું કારણ હુશે? આવી શિષ્યની શકાનું 
ગુરુ સમાધાન ઠરે છેઃ-- 


વણામાવસ્યિતાન્વળોન્યદ્રાધારવણાન્‌ | 

વહ્‌ત્યજ્ઞાલ્તયા ગીવસતાર તિદ્રતં વિહુઃ ।। ૮ ।। 

શખ્દાર્થ-જેમ ( ચિત્રમાં આળખેલા ચિત્રના) 
વસ્રના આભાસમાં રહેલા રંગોને આધારવસમાં 
રહલા કહુ છે, તેમ અન્નાનીએ। જીવમાં રહેલા સંસાર- 
ને ચૈતન્યમાં રહેલો જાણે છે. ૮ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવર્‌ણ 

પટમાં ચીતરેલાં મતુષ્યનાં વસ્ર, વસ્રાભાસ કહેવાય 
છે, અને સત્ય વસ્ત્ર માત્ર આધારવસ્્ર કહેવાય છે. તે અમે 
આ પ્રકર્‌ણુના છઠ્ઠા શ્લોકમાં બતાવી ગયા છિયે. હુવે 
ચિતરેલાં મનુષ્યનાં વસ્રમાં રહેલા રંગ યદ્યપિ વસ્રા- 
ભાસમાં જ રહેલા છે; તથાપિ અજ્ઞાની માણુસો તે 
રંગને “આધારવસ્ત્રમાં રહેલા છેઃ એમ માને છે; તેમ 
યઘપિ જન્મમરણુરૂપ સંસાર જવને છે, તથાપ 
અન્તાની માણસો “સાક્ષી ચેતન-આત્માને વિષે સંસાર 
છે' એમ માને છે, ' 


પ્રાપ્તિ 


દ ડું] 


શિષ્ય-સારે શાઅવેત્તા નૈયાયિક આદિ મતવાળા 


એને ખીન સર્વ લેકે, સાક્ષી ચૅેતનરૂપ આત્માને જ 
' સૈસાર કહે છે, તેનું કારણુ શું છે ? 

ગુજ-યદ્યપિ સાક્ષી ચેતનરૂપ આત્માને સંસારને 
કરાઈ પણુ સંબંધ નથી, તથાપિ તેને તેએ સંસાર્‌ કહે 
છે, એમાં એક અનગ્તાનજ કારણુ છે. ૮ 

અવતરણિકા-પર્વત આદિ જડ પદાર્શમાં ચેતન- 
ના અભાવના કારણવિષે શિષ્ય પ્રશ્ન ઠરે છે ને 
ગુરુ તેનું સમાધાન કરે છે. 


ચિત્રસ્થવવેતાટીનાં વણ્ઞામાતો ન હિશ્યતે । 


ઇજષિસ્યર્ણસવાવ્‌ીનાં ગિટામાલસ્તયા નદ ।૨॥ 
શખ્દાર્થ-જેમ ચિત્રમાં રહેલા પર્વત આદિનાં 
વઅનો આભાસ આલેખવામાં આવતો નથી, તેમ 
સૃષ્ટિમાં રહેલા મૃત્તિકા આદિને પણુ ચિદ્ટાભાસ 
નથી. ૯ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-જેમ મતુષ્ય આદિ ચતનના ચિદાભાસની 
કલ્પના કરી છે, તેમ નદી, પર્વત આદિ જડ પદાર્થના 
ચિદાભાસની કલ્પના શા માટે કરી નથી? 

ગુજ્-જેમ ચિત્રપટમાં ચીતરેલાં મનુષ્યનાં વસ્ત્રોનો 
આભાસ ચીતરવામાં આવે છે, તેમ ચિત્રપટમાં ચીતરેલા 
પવત આદિનાં વસ્રોના આભાસ ચીતરવામાં આવતો 
નથી. તેવી રીતે ચિત્રમાં ચીતરેલા દેવ, મનુષ્ય, પશુ, પક્ષી 
આદિ ચેતનના ચિદાભલાસની કલ્પના કરી છે, તેમ 
પર્વત, નદી આદિ જડ પદાર્થના ચિદાભાસની કલ્પના 
કરી નથી. 

એ સર્વનો સાર એજ કકે, જેમ ચિત્રપટમાં ચીત- 
રેલાં મનુષ્યનાં વસ્રાભાસતી આવશ્યકતા છે, માટે 
તેનાં વસ્રો પણુ ચીતરવામાં આવે છે, પરંતુ પર્વત આદિને 
માટે વસ્રો ચીતરવાની જરૂર હોતી નથી, માટે તેઓનાં 
વસ્રો ચીતરવામાં આવતાં નથી; તેવી રીતે સંસાર્‌ 
ભોગવવા વાસ્તે દેવ, મતુખ્ય આદિના શરીરમાં ચિદા- 
ભાસની જજર્‌ છે, માટે તેઓનાં પ્રત્યેક શરીર માટે 
ચિદાભાસ કલ્પ્યો છે; પણુ પર્વત નદી આદિમાં 
ચિદ્દાભાસની જરૂર ન હોવાથી, તેમાં તેતી કલ્પના 
કરી નથી. ૯ 
અવિદ્યાછું સ્વરૂપ અને તેની નિજૃત્તિના ઉપાય 


અવતરણિકા-એ પ્રકારે પરમાત્મામાં આરોપિત 
સંસારનું નિસ્પણુ જ્ઞાને કરી થાય છે. હવે એ 
આરે પિત સંસારમાં કારણુભૂત અવિદ્યાનું નિજ્પણુ 


હરે છે. 
૧૯ 


ચિબ્રદીપ 


૧૪૫ : 


સંસાર ૧રમામોંડ્ય સંછશ સ્વાસ્મવસ્તુનિ । 

ફસિ ષ્રાંતિરવિયા સ્યાટ્િયયેયા સિવવેસે 1૨૦1 

શખ્દાર્થ-આ સંસાર સત્ય છે અને તે સ્વસ્વ- 
સપમાં સંલસ છે, અર્થાત્‌ આત્માનો ધર્મ છે એ 
પ્રકારની જે ભ્રાંતિ તે અવિધા અથવા અનજ્ઞાન કહે- 
વાય છે, અને એ અવિદ્યા વિદ્યાએ ઢરીને નિવૃત્ત 
થાય છે. ૧૦ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

હવે પરમાર્થ વિચાર કરીએ તો આ સંસાર ચિદાભાસને 
વિષે છે, પણુ પરમાત્માને વિષે નથી. એટલા માટે “સંસાર 
પરમાત્માને જ વાસ્તવિક છે,' એ પ્રકારનાં જ્તાનનું નામ 
અવિદ્યા છે. એતું બીજું નામ અજ્ઞાન પણુ છે. જેમ 
ભ્રાંતિવાળા માણુસં, ભ્રાંતિએ કરી દોરડીને સાપ નનણે 
છે, તેમ અન્તાની માણુસ સ્વસ્વરૂપમાં છતાં સંસારને 
સત્ય માની ખેડા છે. 

શિષ્ય-એ અવિધાની નિજૃત્તિનાો ઉપાય શું છે ? 

ગુશ-પ્રકાશથી જેમ અંધકારનો નાશ થાય છે, 
તેમ વિદ્યાથી અવિધાતી નિજૃત્તિ થાય છે. એ અવિ- 
ઘાની નિશત્તિના ઉપાય વિધા જ છે. વિધા ,એટલે 
બહમજ્ઞાન, ૧૦ 

અવતરણિકા-એ વિદ્યાના સ્વસ્ૂપવિષે અને તેની 
પ્રાસતિના ઉપાયવિષે શિષ્યે પ્રશ્ન કરતાં, ચુરુ કહે છે. 

આત્મામાતશ્ય નીવસ્ય સલારો નાત્મવર્તુનઃ । 

રતિ વોધો મવેટ્િયા ઇમ્યતેડ્લો વિચારળાત્‌ ? ₹ 

શખ્દાર્થ-આ સંસાર આત્માના ભાસસ્પ જીવને 
સત્ય લાગે છે પરંતુ આત્માને નથી લાગતો, એ 
પ્રકારનું જે જ્ઞાન, તે વિદ્યા કહેવાય છે, અને આ 
વિદ્યા વિચારથી પ્રાતત થાય છે. ૧૧ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-વિધાનું રું સ્વરૂપ છે? 

ગુજ્-જવનું સ્વરૂપ- અગાડી દૈતાર્દૂતવિવેકમાં કહી 
ગયા છિયે. એ જીવ, આત્માભાસના એક આભાસરૂપ 
છે. એ જવને જ સુખદુઃખરૂપ આ સંસાર છે, પણુ 
આત્માને જણાતો નથી; કાર્‌ણુ કે આત્મા નિર્વયવ 
અને નિવિકાર છે. એ પ્રેકારતો જે બોધ થાય છે, 
તેને વિધા કહે છે. 

શિષ્ય-વિદ્યાની પ્રાપ્તિના શે! ઉપાય છે ? 

ઝુજ્ઞ-યથાર્થ રીતે વિચાર કરવાથી વિધ્ધાની પ્રાપ્તિ 
થાય છે; માટે વિચાર, વિધાાની પ્રાશ્તિનો ઉપાય છે. ૧૧ 

અવતર્ણિકા-એ સાંભળીને શિષ્યે પૂછ્યું; ફોને 
વિચાર કરવો? તે ઉપરથી ગુરુ તેને ઉત્તર દે છે, 








૧૪૬ મ્રો પંચદશી | પ્રકરણુ 
ભટ્ટ વિશારવેસલમાત્તમગ્ીવવરાત્મનઃ । થવાથી સ્વાત્માજ બાકી રહી જાય છે,' પણુ તે કાંઈ 


ત્ીવમાવઝમરાવયાષે સ્વાત્મૈવ જ્િષ્યતે । ૨૨ ॥। 


શબ્દાર્થ-તે માટે જગત્‌, જીવ અને પરમા- 
(માને! સદા વિચાર કરવે।. જીવભાવ અને જગત્‌- 
ભાવનો નાશ થવાથી સ્વાત્મા જ (સ્વસ્વસ્૫) અવ- 
શેષ રહે છે. ૧૨ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-તમે હમણાં કહી ગયા કે “વિચાર એ વિદ્યાની 
પ્રાપ્તિના ઉપાય છે,' પણુ કોને! વિચાર કરવાથી વિધ્રાની 
પ્રાશ્ષિ થાય છે તે કહે. 

ગુજે-જગત્‌, જીવ અને પરમાત્મા એ ત્રણેનો વિચાર 
કરવો, ને એ ત્રણેના વિચાર્‌ કરવાથી વિધાની પ્રાપ્તિ 
થાય છે. 

શિષ્ય-પર્‌માત્માનો વિચાર્‌ કરવો તો જજુરને। છે; 
કારણુ કે, મે[ક્ષાવસ્થામાં મૂલરૂપ પરમાત્મા જ રહે છે; 
પણુ જગત્‌ અને જીવને વિચાર કરવો, એ તો નિર- 
પયેગી છે, માટે તેના વિચાર્‌ શા માટે કરવો! જેધએ? 

ગુજ્-જગત્‌ અને જવને વિચાર કરવે। નિસ્પયોગી 
નથી; કેમકે, તેના તત્ત્વને વિચાર્‌ કરવાથી જવ અને 
જગત્‌ બન્ને મિથ્યા છે, એવે! નિશ્રય થાય છે; અને 
એવી રીતે શિથ્યાપણાની પ્રતીતિ થયા પછી, જગત્‌ 
અને છવને। યાગ કરવાથી, કેવળ અદિતીય એક પર્‌મા- 
«મા જ અવરિષ્ટ રહે છે. એટલે જગત્‌ અને જવના 
મિથ્યાપણાના જ્ઞાનપૂર્વક નાશ થવા માટે તથા પર્‌મા- 
તમાના સલ ત્તાનપૂર્વક અવશેષને માટે જગત્‌ અને 
જીવનો વિચાર્‌ પણુ ઉપયોગી છે, તેથી તેને પણુ 
વિચાર ફર્વેો। આવશ્યક છે, ૧૨ 

અવતર્ણિકા-ન્‍્યારે જીવ અને જગત્‌ મિથ્યા 
ઠરશે ભારે તો વ્યવહારનો પણુ લેપ થઈ જશે. 
આવી શિષ્યે શંકા કરી, તેનું ગુરુ સમાધાન કરે છે. 

નાળતીતતિસ્તયોવોધઃ કિંતુ મિચ્યાત્વનિશ્રયઃ । 

તો ચેત્લુણુસ્તિમૂચ્છોશ્‌ યચ્વેતાયત્નતો સન? ૨।। 

શબ્દ્રાર્થ-અપ્રતીતિ થવી એ ઠંઈ જીવ અને જગ- 
તને ખાધ કયોં ગણાતો નથી; પરંતુ તે મિથ્યા છે, 
આવે જે નિશ્ચય કરવો, તે જીવ અને જગતૂને 
ખાધ કર્યો ગણાય છે. તેમ જો ન હોય, તોપછી 
સુષુપ્તિ, મૂર્છા આદિ સ્થિતિમાં મતુષ્ય પ્રયત્ન વિના 
સુક્તિને પામશે. ૧૩ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિપ્ય-હમણાં તમે કહું કે, 'જીવમાવગનન્નાવચાષે 

શ્વાદમેવ શિષ્યયે। વભાવ અને જગત્ભાવનો ખાધ 


મારા મનમાં ઉતરતું નથી; કારણુ કે, જવ અને જગત- 
નો બાધ થવાથી જીવ અને જગતની પ્રતીતિ જ ચશે 
નહિ; વળી તેમ થવાથી લૌકિક વ્યવહારને! પણુ લેપ 
થઈ જશે. 

ગુરૂ-અહીં ખાધ શખ્દને અર્થ અપ્રતીતિ નથી, પણુ 
મિથ્યાપણાતે। નિશ્ચય આવે। અર્થ છે. જીવ તથા જગત- 
ના મિથ્યાપણાના જ્ઞાનથી કાઈ જતના વ્યવહારને 
લેપ થતો નથી; પણુ જીવ અને જગતના મચિથ્યા- 
પણાના જ્ઞાને કરીતે તેનો બાધ થવાથી, કેવળ સય- 
સ્વસ્પ આત્માજ એક ખાકી રહેશે; એટલે તેથી 
પરમાત્માનું જ જાન થશે. 

શિષ્ય-અહીં બાધ શખ્દતો! અર્થ અપ્રતીતિ નથી, 
પણુ શિથ્યાપણાને। નિશ્ચય છે, એમ શા આધારે કહે। છે! ? 

ગુરુ-અહીં “બધ શખ્દને। અર્થ “સિથ્યાપણું' છે એમ 
માનવામાં યુક્તિ પ્રમાણુ છે. જે અહીં ખાધ શખ્દને 
અર્થ “મિથ્યાપણાને। નિશ્રય' ન માનીએ અને “અપ્રતીતિઃ 
માનીએ તે, સર્વ પ્રાણીએ સુષુપ્તિ તથા મૂર્ચ્કાદિ 
અવસ્થામાં યત્ન વિનતા, એટલે તત્ત્વજ્ઞાન માટે પ્રયત્ન 
કર્યા વિના જ, મોક્ષ મેળવી જય; કેમકે સુષુપ્તિ અને 
મૂછો આદિમાં દ્દેત વસ્તુની પ્રતીતિ થતી નથી; તેમ 
જવ અને જગતની અપ્રતીતિ હોય છે એ અપ્રતીતિને 
લીધે જીવને ઝટપટ મુક્તિ મળી જય, 

શિષ્ય-તત્ત્વત્ઞાનની સિદ્ધિમાં મોટે પ્રયાસ કર્વે। પડે 
છે; કારણુ કે, ચિત્તશુદ્ધિવિના અને શ્રવણાદિકવિના 
તત્ત્વજ્ઞાન થતું નથી. એ ચિત્તશુદ્ધિ થવા માટે નિષ્કામ 
કર્મ અથવા ઉપાસના આદિ કરવાં પડૅ છે; અને 
શ્રવણાદિક માટે ગુસ્કૃપા મેળવવી જેધએ. વળી 
નિયાનિયવસ્તુના વિવેક આદિ સાધનચતુટ્દય પણુ સં- 
પાદન કરવાં જેધએ, તેથી, જે તત્ત્વજ્ઞાન વિના મુક્તિની 
પ્રાપ્તિ થતી હેય તો ઉત્તમ વાત છે, ને તે મતે અભીજ 
પણુ છે; અને તેથી બાધ શખ્દનો અર્થ “અપ્રતીતિ' 
માનવે સારે છે, અને સુષુપ્તિ તથા મૂર્છા આદિમાં દ્ેતતી 
અપ્રતીતિ થવાથી મુક્તિ થાય છે, એમ પણુ માનવું જએેધએ. 

ગુરુ-તત્્વજ્ઞાન વિના એટલે યત્ન વિના મુક્તિની 
પ્રાપ્તિ થવી, એ તે સર્વતે ૪ અભીટ્ટ હોય છે. તેમ 
તને અભીદ્ટ હોય તેમાં નવાઈ શી ? વગર્‌ મહેનતે સરસ 
સરસ મિજ્રન્ન મળે, તે કેને અભીટ્ટ ન હોય ? ધેર બેઠાં 
ગંગા આવે તો તે પતિતપાવિની સમીપ જઈ, દેહના 
પાપને નાશ કરવાને! શ્રમ કેણુ ઉઠાવે! તેમ જ નને 
તત્તજ્ઞાન વિના મુકિતની પ્રાપ્તિ થતી હોય તે। તત્ત્વજ્ઞાન 
માટે “કાઈ પણુ પ્રયાસ કરે નહિ. શાસ્ત્રમાં કહ્યું છે કૃ- 

“અજ જોગ્મણુ વિંરેવ જો વિટ્ઠાજ્‌ વર્ષસ ત્રશેથ્‌ । 
અયલેમાર્થઈતિટો જો વિદ્ાન્‌ યભમાજરેલ્‌ ॥ 


(ફું] 


જે ધરના ખૂણામાં મધ મળતું હોય તે કયે ડાલો 
માણુસ પર્વત ઉપર્‌ નય? તેમ જ યત્ત વિના કાર્ય- 
સિદ્ધિ થતી હેય તો કયે! વિદ્દાન્‌ યત્ન કરે ? પણુ, 
હે શિષ્ય! શ્રમ કર્યા વિના તત્ત્વનું ત્તાન થતું નથી, 
અને તત્ત્વજ્ઞાન વિના મુક્તિની પ્રાપ્તિ પણુ થતી નથી. જે 
તત્તજ્ઞાન વિના સુષુપ્તિ અને મૂર્છા આદિમાં દૈતતી 
અપ્રતીતિ થવાથી જ મુક્તની પ્રાપ્તિ થતી હેય તો, 
'રાઈ પણુ પ્રાણીને ફરીથી સંસારની પ્રાપ્તિ થવી ત જેધએ; 
કમકે, મુક્ત થયેલો જવ પાછે સંસારને પ્રાપ્ત થતો 
નથી, એવું શ્રુતિવચન છે. “ન લ વુનરાયર્તસે। મુક્તિને 
પામેલો! પુસ્ષ, પાછે સંસારમાં આવતે નથી. 
તેમ “માજષેલ્ય સુ યોસિથ ૬નસન્મ ન વિચ્તતે| હે 
અર્જુન | મને એટલે પરમાત્માને પ્રાપ્ત થવાથી, ફરીને 
જન્મ નથી, એટલે જન્મ મરણુરૂપ સંસાર મુક્તને 
નથી.' એમ ગીતામાં કહ્યું છે. પણુ એકલા જ દ્દેતની 
અપ્રતીતિથી સંસારની નિદત્તિ અને મુક્તિની પ્રાપ્તિ થતી 
નથી; કમકે સુષુપ્તિ અને મૂર્છો આદિની નિભૃત્તિ થયા 
પછી, પૂર્વના જેવે। જ સંસાર જેવામાં આવે છે. માટે 
તત્ત્વજ્ઞાન વિના મુક્તિની પ્રાપ્તિ થાય છે, એમ માનવું 
દેખીતું જ વિરુદ્દ છે. વળી, જામારેવ ફિ જેવલ્ય। 
જ્ઞાનથી જ મોક્ષની પ્રાપ્તિ થાય છે.' 'શાસ્વા શ્રિર્વ શાંતે- 
મસ્થંસમેસિ | પરમાત્માને જણી મોક્ષને પ્રામ થાય છે.” 
જઞાનાટૃતે ન યુજિઃ | ત્તાત વિનતા સુક્તિ પ્રાત થતી નથી, 
ઇલાદિ શ્રુતિઓઆ અન્વયવ્યતિરેકરે કરીને મુકિતમાં 
સાનનું કારણુપણું પ્રતિપાદન કરે છે, તે પણુ વ્યર્થ જ 
થાય. તેમ જ સાધન ચતુષ્ટય પ્રતિપાદક સર્વ વેદાંત- 
શાસ્રને વિરોધ પણુ આવે. વળી વસિઇ, વામદેવાદિક 
શિષ્ટ શિરોમણિના સદદાચારને પણુ વિરે।ાધ આવે. માટે 
“તત્ત્વજ્ઞાન વિના મુક્તિ પ્રામ થતી નથી' એમ અવશ્ય 
માનવું જેઈએ, અને એટલા જ માટે ખાધ શખ્દને અર્થ 
“અપ્રતીતિ' નથી, પણુ “મિથ્યાપણાતે। નિશ્રય' આવે અર્થ 
છે. જ્ઞાનવિના મુક્તિ મળતી નથી' એવે । વેદાંત સિદ્ધાન્ત 
છે, 'પણુ જે બાધ શખ્દનો અર્થ “અપ્રતીતિ' માનીએ 
તો સુષુપ્તિ અને મૂર્છા આદિમાં મુક્તિ થવી જેઈએ, 
પણુ તે થતી નથી, માટે ખાધ શખ્દને। અર્થ “અપ્રતીતિ' 
માનવે। નહિ, પણુ “મિથ્યાપણાને નિશ્ચય' માનવે।. ૧૩ 

અવતરણિકા-ડંવે શિષ્ય પરમાત્માના અવશેષના 
અર્શવિષે પ્રશ્ન કરે છે, અને શુરુ તેનું સમાધાન 
કેરે છે. 


પરમાત્માવશેષોડ વિ લત્લત્યસ્યવિનિશ્રયઃ | 
નત જમદ્દિશ્થિતિનો ચેસ્સીવન્યુસ્િને લંમવેત્‌ 191 
શખ્દાર્થ-પરમાત્માનું અવશેષ રહેવાપણું જ પ૨- 
ભાના સત્યપણાને। નિશ્ચય - કરનારું છે, પરનુ 


ચિત્રદીપ 


૧૪૭ 





જગતની વિસ્મૃતિ પ. સત્યપણું સિદ્ધ કર- 


નારી નથી. તેમ જે ન હોય તો જીવન્સુક્તિ સંશવે 
નહિ. ૧૪ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવર્‌ણુ 

રિષ્ય-હમણાં તમે કહ્યું (ખારમાં શ્લોકમાં ) કે 
“વાસ્મેવ થિષ્યતે| સ્વાત્મા જ અવશેષ રહે છે.' એમાં 
કહેલા “અવશેષ' શખ્દનો અર્થ, સ્વાત્માના સસપણાને 
નિશ્રય કરાવનારે। છે, કૈ જગતની વિસ્મૃતિ કરાવનારે 
છે ? સ્વાત્માના સસપણાને। નિશ્ચય કરાવનારા છે એમ 
મને લાગે છે. કારણુ કે, અવશેષના અર્થ ખે છે; 
સલપણાને। નિશ્ચય અને વિસ્મૃતિ. 

ગુજ્-અહીં “અવશેષ'પદને। અર્થ, સયપણાને। નિશ્ચય 
છે; પણુ જગતની વિસ્મૃતિ એવો થતો નથી. જીવ અને 
જગતને બાધ કરવાથી આત્મા જ અવરિદ રહે છે, 
એટલે એ સ્વાત્મા સત્ય છે. 

શિષ્ય-અહીં અવશેષ શખ્દતો અર્થ, જગતની 
વિસ્મૃતિ માતીએ તો શું બાધ આવે છે? 

ગુશ્-અહીં અવશેષ શખ્દને। અર્થ જગતની વિસ્મૃતિ 
માનીએ, તો! જવન્સુક્તિ સંભવતી નથી; કારણુ કે વસિઇ, 
વામદેવ, યાસવલ્કયાદિ અનેંક મહાત્માએ જવન્સુક્ત 
હેતા, તથાપિ તેઓને જગતની વિસ્મૃતિ નહતી. જગત- 
ની વિસ્મૃતિ તો સપ્તમભૂમિકાવાળાને અને વિદેહ 
મુક્તિવાળાને જ હોય છે, માટે, અવશેષપદને અર્થ 
જગતની વિસ્મૃતિ માનવો નહિ, પણુ સત્યપણાતેો 
નિશ્રય માતવે।. ૧૪ 

ગઅવતરણિકા-ાનરંતર વિચાર ક્યાં સૂધી કરવો, 
'એ વિષે શિષ્યે પૂછયું ત્યારે ગુરુ તેનું સમાધાન કરે છે. 


વરોજ્ઞા ચાપરોક્ઞેતિ વિઘા ટ્રેધા વિચારઞા । 
તત્રાપરોક્ષવિયાળ્ની વિચારોડય સમાપ્યતે ।૨5॥ 


શખ્દાર્થ-વચાર કરવાથી ઉત્પન્ન થનારી વિધા 
(જ્ઞાન); પરોક્ષ અને અપરેક્ષ એમ બે પ્રકારની 
છે. તેમાં અપરોક્ષ વિધાની પ્રાસિ થાય ત્યારે આ 
(જીવ, જગત્‌ અને પરમાત્માનો ) વિચાર સમાસ 
થાય છે. ૧૫ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવર્‌ણ 

શિષ્ય-'શટ્‌ા વિપાસ્વેસસ્માઝમવવરાસ્મનઃ | તે માટે 
જગત્‌ , જવ અને પરમાત્માનો સદા વિચાર કર્વે।, 
એમ આ પ્રકર્ણુના બારમા શલેોકમાં આપે કહ્યું છે, 
તેથી તે વિચાર્‌ દેહુપાત પર્યત ફરવો % વચમાંથી 
મૂકી દેવે। ? 

ગ્ુશ-જગત્‌ , જવ અને પરમાત્માને! સર્વદા વિચાર 
ફરવાથી ખે પ્રકારની વિધા પ્રામ થાય છેઃ એક પરોક્ષ, 


૧૪૮ 


શ્રી પંચદશી 


[ પ્રકર્‌થુ- 





અને ખીજ અપરેક્ષ. પરોક્ષ તાન થયા પછી પણુ, ન્યાં 
સધી અપરેક્ષ જ્ઞાન થયું ન હેય યાં સૂધી, સર્વદા 
તેનો વિચાર કર્યા કરવો, અને અપરેક્ષ ત્તાન થયા પછી 
તે વિચાર મૂકી દેવો; અથાત્‌ એ વિચારતો અવધિ, 
દૈહપાત નથી, પણુ અપરેક્ષ જ્ઞાનની પ્રાપ્તિ છે; કાર્‌ણુ 
"દ અપરોક્ષ તાન થયા પછી, વર્તમાન દેહ વિધમાન 
૭તાં પણુ, જગત્‌, જવ અને પરમાત્માનો વિચાર કર્‌- 
વાતી આવસ્યકતા રહેતી નથી, અને જે અપરેક્ષ જ્ઞાન 
ન થયું હોય તો વર્તમાન દેહને પાત થયા પછી પણુ 
તે વિચાર કર્તવ્ય રહે છે. ૧૫ 

અવતરણિકા-પરેક્ષ અને અપરોક્ષ વિઘા એટલે 
શું? એમ શિષ્ય પ્રક્ષ કરે છે ત્યારે ગુરુ અનુકુમે 
તેનું સ્વસ્પ કહે છે. 

અસ્તિ ત્રજ્ઞેતિ ચેટ્ેટ્‌ વરોલ્ઞાનમેવ તત્‌ । 

ઝદ ત્રજ્નેતિ ચેટ્રેર લાક્ષાત્યાર$ સ રસ્યતે ।?૧।। 

શખ્દાર્થ-“ખ્રહ્મા છે' એ પ્રકારે જો જાણે તો તે 
પરેક્ષ જ્ઞાન કહેવાય છે; અને “હું ખ્રહ્દા છું' એ પ્રકારે 


જે જાણે તો તે સાક્ષાત્કાર, એટલે અપરેક્ષ જ્ઞાન. 


કહવાય છે. ૧૬ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-ઉપર તમે પરોક્ષ અને અપરેક્ષ એવી રીતે 
ખે પ્રકારની વિદ્યા કહી છે, તેમાં પરે્‌ક્ષ વિધાતું રું 
સ્વરૂપ છે તે કહે. 

ગુશ્-“બહ્મ છે, એ પ્રકારે બહમાની સત્તા (અસ્તિત્વ) 
જાણુવી, એ પરોક્ષ વિદ્યા કહેવાય છે. ત્તાન અને વિદ્યા 
ખન્ને પર્યાય શખ્દો છે, માટે પરેક્ષવિધા અને પરેક્ષન્તાન 
એ બન્ને શખ્દને અર્થ એક જ છે. 

શિષ્ય-યારે અપરેક્ષ વિદ્યાનું રું સ્વરૂપ છે ? 

ગુજ-“હું બહમ છું' એ પ્રમાણે સાક્ષાત્કાર્પણાથી પોતે 
પ્‌ાતાને જણુવે,, તે અપરેક્ષત્ઞાન કહેવાય છે. ૧૬ 

આત્સતત્ત્વ વિવેચન 
કૃૂઢસ્થતું અને જીવનું નિરૂપણ 

અવતરણિકા-અહીંથી ગુરુ આત્મસાક્ષાત્કારમાં 
અસાધારણુ કારણુરુપ આત્મતત્ત્વના વિવેચનને 
આરંભ કરે છે, અને તેનું ફૂળ દર્શાવે છે. 

તસ્તાજ્ઞાત્યારસિજ્રર્થવાસમતશ્વં વિવિરવતે | 

સેનાયં લવેલંલારત્લય ળવ વિણુચ્યતે || ૬૭ | 

શખ્દાર્થ-તે આત્મતત્ત્વના અપરોક્ષ જ્તાનની સિદ્ધિ 
માટે અમે આત્મતત્ત્વનું વિવેચન કરીએ છિચે; જે 
આત્મતત્ત્વના વિવેચને કરીને આ જીવ, સર્વ સંસા- 
રથી તત્કાલ જ સુફ્ત થાય છે. ૧૭ 


ચન્દ્રકાન્ત વિવર્‌ણુ 

શિષ્ય-હે ચુરુદેવ ! કહો મને કે આત્મતત્્વતતા એ 
અપરેક્ષ જ્ઞાનનું અસાધાર્‌ણુ કારણુ શું છે ? 

ગુજ્ઞ-હે શિષ્ય | આત્મતત્ત્વના અપરેોક્ષ જાનનું 
અસાધારણુ કારણુ, આત્મતત્ત્વનો જ વિચાર્‌ કરવે। તે 
છે. એ અપરેક્ષ ત્તાન સિદ્ધ થાય, એટલા માટે હવે 
હું આત્મતત્ત્તનું વિવેચન કરું છું. 

શિષ્ય-આત્માનું અપરોક્ષ જ્ઞાન થવાથી શું ફેળ 
થાય છે? 

ગુજશ્-આત્માનું અપરેક્ષ ત્તાન થવાથી, જન્મમરણુ- 
રૂપી સંસારથી તુરત મુક્તિ મળે છે; માટે સંસારથી 
મુક્ત થવું, એ અપરેક્ષ આત્મનજ્તાનનું ફળ છે. ૧૭ 

અવતરણિકા-હુવે વ્યવહારમાં પ્રતીત થતા 
ચૈતન્યના ચાર ભેૈદ્ટ સમજાવતાં, ટૃણાંત આપીને 
આકાશના ભેદ ડહે છે. 


મૂટસ્યો ત્રણ ગીવેશાવિત્વેવં ચિશલુર્વિયા । 

ઘટાવાશમદાવાશો સણાવાશાખ્રસે યથા 1૨૮ 

શખ્દાધે-જેમ ઘટાકાશ, મહાકાશ, જલાકાશ 
અને સેઘાકાશ એ પ્રકારે આકાશ ચાર પ્રકારનું છે, 
તેમ ચૈતન્ય પણુ ફૂટસ્થ, ખ્રહ્મ, જીવ અને ઈરે 
એવી રીતે ચાર પ્રકારનું છે. ૧૮ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

એ આત્મજ્ઞાન થવા માટે, પ્રથમ કેટલીક સમજણુ 
આપું છું તે સાંભળ. જેમ આકાશ (અવકાશ) એક 
છે છતાં વસ્તુને લઇને ધટાફાશ, મહાકાશ, જલા- 
કાશ અને મેધાકાશ એવી રીતે આકાશ ચાર પ્રકારનું 
જણાય છે, તેમ ચૈતન્ય પણુ ફૂટસ્થ, બહમ, જીવ, અને 
ઈશ એવી રીતે ચાર પ્રકારનું છે. 

શિષ્ય-જેમ આકાશ એક છે એ પ્રયક્ષ છે, તેમ 
ચૈતન્ય પણુ એક છે, લારે તેના ચાર ભેદ માનવાતું શું 
પ્રયોજન છે ? 

ગુજ્-આકાશ એક છે, તથાપિ વ્યવહારમાં તેના ચાર્‌ 
ભેદ પ્રતીત થાય છે; તેમ ચૈતન્ય એક જ છે, તથાપિ 
ઉપાધિતા ભેદથી ચૈતન્યના ચાર ભેદ પ્રતીત થાય છે; 
અતે પાર્‌માથિક ચૈતન્યની એકતાને! નિશ્ચય થવા માટે 
ચૈતન્યના ચાર્‌ ભેદ માન્યા છે. એ ચારે ભેદતું સ્વરૂપ 
નણુવાથી જેમ આકાશ એક છે તેમ “ચૈતન્ય એક 
છે' એવે! નિશ્ચય થાય છે; માટે ચૈતન્યનતી એકતાને 
નિશ્ચય કરવા માટે એ ચેતન્યના ચાર્‌ ભેદ માનવાની 
જજર્‌ છે. 

શિષ્ય-સહા-એટલે ચેતનના ભેદ તો ત્રણુ છે અને 
તમે ચાર કેમ કહે છે! ? 


ડુ] 

ગુશ-થહ્મા અમવા ચેતન ત્રણુ પ્રકારતું છે, એટલે 
જવ, ઈધર, અને શુદ્ધ બહા. એમ ત્રણુ ભેદથી ચેતન 
ત્રણુ પ્રકારનું છે એ ખરં, પણુ કેટલાક (૧) શુદ્ધચેતન, 
(૨) ધશ્વિરચેતન અને (૩) જીવચેતન માની, તે ઉપરાંત 
(૪) અવિદ્યા, તથા (૫) અવિદ્યા અને ચેતનને। પર્‌સ્પર્‌ 
સંબંધ, તથા એ પાંચેનો એકઠો સબધ ગણીને છ ચેતન 
ગણાવે છે. પણુ તે ૪ ભ્રાગ શિથ્યા છે. શ્રી શંકર્સ્વા- 
મીએ કહ્યું છે કે, મશ ત્રજ્ઞાસિર્ાં જિષિર્ન શસ્મયતિ # 
'થહ્મ સિવાય બીજું કઈ પણુ અજ (જન્મરહિત) સંભવતું 
નથી,' તેથી ચેવતનના ૭ ભાગ અવિદ્યાજન્ય સિહ થાય 
છે, અને જન્યસંસગ તથા જન્યભેદને અનાદિ માની 
શકાતા નથી, તેથી ૭ ચૈતન્ય ન રહેતાં ત્રણુ જ ચેતન 
રહે છે. તેટલું છતાં અમે તો ચેતન ચાર_કહીએ છીએ, 
પણુ તે ત્રણુ ચૅતનથી પણુ બહ્મ તથા આત્માની એ- 
કતાતો બોધ થાય છે એમ કેઈ કહે યારે ચાર ચેતન 
શા સારં માનવાં ન્નેઇએ, એવે પ્રશ્ન સ્વાભાવિક છે. 
આનું સમજવાનું આમ છે કે:-ફૂટસ્થ અને અહા એ 
ખેમાં નામ સિવાય ખીને કંઈ ફેર્‌ નથી; તેથી જ કેટ- 
લાક ત્રણુ ચેતન ગણે છે. રૂટસ્થ એ પાર્માર્થિક જીવ 
છે. જાપ્રદવસ્થામાં અંતઃકર્‌ણુ ફૂટસ્થનું જે પ્રતિબિખ 
પડે છે તે પ્રતિબિબિત વ્યાવહારિક જીવ કહેવાય છે 
અને વ્યાવહારિક જવમાં અષ્યાસરૂપે સ્વમમાં પડેલું 
કૂટસ્થનું પ્રતિબિખ સ્વમગત પ્રાતિભાસિક જીવ કહેવાય છે. 
આમ ફૂટસ્થતે જીવમાં અંતર્ભાવ છે, એટલે ત્રણુ જ 
ચેતન રહે છે. પણુ 'જીવેશાયામાલન જતોસિ માયા | માયા 
શાવિશા જ સ્થયતેવ મવત્તિ। માયા એટલે પ્રકૃતિ, આભા- 
સવડેૅ જીવતે તથા પશ્વિરને એમ ખે ભેદને ઉત્પન્ન કરે 
છે, અને માયા તથા અવિદ્યા, (એવા ખે રૂપ) પ્રકૃતિ 
પોતે જ ખને છે,' આ શ્રુતિના અર્થને અતુસરીને, ચાર 
પ્રેકારના આકાશની સાથે સરખાવવા માટે અત્રે ચાર 
પ્રકારનું ચેતન માનીને, ખહ્મા તથા આત્માની એકતાને 
નિર્ણય કરવામાં આવ્યો છે. ૧૮ 


અવતરણિકા-હુવે વેદાન્ત પ્રસંગ ચલાવીને, ગુરુ 
અહીં જલાકાશ અને મેઘાકાશનું નિસ્પણુ કરે છે; 
અને ખીના બે આકાશતું કરતા નથી, કફેમક્રે ઘટા- 
કાશ તથા મહાકાશને અર્શ પ્રસિદ્ધ છે. 
ઘટાવચ્છિજ્સે નીર્‌ં યસત્ર પર્તિવિષિત । 
સાખ્રરનક્ષત્રગાવાશો ઞછાવાશ રરીથેતે 1૨૨ 
મદાશાશસ્ય મધ્યે યન્તેઘષેટજમીદ્ષ્યતે । 
ત્રતિવિચતયા તત્ર મેવાવાશો ઝે રિથિત! ॥૨૦।। 


શખ્દાર્થ-ઘટે કરીને અવજ્છિજ્ઞ (ઉપાધિવાળા) 
આફાશમાં જે જળ છે, તેમાં સેઘ અને તે નક્ષત્રોની 


ચિત્રદીપ 


૧૪૯ 


સાથે આકાશનું જે પ્રતિબિંબ પડે છે, તે જલાકાશ 
કહેવાય છે અને મહાકાશના મધ્યમાં જે મેઘમંડળ 
જોવામાં આવે છે, તેમાં જળમાં પ્રતિબિખપણાએ 
કરીને તે સૈઘાકાશ રહેલું કહેવાય છેં. ૧૯-૨૦ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 
મહાકાશ પ્રત્યક્ષ છે જે આદિ કે અંત વિનાનું અ- 
માપ છે. એ મહાકાશ અથવા મહા અવકાશમાં નક્ષત્ર, 
મેધ, તારામંડળ, મ્રહો આદિ રહ્યાં છે. હુવે એક 
પોકળ બટને મહાકાશમાં મૂકતાં, ધટની બહાર અને 
અંદર એમ ખે આકાશ જૂટાં પડે છે. મહાકાશની સાથે 
ધટને। સંબંધ થવાથી ધટની ઉપાધિ આવવાથી ધટની 
અંદરનો ભાગ ધટાકાશ કહેવાય છે. એ ધટાકાશમાં 
જે જળ ભરેલું હેય છે, તે અચળ જલમાં મેધમડળ 
અને નક્ષત્રો સહિત આકાશનું જે પ્રતિબિબ પડે છે, 
તે જ્લાકાશ કહેવાય છે. 
શિષ્ય-તમે આકાશ ચાર પ્રકારનાં કહ્યાં, પહેલું 
ધટાકાશ, ખીજું મહાકાશ, ત્રીજું જલાકાશ અને ચોથું 
મેધાકાશ. એ ચાર પ્રકારનાં આકાશમાંથી પહેલા ધટા- 
કાશનું અને ખીશ્ન મહાકાશતું નિસૂપણુ મૂકી દપને, 
ત્રીજ જલાકાશનું નિર્પણુ શા માટે કરે। છે!? , 
ગુર-મેં તેનું નિરૂપણુ કર્યું છે, અને તારે માટે પુનઃ 
કહું છું કે, ધટની સાથે આકાશના સંબંધ થવાથી 
ધટાકાશ કહેવાય છે, અને ધટની કે બીન કેધની ઉપાધિ 
ન લાગવાથી એકલું રહેલું આકાશ મહાકાશ કહેવાય 
છે. એવી રીતે ધટાકાશ અને મહાકાશ, એ બન્ને આકાશ 
પ્રસિદ્ધ છે, માટે તેનું નિર્ૂપણુ ન કરતાં, અપ્રસિદ્ધ 
જલાકાશનું નિરૂપણુ કરવાની જરૂર્‌ અમને વધારે લાગે 
છે. ધટાકાશનેો અને મહાકાશને। ભેદ તું સમન્યે। છે. 
હવે ધટમાં પણુ જળ રહે છે, તેમ ઉપર્‌ પણુ મેધસૂપે 
જળ રહે છે. ધટમાં રહેલા જળમાં મેધ અને નક્ષત્રો, 
તારા સહિત આકાશનું જે પ્રતિભિબ પડે છે, તે જલા- 
કાશ કહેવાય છે. તેમ જ મહાકાશમાં મેધમંડળ ન્નેવામાં 
આવે છે. એ સેધના જળમાં નક્ષત્રો, તારા સહિત 
આકાશનું જે પ્રતિબિબ પડે છે, તે બિબ મેધાકાશ 
કહેવાય છે એમ જાણુવું. ૧૯-૨ ૦ 
અવતરણિકા-શિષ્ય મેધાફાશ વિષે આશંકા કરે 
છે કે મેઘનું જલ તે! કંઈ જણાતું નથી, તે તેમાં 
આકાશના પ્રતિખિંખનું જ્ઞાન કેવી રીતે થાય? 
તેપરથી ગુરુ તેનું સમાધાન કરતાં કહે છે કેઃ- 
મેઘાંશ્વણટ્વ તપારાવારલસ્યિતમ્‌ । 
તત્ર સપ્રતિવિયોયં નીરત્વાટ્નુમીયતે | ૨૨ ।। 
શખ્દાર્થ-જળ સેઘના અંશરૂપે છે અને તુષાર 
(ઝાકળ)ના આકારે ત્યાં રહેલું છે. એ રીતે મેઘ 


૧૫૦ 





જળમય હોવાથી આકાશનું આ પ્રતિબિંખ છે, એમ 
અતુમાન થાય છે. ૨૧ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવર્‌ણ 

શિષ્ય-મેધના જલતી પ્રતીતિ થતી નથી, તો પછી 
તે જલમાં આકાશના પ્રતિબિબનું જ્ઞાન કેમ થશે ? 

ગુશ-યઘપિ મેધમાં રહેલા જલની પ્રયક્ષ પ્રતીતિ 
થતી નથી એ ખસે છે; તથાપિ અનુમાને કરીને તેની 
પ્રતીતિ થાય છે ખરી. મેધમાં જલતી સિહ્ધિ માટે 
અતુમાન કરીએ કે, “મેધમાં સૂટ્મ અવયવકજપે જળ 
છે, કારણુ કે તેમાંથી ભણિ થાય છે.' એ અતુમાને 
કરીને મેધમાં જલની સિદ્ધિ થાય છે. હવે જ્યારે મેધમાં 
જલ છે, યારે તે જલમાં આખા આકાશનું પ્રતિબિખ છે, 
ઝે પણુ અનુમાતે કરી સિદ્ધ થાય છે. જેમ, “મેધનું 
જલ આકાશના પ્રતિબિબવાળું છે,' કાર્‌ણુ કે તે ધટમાં 
રહેલા જલની પેઠે જલ છે; એટલે જેમ ઘટમાં રહેલા 
જલમાં આકાશતું પ્રતિબિબ છે, તેમ મેધમાં રહેલા 
જલમાં પણુ આકાશનું પ્રતિબિબ છે, એમ સિદ્ધ થાય 
છે. એવી રીતે મેધમાં રહેલા જલના પ્રતિબિખતું જ્ઞાન 
થાય છે, અને તેપર્‌થી મેબ્રાકાશનું જ્ઞાન થાય છે. ૨૧ 


મ્પવતર્ણિકા-એ પ્રમાણે દૃષ્ટાંતહૂપ આકાશનું 
નિસ્પણુ કર્યા પછી પ્રથમ કહેલા કૂટસ્થનું નિર્ક- 
પણુ ડરે છે. 

અઝપિદાનતયા હેદ્ટ્યાવાર્છિલગેતનઃ | 

યૂટવશિવિવારેળ સ્થિતઃ વૂટશ્ય ૩સ્યતે 1૨૨ 

શખ્દા્થે-અધિદાનપણાએ કરીને સૂક્ષ્મ તથા 
સ્થૂલ એમ બે દેહુના સંબંધવાળા અને ફૂટવત્‌ એટલે 
એરણુની પેઠે નિર્વિકારસ્પે રહેનારો જે ચેતન, તે 
કૂટસ્થ ઠ્હેવાય છે. ૨૨ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવર્‌ણ 

હે શિષ્ય! પૅંચીકૃત પંચમહાભૂતથી આ સ્થૂલદેહ 
ઉત્પન્ન થાય છે, અને અપંચીકૃત પંચમહાભૂતથી સૂટ્ટમ- 
દેઠુ ઉત્પન્ન થાય છે, આ બને દેહુ અવિધાને લીધે કલ્પી 
કાઢેલા છે, પણુ સય નથી. એ બન્ને દેહના આધારરૂપ 
હે।વાથી તેના સંબંધવાળા જે આત્મા તે ફૂટસ્થ છે. 

શિષ્ય-ફૂટસ્થ એટલે શું? તે સમજાવે।. 

ઝુર-ફૂટ એટલે લુદાર્તી એર્ણુ. આ એરણુ ઉપર 
અનેક નતના ધાટ ધડવામાં આવે છે, અતે રાત દિવસ 
તેના ઉપર હથોડાઓને મારે પડે છે, તોપણુ તેમાં 
જર્‌ાએ વિકાર થતે। નથી, અર્થાત્‌ તે એરણુ પોતાના 
સ્વરૂપમાં જ રહે છે. તેમજ પરબખહ્મામાં પગ અનેક 
પ્રકારના બહ્માંડાની ઉત્પત્તિ થયા કરે છે, ૭તાં પણુ 
બ્રહ્મમાં જરાય વિકાર થતો! નથી, પરંતુ તે પોતાના 


થ્રી પંચદ્ટશી 


[ પ્રકરણુ 


સ્વરૂપમાં જ રહે છે; એટલા માટે બ્રહ્મનું બીજું નામ 
રૂઢસ્થ કહેવામાં આવે છે. 

શિષ્ય-સ્થૂલ અતે સૂક્મ દેહના આધારરૂપ છે, તેથી 
તેના સંબંધવાળા ચેતન આત્મા ફૂટસ્થ કેમ કહેવાય છે ? 

શુર-એ આધારભૂત આત્મા, ફૂટતી પેઠે એટલે 
લુહારતી એર્‌ણુની પેઠે, નિવિકાર છે, માટે તે ફૂટસ્થ 
કહેવાય છે. ૨૨ 

અવતરણિકા-એ પ્રમાણેકૂટસ્થનું સ્વરૂપ જણાવ્યા 
પછી, છીવનું પ્રતિપાદન કરે છે; કારણુ કે કૂટસ્થ 
ક કલ્પિત ખુદ્ધિમાં જે પ્રતિબિખ પડે છે, તે જ 
જીવ છે. 


ગૂટરથે વાલ્વિતા વુદ્િશ્તત્ર ચિર્પરતિવિવજે । 
પ્રાળાનાં ધારળાત્તીવઃ ચંતારેળ ત યુગ્યતે [૨૨ ।। 
શબ્દાર્થ-ફૂટસ્થમાં કલ્પેલી જે ખુદ્ધિ તેમાં, 
એટલે ખુદ્ધિમાં ચેતન્યનું જે પ્રતિબિખ પડે છે તે, 
પ્રાણુને ધારણુ કરવાથી જીવ કહેવાય છે; અને તે 
જીવ સંસાર સાથે જેડાય છે. ૨૩ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 
સર્વ કલ્પનાનું અધિકાન ફૂટસ્થ છે. એ ફૂટસ્થમાં 
ખુદ્ધિની પણુ કલ્પના થાય છે. એ ખુદ્ધિમાં બ્રહ્મચેતનનું 


પ્રતિબિખ પડવાથી તે પ્રતિબિબિત ચિદદાભાસ જવ 
કહેવાય છે. 


શિષ્ય-એ બહ્મના પ્રતિબિબનું “જવ' એવું નામ કેમ 
પડથ્રું, તે સમન્નવે।, 

ગુશ-એ પ્રતિબિબ, ઇંદ્રિયો સાથે પ્રાણુને પ્રેરણા 
કરે છે; અને પ્રાણુને ધારણુ કરવાથી એ પ્રતિબિબનું 
“%વ' એવું નામ પડયું છે. 

શિષ્ય-ઉપર્‌ તમે ફૂટસ્થતું પ્રતિપાદન કર્યું, તેથી “કૂટ- 
સ્થને માનો છે!' એમ સિદ્ધ થાય છે; પરંતુ યારે તશૈ 
જીવને જૂદો શા માટે માને છો? 

ગુશ્ઞ-જેો જીવને જદો ન માતીએ તે સંસારને કેઈ 
પ્રકારે નિવાંહ થઈ શકે નહિ; કારણુ કે, ફૂટસ્થ તો અ- 
વિકારી છે, તેથી તેને સંસાર સંભવતે। નથી. તેથી સંસારના 
નિર્વાહ માટે ફૂટસ્થથી જૂદો જેમાં ફૂટસ્થનું પ્રતિબિખ 
પડે છે એવો જીવ અવશ્ય માનવો જેઇએ. એટલા જ 
માટે, અમે પૂર્વાપર થંલારેળ જ યુશ્યત | તે જીવ સંસાર્‌ 
સાથે જેડાય છે, એટલે તે “સંસારી છે, ને જન્મમર્‌ણુા।- 
દિક સુખદુ:ખ તેને ભોગવવાં પડે છે,' એમ કહ્યું છે. ૨૩ 
જીવ અને કૂટસ્થના અન્યોન્યાધ્યાસતું નિરૂપણુ 

અવતર્ણિકા-શિષ્ય, કૂટસ્થના અસ્તિત્વ વિષે 
આશંકા કરે છે, તેથી ગુરુ ટૃછાંત આપીને તેનું 
ક કરે છે, અને અન્યોન્યાધ્યાસનું સ્વરૂપ 
કૅહું છે. . 


ડું] 

અર વટાજાશો યમા સવેસ્તિરોફિતા । 
તથા ગીવેનનૂટર્યઃ સોડ્ન્યોન્વાધ્યાલ રચ્યતે ૨૪ 

શખ્દાર્થ-જેમ જલાકાશે કરીને સવે ઘટાકાશ 
હૈકાયલું રહે છે, તેમ જીવે કરીને કૂટસ્થ પણુ ઢંકા- 
યલે। છે. તે અન્યોન્યાધ્યાસ કહવાય છે. ૨૪ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-તમે આગળ “સંસારના નિર્વાદમાટે ફૂટસ્થથી 
જૂદો જીવ માનવાની જજર્‌ છે' એમ કહી ગયા તે તો 
ઠીક, ભલે જીવને જૂદો માને; પણુ ફટસ્થને શા માટે 
માનો છે? કારણુ કે જીવ છે તે જ એક ખસ છે, 
ફૂટસ્થની કંઈ પણુ આવશ્યકતા નથી. વળી એ કૂટસ્થ 
તો ભાસતેો નથી, દેખાતો નથી તેથી ફૂટસ્થ નથી, 
એમજ સિદ્ધ થાય છે. 

ઝુશ-ફેટસ્થને માનવાની આવશ્યકતા છે; કારણુ કે 
ખુદ્દિ તથા ચિદાભાસાદિનું અધિછ્ઠાનત એટલે મુખ્ય 
આધાર તો ફૂટસ્થ છે. જે ફૂટસ્થને નહિં માનીએ તો, 
જેમ જક્ષવિના ફ્લદૂલ આદિ હોતાં નથી, તેમ ફૂટસ્થ 
વિના ઞ્રુદ્ધિ આદિતી અસિહ્ધિ થશે. માટે ફૂટસ્થ તો છે, 
તથાપિ જેમ જલાકાશે કરીને સર્વ ધટાકાશ ઢંકાયલું 
છે, તેમ જીવે કરીને ફૂટસ્થ ઢંકાયલે! છે, એથી તે 
ભાસતેો। નથી. પણુ જેમ જલાકાશે કરીને ટૅકાયલા ધટા- 
કાશને। સદભાવ માનવામાં આવે છે, તેમ જીવે કરીને 
હંકાયલા ફૂટસ્થનેો સદ્ભાવ પણુ માનવે! ન્નેઇએ. 

શિષ્ય-જવ ફૂટસ્થને હાંકી દે છે, એમ કોઈ પણુ 
શાસ્રમાં પ્રતિપાદન કર્યું નથી, યારે તમે એ વાત 
કયાંથી લાવ્યા ? 

ગુશ્-યદ્યપિ અન્ય શાસ્ત્રમાં છવ ફૂટસ્થને હાંકી દે 
છે, એટલે જીવના વ્યવહારના ગુંચવાડાને લીધે ફૂટસ્થ 
જણાતું નથી, તે વાત પ્રતિપાદન કરવામાં આવી નથી, 
તથાપિ શારીરિકભાષ્યાદિકમાં તે અન્યોન્યાધ્યાસનું પ્રતિ- 
પાદન કર્યું છે. એ અન્યોન્યાષ્યાસનું જ અમે આંહી 
તિરોધાનસૂપે પ્રતિપાદન કર્યું છે; તેથી તિરોધાન અને 
અન્યોાન્યાધ્યાસ, બન્ને એક જ છે એમ સમજવું. ર૪ 

અવતશર્ણિકા-હુવે શિષ્ય, અન્યોન્યાધ્યાસના 
કારણુર્રપ અવિદ્યાનાં સ્વસ્પવિષે પ્રશ્ન કરે છે, 
(યારે ગુરુ અવિદ્યાનું સ્વરૂપ કહે છે. 

અયં જ્ઞીવો ન રૂટરથં વિવિનસ્ત્રિ વરાષન । * 

અનાહિર્વિવેજોડયં યૂછાવિયેતિ મમ્યતામ્‌।1૨૧। 

શખ્દાર્ચ-આ જીવ, કેઈ કાળે પણુ ફૂટસ્થને 
વિવેક (વિચાર) કરતે! નથી, આ અનાદિ કાળને 
અવિવેક ( અજ્ઞાન ) કહવાય છે; અને એ અવિ- 
વેકને જ “મૂલાવિદ્યા' એ પ્રકારે જાણુવી. ૨૫ 


ચિત્રદ્ઠીપ 


૧૫૧ 


ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

રિષ્ય-જીવને લીધે ફૂટસ્થનું ઢંકાઈ જવું, એ જ જે 
અન્યોન્યાપ્યાસ કહેવાતો હોય તો, એ અન્યોન્યા- 
પ્યાસતું કાર્‌ણુ શું છે? 

ગુજ્ઞ-અન્યોન્યાધ્યાસનું કાર્‌ણુ “મૂલાવિદ્યા' છે. આ 
જીવ કોઈ કાળે પણુ ફૂટસ્થનો વિચાર કરતો નથી; કારણુ 
કે તેને અનાદિ કાળનું અજ્ઞાન વળગેલું છે. એ અનાદિ 
અન્તાન તે જ “મૂલાવિદ્યા' કહેવાય છે. વિચાર્‌ કરતાં જે 
હેય જ નહિ, અથવા જે આવરણુ તથા વિક્ષેપ શક્તિ- 
વાળી અનાદિભાવરૂપ જે છે, તે અવિદ્યા. એ અવિદ્યા 
ખે પ્રકારની છેઃ-મૂલાવિધા અને તુલાવિદ્યા. બ્રહ્મ અને 
આત્માની એકતાને વિસર્‌ાવી દેવાવાળી મૂલન-અવિદયા 
એટલે મૂલાવિઘા કહેવાય છે, અને રજ્જુ જુજંગાદિક 
ભ્રાંતિ સ્થલમાં ઉપાદાન કાર્‌ણુરૂપ જે અવિદ્યા છે, તે 
તુલાવિદ્યા ( એટલે કે સમાનતાની ભ્રાંતિને લીધે ખોટી 
તુલા કરાવનારી વિદ્યા) કહેવાય છે. તેમાં મૂલાવિદ્યા કાર્ય 
કારણુ ભેદથી ખે પ્રકારની છે. અન્ય પદાર્થમાં અન્ય પદાર્થ- 
ની ખુદ્ધિ ઉત્પન્ન કરનારી જે છે તે કારણુરૂપ મૂલાવિધા 
છે ને અન્ય વસ્તુમાં અન્ય વસ્તુતી ખુદ્ધિ સ્વસ્પ જે 
અવિદ્યા, તે કાર્યરૂપ મૂળ વિદ્યા કહેવાય છે. ર૫, 

અવતર્ણિકા-અવિદ્યાના અવાંતર ભેદે કહે છે 
તથા આવરસણુતું સ્વરૂપ કહે છે. 


વિક્ષેવાટસિફ્યામ્યાં ટ્વિધાડવિયા વ્યવાસ્થિતા | 

ત માતિ નાસ્તિ વૂટરથ ર્સ્વાપાર્નમાટતિ$ ૨૧ 

શખ્દ્ાર્થ-અવિદ્યા તે વિક્ષેપરપે અને આવૃત્તિસપે 
કરીને ખે પ્રકારે વ્યવસ્થિત થયેલી છે. “કૂટસ્થ ભા- 
સતો નથી,' “ૂટસ્થ નથી, એ પ્રકારે નકકી કરવું, 
તે આવરણુ કહેવાય છે. ૨૬ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવર્‌ણ 

શિષ્ય-અવિધાના અવાંતર ભેદ કેટલા છે ? 

ગુજ્-બૅઃ-વિક્ષેપ અને આવરણુ. 

શિષ્ય-વિક્ષેપનું સ્વરૂપ સમજવે।. 

ગુજ-વિક્ષેપનું સ્વરૂપ, આગળ કહીશું (૩૩ મા શ્લે।- 
કમાં). યદ્યપિ ચાલતા શ્લોકમાં વિક્ષેપ પ્રથમ કહયો છે, 
તેથા વિદ્ેપનું સ્વરૂપ પ્રથમ કહેવું એેઇએ ખરં, તથાપિ 
વિક્ષેપનું કારણુ આવરણુ છે, માટે વિક્ષેપની અપેક્ષાથી 
આવરણુવું સ્વરૂપ પ્રથમ કહેવું જેઇએ. 

શિષ્ય-યારે આવરણૂનું સ્વરૂપ સમનવે।, 

ગુરુ-'ફટસ્થ પ્રકાશતેો નથી, રૂટસ્થ નથી,' આ બન્ને 
આવરણુનાં સ્વરૂપ. તેમાં અજ્ઞાની કહે છે 5, ફૂટસ્થ 
પ્રકાશતો નથી. આ આવરણુ તેનાં અન્તાનને દશાવ- 
તારં છે અને ફૂટસ્થ તથી આ આવરષણુ ફૂટસ્થની સત્તા 


૧૫૨ 


વિશેનું અજ્ઞાન દર્શાવે છે, આને આદભૃતિ એટલે આ- 
વરણુરૂપ અવિધા કહેવાય છે. જેમ સૂર્યની આડે વાદલું 
આવી ન્નય તેને આવરણુ કહેવામાં આવે છે. તેમ જ 
અવિદ્યા પણુ એક આવરણુરૂપ છે. કારણુ કે વાદળું 
જેમ સૂર્યને દેખાવા દેતું નથી તેમ જ અવિધા પણુ રૃ- 
ટસ્થના સ્વરૂપનું તાન થવા દેતી નથી. માટે તે આ- 
વરણુને દૂર્‌ કરવાની જજુર્‌ છે. ૨૬ 

અવતરણિકા--અવિદ્યા અને આવરણુના સદ્દભા- 
વમાં શિષ્ય પ્રમાણુનો પ્રશ્ન કરે છે, ત્યારે ગુરુ 
કહે છે કેઃ-- 

અજ્ઞાની વિહુવા ૧૪ જૂટસ્થં ન પરયુધ્યતે | 

નમાતિનાસ્તિનૂટસ્ય ફતિ વદા વટ્સ્વવિ ।।1૨૭। 

શખ્દાર્થ-વિદ્ધાને અજ્ઞાનીને પૂછયું કે, “તું કૂટ” 
સ્થને જાણે છે?' ત્યારે અજ્ઞાની કહે છે કે “ફૂટસ્થ 
જાણુવામાં આવતો નથી,' “ૂટસ્થ દેખાતો નથી, 
'ૂટસ્થ નથી, એમ અતુભવ કરીને તે કહે છે. ૨૭ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-અવિદ્યા અને આવરણુના સદ્ભાવમાં કાંઈ 
પ્રમાણ હેય તો કહે. 

ગુજ્-અવિઘા અતે આવરણુના સદ્ભાવમાં લેકેાને 
અતુભવ પ્રમાણુ છે. તે લોકાનુભવનું સ્વરૂપ નીચે 
પ્રમાણે છેઃ-કોધક જસ્તાનીએ અન્નની પ્રત્યે પ્રશ્ન ક્યો 
કે, “તું રૂટસ્થ જાણું છે ? ત્યારે અજ્ઞાની કહે છે, “ના, 
હું રૂટસ્થને નજ્નણુતો નથી.' એ પ્રમાણે અજ્ઞાની, જે 
અન્તાનનાો અતુભવ કરીને કહે છે, એજ અવિઘાને 
અનુભવ છે; કાર્‌ણુ કે અવિધા અને અજ્ઞાન એક જ 
છે. એ અન્તાનતી જેમ અવિદ્યાના અતુભવને કહે છે, 
તેમ ફૂટસ્થના અભાવ અને અભાનના અતુભ્રવને પણુ 
કહે છે. એ જ જ્ઞાની, અનજ્તાનીને, ફરીથી પૂછે છે કે, 
“તને ફૂટસ્ય દેખાય છે? ત્યારે અજ્ઞાની ફહે છે કે, “ના, 
મને ફૂટસ્થ દેખાતો નથી.' પુનઃ જ્ઞાની પૂછે છે કે, 
“વારું તને ફૃટસ્થ દેખાતો નથી તો રહ્યું, પણુ ફૂટસ્થ 
છે ખરેોની?' ત્યારે અજ્ઞાની કહે છે કે, “ના, કૃટસ્થ 
નથી.' એવી રીતે અજ્ઞાની, ર્ૃટસ્થના અલાનને। અને 
અભાવને! અનુભવ કરીને ખોલે છે, તેનું નામ જ આવ- 
ર્ણુ. “કૃટસ્થ દેખાતો નથી,' એ અભાનતે। અતુભવ 
છે, ને “કૃટ્સ્થ નથી,' એ અભાવના અનુભવ છે. 
આ બન્ને અતુભવ સવે લોકમાં પ્રસિદ્ધ છે. એ 
લોકાતુભવ જ અવિધા અને આવરણુના સદ્ભાવમાં 
ત્રેમાણુ છે. ૨૭ 

અવતરણિકા-શિષ્ય જ્ઞાનની વ્યર્શતાવિષે અને 
વેદાંતશાસ્રની અપ્રમાણુતાવિષે આશંકા કરે છે; યારે 
ગુરુ, તે ખજ્ને આશંકાતું સમાધાન કરતાં કહે છે ક્ેઃ:- 


શ્રી પંચદશી 


| પ્રકરણુ 
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ર જ્તળવાશે જુલોડવિઘા તાં વિનતા ૧થપાદલિ | 


દ્સ્યાર્તિવેગાજાને સ્વાસુમૂ્િમેલસ્યલી । ૨૮ 
શખબ્દાર્થ-આત્મા સ્વયપ્રકાશ છે, તેમાં વળી અવિદ્યા 
ઢયાંથી? અને અવિઘા વિના આવરણુ ક્યાંથી? 
ઇત્યાદિ તર્કમુતર્કોના જાલાને, પોતાનો આત્મ અનુ- 
ભવ ગળી નાય છે. ૨૮ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવર્‌ણ 
રિષ્ય-તમાર્‌ા સિદ્ધાંતમાં જ્યારે આત્મા સ્વપ્રકાશ 


છે, યારે એ સ્વપ્રકાશ આત્મામાં અવિધા ધટતી નથી; 


કેમકે, જેમ તેજ અથવા પ્રકાશ અને તિમિર એટલે 
એધકાર, એ બત્તેનો વિસુદ્દ સ્વભાવ છે, માટે તે બન્ને એક 
જ સ્થાને હોય નહિ; તેમ આત્મા અને અવિદ્યા, બન્ને 
વિરુદ્દ સ્વભાવવાળાં છે, તેથી તે બન્નેના સંબંધ પણુ ધટશે 
નહિ; અને એ પ્રકારે અવિધાનો અભાવ થવાથી, આવ- 
રણુ ક જે અવિધાનું કાર્ય છે, તેની સિદ્ધિ પણુ થાશે 
નહિ; તથા આવરણુનો અભાવ હોવાથી વિક્ષેપ, 'કે જે 
આવરષણુનું કાર્ય છે, તેતો પણુ અસંભવ થશે; અને 
વિક્ષેપના અસંભવ થવાથી ત્તાન વ્યર્થ થઈ પડશે; 
કારણકે, જ્ઞાને કરીને તે। વિક્ષેપાદિક અનર્થની નિશૃત્ત 
થાય છે, ને અહીં તે! વિક્ષેપ જ નથી તે જ્ઞાન કોતે 
માટે સ્થિર રહેશે? જ્યારે એ વિક્ષેપાદિકના તે અભાવ 
છે, યારે જ્ઞાનનું નિવર્ય એટલે વિક્ષેપથી દૂર્‌ કરવાનું 
કંઈ રહું નહિ. એવી રીતે જ્ઞાનની વ્યર્થતા થવાથી, 
નાનનું પ્રતિપાદન કરવાવાળું વેદ્દાંતશ્ઞાસ્ર પ્રમાણુ થતું 
નથી, “કેમકે તે નિષ્પ્રયાજન એવા જ્તાનનું જ પ્રિતિ- 
પાદન કરે છે. 

ગુશ્-નજે અવિદ્યાનો અભાવ હોય તો આવર્ણાદિકની 
અસિદ્ધિ થવાથી, જ્ઞાનની વ્યર્થતા અને શાસ્રની અગ્ર- 
માણુતા સિદ્ધ થાય; પણુ અવિધાનેો અભાવ જ નથી, 
અર્થાત્‌ અવિદાતું અસ્તિત્વ છે, તેથી આવરણાદિકની 
સિદ્ધિજ થાય છે. એ આવરણાદિક સર્વ અનર્થની 
નિભ્રત્તિ માટે જ્તાનનતી આવશ્યકતા છે; એટલા માટે, 
સાનનું પ્રતિપાદન કર્વાવાળાં વેદાંતશાસ્ર પણુ અપ્રમાણુ 
નથી, પણુ સપ્રેમાણુ છે. અજ્ઞાનીને અતુભવ તૉ કરેલા 
સર્વ કુતકોંની નનળાંતું ભક્ષણુ કરી જય છે. એ અન્તા- 
નીને અતુભવ, ઉપર્‌ (ર૭ મા સ્લેકમાં) કલો છે. 
અન્તાનીને અવિધા અને આવરણુ બન્નેના અતુભવ થાય 
છે, ફ્રિ ૃટેડ્તુવવશં નાથ દટ (અતુભૂતવસ્તુ)માં અનુ- 
પપત્તિ-શંકા હોતી નથી,' એવે! ન્યાય છે. જેમ પ્રયક્ષ 
દૃણ્ટ પદાર્થમાં સંશયાદિક કુતર્કો કરવા એ વ્યર્થ છે, 
તેમ અજ્તાનીની અનુભવસિહ્ટ અવિદ્યામાં અને આવર- 
ણુદિકમાં તેં કરેલા કુતર્કો પણુ વ્યર્થ છે. સારાંશ કે, 
અનજ્ઞાનીએ ફૂઢસ્થ વિષે, “અવિદ્યા અને આવરણુને। અતુ- 


દુ] 


ભવ કર્યો છે' એ વાત ૨૭ મા સ્લે।કમાં આવી ગઈ છે, 
તેથી અતુલવસિહ્દ અવિદ્યાદિકમાં તેના અભાવ વિષયક 
મુતર્કો ફરવા નકામા જ છે. ૨૮ 

અવતરણિકા-વળી શિષ્ય, “અનુભવે કરીને તત્ત્વને 
નિશ્ચય થશે નહિ,? એવી આશંકા કરે છે ત્યારે 
શુરુ તેનું સમાધાન કરે છે. 

સ્વાતુમૂલાવવિશ્વાસે તવાસ્યાપ્યનવરિયતે! | 

વયં વા તા્વિમમન્યસ્તર્વતિશ્રયમાજઞયાત્‌ 11૨૨ 

શખ્ટાર્થ-પોતાના અનુભવને વિશ્વાસ નથી અને 
તર્કનો પણુ છેડો નથી, માટે તર્કાભિમાની તત્ત્વને 
નિશ્ચય કેવી રીતે કરી શકે? ૨૯ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવર્‌ણ 

શિષ્ય-અગાડી (ર૭ મા શ્લોકમાં) તમે તે અવિદ્યા 
અને આવરણુના સંબંધમાં અનજ્તાનીને અતુભવ કલ્યો, તે 
અનુભવ તર્કથી વિરુદ્દ છે, બાધિત અનુભવે કરી 
કાઈ પણુ પદાર્થની સિદ્ધિ થતી નથી. નજ્ને બાધિત 
અતુભવે કરીને પદાર્થની સિદ્ધિ થતી હોય તે, ચૂર્ય- 
મંડળ વેતજેવડું જ અતુભવમાં આવે છે, તેથી સૂર્ય- 
મંડળ વેતજેવડું માનવું કે? ના, સૂર્યમંડળ વૅતજેવડું 
નથી. જે વૅંતજેવરડું હાય તો તેનો પ્રકાશ સધળા બ- 
હ્માંડમાં પડે છે, તે ન પડવે। જઇએ. એથી સૂર્યમંડળ 
વૅતજેવડું છે તે અનુભવ, તકે કરીતે ખાધિત છે. એવી 
રીતે અવિદ્યા અને આવરણુને। ખાધ કરવાવાળે અન્ઞા- 
તીનો અતુભ્રવ, મારા તકે કરીને બાધિત છે. માટે તે 
અતુભવ નથી, પણુ અતુભવાભાસ છે. એ અતુભવા- 
ભાસે કરીને તત્ત્વને નિશ્ચય થશે જ નહિ. 

ગુજશ્ઞ-યઘાપિ ખાધિત અનુભવે કરીને તત્ત્વનો નિશ્રય 
થશે નહિ એ વાત સય છે, તેમ આ પણુ નિઃસંદેહુ 
છે કે, અબાધિત અતુભવે કરીને તત્ત્વનો નિશ્ચય થશે. 
અવિધા અને આવરષણુ વિષે અજ્તાનીનેો અબાધિત અનુ- 
ભવ છે, તેથી કંઈ પણુ વિરોધ નથી, તેમ કહેવા છતાં 
પણુ, “કેવલ તકે કરી તત્ત્વને તિશ્રય થશે' એવું તને અ- 
ભિમાન છે, એટલા જ માટે વું અતુશ્નવને ગ્રમાણુ માનતો 
નથી, ને “કેવળ તક, તત્ત્વતા નિશ્રયમાં સાધન છે,' એમ 
સ્વીકારે છે. પરંતુ એથી તને કોઈ કાળે પણુ તત્ત્વને 
તિશ્રય નહિ થાય, તત્ત્વને નિશ્ચય થવામાં મોડું કારણુ 
તો સ્વાતુભવ છે. પણુ તેવે તો તું પ્રમાણુ માનતો નથી, 
અને તું જેને પ્રમાણુ માને છે તેવા તર્કને અવધિ નથી. તો 
પછી તને તત્ત્વનું સાન કેમ પ્રામ થશે? હે શિષ્ય ! એક 
તર્ક માટે બીજે તર્ક, ને ખીજ તર્ક માટે ત્રીજે તર્ક, 
અને ત્રીજ તર્ક માટે ચોથો તર્ક, એ પ્રમાણે તર્કની 
અનવસ્થા થઈ જશે, અથાત્‌ તેનો છેડોજ આવરે 
નહિ અને તું અથડાયા જ કરશૈ. રહ 

ન્રૂ૦ 


ચિત્રદીપ 


૧૫૩ 


અવતરણિકા-શિષ્ય તર્ડના સ્વીકાર વિષે આગ્રહુ 


કેરે છે ત્યારે શુરુ અતુકૂલ તર્કને સ્વીકારે છે. 


ગુદ્ધચારોદાય તયશ્ેટ્વેશેલ તથા સાલ । 

સ્યાનુમૂત્યગુતારેળ તવયેતાં યા જુતવયેતાથ્‌ રે ૦ 

શબ્દાર્થ-જે બુદ્ધિની ટહઢતાને માટે તર્કની અ- 
પેક્ષા હાય તો, પોતાના અતુભવને અનુસરીને તર્ક 
કેર, પરંતુ ઝુતર્ક કર નહિ. ૩૦ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-ગુરદેવ | તમે ભૂલે! છે, કેમકે “હું તો અતુ- 
ભવ તત્ત્તતો। નિશ્રય કરવાવાળો છું;' તથાપિ અનુભૂત 
પદાર્થની સંભાવનાના જ્ઞાન માટે તર્ક પણુ માનવે બેધએ, 
એમ મારું કહેવું છે, તે કેમ વ્યર્થ થરે ? 

શુજ્-હૅ મૂઢ! જે અતુભવ પદાર્થની સંભાવનાના 
સાન માટે તર્કની અપેક્ષા હોય તે! ભલે તર્કને સ્વીકાર્‌ 
કર. અતુભવને અનુસરીને તર્કો કરવા યોગ્ય છે, પણુ 
કુતક કરવા યોગ્ય નથી જ. ભ્ાપષ્યકાર્‌ પણુ તર્કની 
અનવસ્થિતિ સ્વીકારે છે, અને નૈયાયિકે। પણુ તર્કને અપ્ર- 
માણુ ગણે છે; તેથી તકજન્યત્ઞાન અપ્રમાણુ ગણાય 
છે. પણુ જેમ સારા શક્ષના રક્ષણુ માટે, તે શૃક્ષની 
જૃદ્ધિને બાધ ન આવે, તે રીતે વાડ કરવામાં આવે 
છે, તેમ મૂળ મુદાને ખાધ ન થાય તેવે તર્ક કરવામાં 
ખાધ નથી. ૩૦ 

અવતરણિકા-એ અતુભવ કીચ? એ વિષે શિષ્ય 
પ્રશ્ન કરે છે, ત્યારે ગુરુ તેનું સમાધાન કરી, અનુ- 
કૂળ તર્કનું સ્વસ્્પ કહે છે. 

સ્વાનુમૂતિરષિયાયામારતો પ પર્ટશિતા । 

અતઃ જૂટસ્યચેલન્યમવિરોષીતિ તયયેતામ્‌ ॥ રે ૨॥ 

તશેટ્દિસોધે જેસેયમારૃતિલેનુમૂયતાર્‌ । 

વિવેવસ્તુ વિસોધ્યસ્યાર્તશ્વજ્ઞાસિસિ રફ્યતામ્‌ રેર 

શખ્દરાર્થ-અવિઘયામાં અને આવરણમાં પ્રથમ 
પોતાનો અનુભવ દર્શાવવામાં આવ્યો છે, એટલા 
માટે અવિદ્યા અને તજ્જન્ય આવરણુની સાથે, 
“ટસ્થચૈતન્યને વિરોધ નથી? એવે વર્ક કરવે. 
ફૂટસ્થચૈતન્ય જે અવિઘાનું વિરાધી હોય તો, આવ- 
રણુના અતુભવ કફેણુ કરે? માટે આ અવિઘાનું 
વિરોધી તો વિવેક છે અને એ અવિઘાનું વિરેધી- 
પણું તત્ત્વજ્ઞાનીમાં જેઈ લે. ૩૧-૩૨ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-અતુભવને અનુસારે જે તર્દે કરવો, તે તર્ક 

કયો, તે સમજવશે। ? 


. ૧૫૪ 





નકક 


----------- પમા: મણા 5:55 


જુશીે-અગાડી (૨૭ મા શ્લોકમાં) અવિધા અને આવ- 
રણુની સિદ્ધિ માંટે અજ્ઞાનીનો અતુભવ ખતાવ્યે। છે; 
માટે તે અનુભવને અતુંસરીને તર્ક કર્વે। હોય તે કરવો, 
પણુ વ્યર્થ તર્ક ન કરવો. જેમ ફૂટરથચૈતન્યતે માયા 
અને માયાએ ઉત્પન્ન કરેલા આવરણુની સાથે વિરેધ 
નથી એવે તર્ક કરવો, તેમ ફૂટસ્થચૈતન્ય વિરોધી છે, 
એવે તર્ક કરવો નહિ. '૭૧ 

શિષ્ય-ફૂટ્સ્થચૈતન્ય અવિદાનું વિરોધી કેમ નહિ ? 

ગુર-જે ફૂટસ્થચૈતન્ય અવિદ્યાનું વિર્‌ેાધી હોય તે 
આવર્ણુતે અતુભવ કરનાર કેોણુ ? કોઈજ નહિ. 
યૈતન્યે કરીને અવિદ્યા અતે આવરણુની સિદ્ધિ થાય છે. 
એ ચૈતન્ય જે અવિધા અને આવરણુનું વિરોધી હેય 
તો અવિદ્યા અને આવરણુની પ્રતીતિ જ થાય નહિ. 
એથી ફૂટસ્થર્ચૈતન્ય અવિધા અને આવરણુનું વિર્‌।ધી 
નથી, એમ માનવું જેધએ. 

શિષ્ય-નત્યારે અવિદાનું વિરોધી ફૂટસ્થર્ચેતન્ય નથી, 
યારે અવિઘયાનું વિરેધી કેણુ છે ? 

ગુર-ઉપનિષદાદિક વેદાંતશાસ્રના શ્રવણાદિકથી થયેલું 
[નર્યાનિયવસ્તુતું જે જ્ઞાન, તેવું નામ વિવેક છે. એ વિવેકે 
કરીને અવિધ્યાની નિ*્ત્તિ થાય છે, તેથી એ વિવેક 
અવિવ્યાનો વિરેધી છે. 

શિષ્ય-“વિવેક અવિદ્યાનો વિરે।ધી છે,' એમ તમે 
કયાં જેયું ? 

ગુર-તત્વજ્ઞાનીઓને નિયાનિય વસ્તુને! વિવેક થયે 
હાય છે; અને તે તત્ત્વજ્ઞાનીઓઆમાં અવિધા હોતી નથી, 
તેથી “વિવેક અવિદ્યાતે। વિરોધી છે' એવું તત્ત્વજ્ાનીમાં 
સ્પજ્ટ જેવામાં આવે છે. ૩૨ 

અવતરણિકા--હુવે વિક્ષેપાધ્યાસતું સ્વરૂપ કહે 
છે, અને તેની છીપ અને સ્પાના અધ્યાસ 
સાથ્રે સમાનતા દર્શાવે છે. 


અવિઘાદતનૂટ્યે હેદ્ટયયુતા ચિતિઃ | 

રુસ્્ો સપ્વવટ્ષ્યસ્તા વિશેપાષ્યાસ છવ દિ રે રે 

દ્ટ્મંશરવ સત્યત્વં રીસ્દિમં હ્ય રે્વતે | 

હ્વયંસ્વ વસ્તુતા ચેર્વ વિશેષે વીદ્યતેડન્યશમ્‌ ।૨૪।। 

શખ્દાર્થ-જેમ છીપમાં રૂપાને ભાસ થાય છે, 
તેમ અવિઘાના આવરણુવાળા કૂટસ્થમાં સ્થૂલ અને 
સૂઠ્્મ શરીર એમ બે દેહુવાળા ચૈતન્યનો આભાસ 
છે અને તેજ વિક્ષેપને અધ્યાસ કહેવાય છે. જેમ 
છીપમાં સપાની ભ્રાંતિ થાય છે, એટલે છીપમાં 
રહેલાં ઈદમંશનું સત્યપણું રૂપામાં ન્‍ેવામાં આવે 
છે; તેમ જ અન્યગ એટલે કૂટસ્થમાં રહેલું સ્વયં- 
પણું અને વસ્તુપણું વિક્ષેપમાં (જીવમાં ) જવામાં 
બવે છે. ૩૩--૩૪ 











શ્રી પંચદશી 
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| પ્રકર્‌ણુ 


૦ ઉકામસસન. ૧0૭૦, નકશા. 
_-૨-સલર-ચા”-”-ઇમાુવ,- 


મન્દ્રકાન્ત વિવર્‌ણ 
શિષ્ય-વિક્લેપાધ્યાસ સમજાવે. 
શુજ્-જેમ છીપમાં રૂપાની કલ્પના કરવામાં આવે 
છે, તેમ અવિદ્યાએ કરીને સ્થૂલ અને ચૂહ્મ શરીરવાળા 
ચૈતન્યની ફૂટસ્થમાં જે કલ્પના છે, તે જ વિક્લેપાધ્યાસ 
છે; અર્થાત્‌ અવિઘામય ને આવરણુમય ફૂટસ્થ ( એટલે 
પ્રત્યગાત્મામાં ) આરોપિત સ્થૂલ ને સૂદ્મ શરીરવાળા 
જે ચિદાભાસ છે, તે જ વિક્ષેપાધ્યાસ છે. ૩૩: 
શુક્તિમાં રૂપાનું ભ્રાન ભ્રાંતિએ કરીને થાય છે. એ 
ભ્રાંતિસ્થળમાં સન્મુખ જુપું નથી, પણુ છીપ છે. માટે 
૪દમંશ* છીપમાં રહો છે, તેમ છીપમાં રૂપાતું જાન 
ખાધ્ય છે, પણુ છીપનું તાન ખાપ્ય નથી; તેથી છીપમાં 
અખાધ્યત્વ કહેતાં સત્ત્વ રહું છે. એ પ્રમાણે છીપમાં 
રહેલાં ઇ“દમંશ અને સથત્વ બન્ને ભ્રાંતિએ કરીને 
આર્‌પિત રૂપામાં ભાસમાન થાય છે, તેવી રીતે સ્વ" 
યંતા-સ્વયંપણું અને વસ્તુતા-વસ્તુપણું, એ બન્ને ફૂટસ્થમાં 
રહયાં છે. એ બન્ને ધર્મો અવિદયાએ કરીને આરોપિત 
ચિદાભાસમાં ભાસે છે, માટે એને વિક્ષેપાધ્યાસ સમ- 
જવા. તાત્પર્ય કે, જેમ છીપના ઇદમંશ અને સલતા 
એ બન્ને ધર્મ, આરોપિત ફૂપામાં ભાસે છે, તેમ ફૂટ- 
સ્થના સ્વર્યતા અને વસ્તુતા એ બન્ને ધર્મ, આરોપિત 
ચિદાભાસમાં ભાસે છે. એવી રીતે ઉભયત્ર અન્ય- 
વસ્તુમાં અન્ય ધર્મનું આરેોપણુ સમાન હોવાથી, “વિ- 
ક્ષેપાધ્યાસ' એમ કહ્યું છે. “અન્ય ધર્મમાં અન્ય ધર્મને 
આરે્‌પ કર્વે!' એ અપ્યાસ કહેવાય છે. ૩૪ 
અવતરણિકા-આમ ટદણાંત અને સિદ્ધાંતમાં 
સામાન્ય અંશની1 પ્રતીતિ દર્શાવી, હુવે બન્ને સ્થ- 
ળમાં વિશેષ] અંશની પ્રતીતિ પણુ સમાન છે, તે 
દશાવે છે. 


નીજપૃષત્રિયોળત્ત યથા રસે તિરોફિતિમ્‌ । 
ઝસંમાનંટ્તાશેવં ગૂટસ્થેડવિ તિરોદિતિમ્‌ ।। ૨૧ ॥। 


* જે વસ્તુ વલેમાનકાળમાં પોતાની સન્‍્સુખ હોય તે ઇટ- 
મંરા કહેવાય છે. 

1 સામાન્ય અંશ-ભ્રાંતિ સાથે જે અંશની પ્રતીતિ થાય છે 
અને જેની પ્રેતીતિવિના ભ્રાંતિ યતી નષી, એવો અંશ સામાન્ય 
અંશ કહેવાય છે. એ આપણે દછ્ાંતમાં નેઇએ; ૨જતમાં ટ્ઢ્સ્થ 
આપણું અને પબ અઝાધ્યપણું જણાય છે; તેમ સિદ્ધાંત 
ચિદ્દાભાસમાં પણુ સ્વયંપણું અને વાસ્તવપણું પ્રતીત થાય 
છે, એ સામાન્ય અંશ કહેવાય છે. 

1 વિશેષ અરશ-ભ્રાંતિ સમયમાં જેની પ્રતીતિ થતી નથી 
અને નજેતી પ્રતીતિ થતાં વંત જ ભ્રાંતિ ટૂર થાય છે, તે વિરેષ 
અશ કરડેવાય છે અને તેને અપ્રિણ્ાન પણુ કહે છે. જેમ અહીં 
છીપમાં કાળી પીઠપણું તથા ત્રિકોણાકારપણું વગેરે જે અરે! છે 
તે વિશેષ અંશે છે. તેમ જ સિદ્ધાંતમાં પણુ ચેતનપણું, અસંગ" 
તપણું, આનંદાત્મકપણું વગેરે વિશેષ અંશે છે. 








દ ઠું] 


જાસોવિવસ્ય રછાંતે ₹ૂપ્ય તામ યયા તથા | 
નૂટર્યાધ્યસ્તવિક્ષેવનાયાદ્મિતિ સિષય ।। રે૬ ।। 


શખ્દાર્થ--જેમ છીપમાં નીલપૃછતા ( પાછળના 
ભ્રાગમાં કાલાશ)અને ત્રિકોણુપણું તિરાહિત-હંકા- 
યલું છે, એ પ્રમાણે કૂટસ્થમાં પણુ અસંગપણું અને 
આનૈટદપણું આદિ તિરાહિત છે અને ટૃષ્ટાંતમાં 
જેમ છીપમાં આરેોપિતનું નામ રૂપું છે, તેમ કૂટ- 
સ્થમાં અધ્યસ્ત એટલે આરોપિત વિક્ષેપનું નામ “હું' 
એ પ્રકારે શઞાઅનો નિશ્ચય છે. ૩૫-૩૬ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

જેમ છીપમાં તેનો પાછલે ભાગ સસ્‍્યામરંગને હોય 
છે તે; અને ત્રિક્રાણુપણું હોય છે તે, ઢંકાયલું છે, એટલે 
ભ્રાંતિ થવાથી તેની શ્યામતાને ત્રિક્દેણુપણુ।તું ભ્રાન થતું 
નથી; તેમ ફૂટસ્થમાં પણુ અસંગપણું અને આનંદપણું 
આદિ ધમોં છે, પરંતુ તે માયાથી ઢંકાઈ ગયેલા છે, 
તેથી તે ધર્મો ફૂટસ્થમાં નનણુવામાં આવતા નથી. ૩૫ 

ઉપલા દષ્રાંતમાં છીપ એ દષ્દાંત છે, અને ફૂટસ્થ 
સિદ્ધાંત છે, જેમ ૬ષ્ાંતમાં આર્‌ાપિત પદાર્થનું નામ 
સ્પું છે, તેમ સિદ્ધાંતમાં “અહં' છે. ફૂટસ્થમાં કહિપત 
જે વિક્ષેપ છે તે ચિદાભાસતું “હું' એવું નામ છે, એમ 
શાસ્રનેો નિશ્ચય છે. ૩૬ 

અવતરણિકા-શિષ્ય કહે છે કે, ટણાંત અને સિદ્ધાં- 
તની સમાનતા નથી. ત્યારે ગુરુ કહે છે કે વિષ- 
મતા નથી. 

ર્રમશં સ્ત પશ્યન્સ્પ્યમિસ્યમિમન્યતે । 

તથા સ્વ તત સ્વતઃ પરઘશદ્મિત્યમિમન્યતે ।રે૭)। 

શખ્દ્રાર્થ-પુરુષ જેમ ઇદમંશને, સન્‍્સુખ પડેલાને 
“આ કરી દર્શાવાય તેને, પોતે જુવે છે, અને જેમ 
છીપમાં “રૂપું? છે એમ માને છે; તેમ પુરુષ પોતે 
સ્વસ્વસ્રપને જુવે છે, છતાં “હું' એ પ્રકારે અભિમાન 
કરે છે. ૩૭ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવર્‌ણુ 

શિષ્ય-ફૂટસ્થ અને જવના પ્રસંગમાં છીપ દાંત 
છે; એ છીપમાં “આ સૂપું છે,' એવું ભાન થાય છે ત્તે 
અભાનજ છે; કાર્‌ણુ કે, છીપ અન્ય પદાર્થ છે, ને 
રૂપું અન્ય પદાર્થ છે. વળી છીપ સન્મુખમાં હેય છે, 
ને તેની સઇથે નેત્રતો સંબંધ થાય છે (યારે તેમાં ભ્રાંતિએ 
કરીને જ્પાનું અભિમાન થાય છે. પરંતુ ફૂટસ્થ જે 
સિદ્ધાંત છે, તેમાં “હુંપણું' એ પ્રકારનું અભિમાન થવું 
યોગ્ય નથી; કારણુ કે, સિદ્ધાંત ફૂટસ્થથી જદો કાઈ 
પણુ પદ્દાર્થ નથી, વળી ફૂટસ્થતી સાથે પંદ્રેયનો સંબંધ 


ચિત્રદીપ 
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પણુ નથી, તેમ તે ફૂટસ્થ સમીપમાં હોતે! નથી; માટે 
તેમાં “અહુ'રૂ૫ અન્યનું અભિમાન થવું યોગ્ય નથી. 
એથી દષ્ટાંત અને સિદ્ધાંત એ ખેમાં વિષમતા આવે 
છે, તેનું સમાધાન કેમ કરવું? 

ગુશ-ધદમંશ એટલે સન્મુખ રહેવાપણું. જે વસ્તુને 
“આ એવે નિર્દેશ થઈ શકે છે, તે વસ્તુ સન્મુખ પડેલી 
કહેવાય છે, એમાં “આ' શખ્દે કરીને જે કંઈ દેખાડ- 
વામાં આવે છે તે ધદમશ કહેવાય છે. “આ છે' એવા 
સ્વરૂપથી નેનાર્‌ે પુરષ જેમ છીપમાં જપું છે એમ 
ભ્રાંતિથી માને છે, તેમ પોતાના સ્વરૂપને જેનારે। પુરષ, 
અદ એટલે હું એ રીતે, સ્વસ્વરૂપને જેયા વગર જ, 
માત્ર ભ્રાન્તિથી જ અભિમાન કરે છે, તેથી દદ્દાંત અને 
સિદ્ધાંતમાં જરાએ વિષમતા નથી, પણુ સમાનતા છે, ૩૭ 

જીવ અને કૂટસ્થના ભેદતું નિરૂપણ 

અવતરણિકા-શિષ્ય, દૃષ્ટાંત તથા સિદ્ધાન્તનું કેમ 
એકત્ત્વ થાય છે તે માટે આશંકા કરે છે, અને ગુરુ 
તેનું સમાધાન ફરતાં, સ્વર્ય શખ્ટના અર્થની સ- 
માનરૂપતા સપણ કરવા માટે લેકપ્રસિદ્ધ અર્થ 
દશાવે છે. ર 

ર્ટ્ન્સ્વરૂપ્યત મિબે સ્વત્વાદૃતે તથેષ્યતા્‌ । 

સામાન્ય ત વિશેષશ્ર ૩મયત્રાવિ મમ્યતે । ૨૮ ।। 

દ્ેવટ્સઃ સ્વયં મચ્છેરવં વીલ્સ્વ સ્વયં તથા । 

અટૂં સ્વયં ન શત્તેમીલ્યેવં જોજન પયુસ્યતે ॥રે૨।। 

શખ્દાથે-જેમ ઈદંતા (આ) શખ્દે જે દર્શાવાય 
છે તે અને સૂપ્યતા (સપાપણું) એ ભિજ્ઞ ભિદ્ન છે, 
તેમ સ્વર્યતા ( પોતાપણું) અને અહેતા (હુંપણું ) 
ગમે ખન્ને પણુ ભિશ્ન ભિશ્ન છે, એમ માનવું. કારણુ 
કે ઉભ્યત્ર (દષંતમાં અને સિદ્ધાન્તમાં) સમાનપણું 
અતે વિશેષપણું હોવું જ જેઈએ. દેવદત્ત સ્વયં 
(પોતે) જાય, તેમ તું સ્વય (પોતે) ને, હું સ્વયં 
(પોતે) સમર્થ નથી; એ પ્રમાણે લોકમાં બે।- 
લાય છે. ૩૮-૩૯ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-ધદમંશ (આ) અને સ્‍પું, એ ખન્તે શખ્દના 
અર્થ ભિત્ભિન્ન છે; અને સ્વય (પોતે) તયા અહં (હું) 
એ શખ્દતો અર્શ એક છે, માટે તમે દષ્ટાંત તથા સિદ્ધાં- 
તની સમાનતા કેમ કહે છે? 

ગુજ્-સ્વયે શખ્દ અતે અહં શખ્દને। અર્થ એક નથી; 
પરંતુ જેમ ઇદં શખ્દ અને રૂપું શખ્દતો અર્થ ભિત્ન 
ભિન્ન છે, તેમ સ્વયે શખ્દ અતે અહં શખ્દનેો અર્થ 
પણુ ભિન્નલિન્ન છે; માટે, દછ્ટાંત અને સિદ્ધાંત બન્ને 
સમાન છે, 


૧૫૬ 


થ્રી પંચઠશી 


[ પ્રકરણુ 








શિષ્ય-સ્વયે શખ્દ અને અહં શખ્દતા અર્થ ભિન્ન 
ભિન્ન કેવી રીતે છે, તે સમન્નવે।. 

ગુશ-જેમ ઉદંતા'માં સમાનતા ને 'કૂપ્યતા' (ફેપા- 
પ'ગામાં) વિશેષતા છે, તેમ સ્વયંતામાં સમાનતા અને 
અહૃતામાં વિશેષતા છે. જેમ ઇદમંશ સમાનરૂપ અને 
રૂપું વિશેષરૂપ છે; તેમ સ્વયે સમાનરૂપ છે, અને અહું 
વિગેષરૂપ છે. દાખલા તરીકે (દદ) આ શખ્દ તથા રજત 
(રૂપું) એમાં સામાન્યપણું ને વિશેષપણું છે, તે પ્રમાણે 
સ્વયમાં ને “હું' માં યથાક્રમે સામાન્યપણું ને વિશેષપણું 
છે. બંનેમાં સમાનવિશેષભાવની સમાનતા છે, એટલે 
સમાનવિરેોષપણાએ કરીને સ્તયે અતે અહે શખ્દના 
અર્થ ભિન્નભિન્ન છે. ૩૮ 

જે વ્યાપક (સર્વમાં) હોય તે સામાન્ય કહેવાય છે, 
અને વ્યાપ્ય હોય તે વિશેષ કહેવાય છે, અહિયા સવવે 
સાખ્ટાર્થ વ્યાપક છે, માટે તે સામાન્ય છે, ને અહે 
શખ્દાર્થ વ્યાપ્ય છે, માટે તે વિશેષ છે. સ્વયૅ શખ્દાર્થ- 
ની વ્યાપકતા લેોકપ્રસિહ્ધ છે. જેમકે, દેવદત્ત સ્વયૈ 
(પોતે) ન્નય છે, તું સ્વયં (પોતે) જને; કેમકે હું સ્વયે (પોતે) 
“તેવા સમર્થ નથી, એમ લે।કમાં ખોલાય છે. અહીં 
સ્ત્રયે શબદનો! ઉપયે।ગ દેવદત્ત, તું અને હું એ ત્રણેની 
સાથે છે, તેથી સ્વયં શખ્દાર્થનો સંબંધ, ત્રણેની સાથે 
છે, પણુ અહં શખ્દનો ઉપયોગ ત્રણુની સાથે નહિ 
હ।વાથી, અહં શખ્દના અર્થનો સંબંધ ત્રણેની સાથે નથી, 
પણુ કેવળ અહેની સાથેજ છે. તેથી, સ્વયૈ શખ્દાર્થ, 
સામાન્યરૂપ છે; ને અહે શખ્દાર્થ વિશેષરૂપ છે, એમ 
સપણ જણુવામાં આવે છે. ૩૯ 

અવતર્ણિકા-શિષ્ય કહે છે કે, સ્વયં શખ્ટાર્શની 
સામાન્યસ્રપતા શી રીતે છે? તેપરથી ગુરુ તેનું 
સમાધાન કરે છે. 


દહ સ્પ્યમિટં વણધિતિ યદિ તથા । 
અસો ત્વમદ્ઘિત્વેણુ સ્વયમિસ્યમિમન્યતે । ૪૦ ।॥। 


શબ્દાથે-આ રૂપું છે, આ વસ છે એ પ્રકારે 
જેમ ઇદં (આ) શખ્દનો વ્યવહાર થાય છે; તેમ “આ, 
“તું, હું, એ ત્રણુ શખ્દોમાં સ્વય શખ્દનો પ્રચોગ 
માનવામાં આવે છે. ૪૦ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-ગુસ્જ ! લેકકમાં એવી રીતે સ્વયં શખ્દને 
ઉપષોગ થતો હેય તો ભલે, પરંતુ તે ઉપયોગથી સ્વર્ય 
શખ્દાર્થતી સામાન્યરૂપતા કેમ સિદ્ધ થશે? 

ઝુસ-જેમ “દદ' શખ્દાર્થતી સામાન્યરૂપતા છે, તેમ 
“સ્વય' શખ્દાર્થતી પણુ સામાન્યરૂપતા છે, એમ સમજી 
લેવું. “આ જૂપું છે, આ વસ્ત્ર છે, આ ધડે છે,' ધયાદિ 
સર્વત્ર '₹દ' (આ-આ) શખ્દતેો ઉપયોગ થાય છે, પણુ 


સૂપ્ય (રૂપું) શખ્દનો ઉપયોગ થતો નથી; તેથી “દદ' 
શખ્દાર્થતી સામાન્યરૂપતા છે, અને સપ્ય (સપું) શખ્દા- 
થની વિશેપરૂપતા છે. તેવી રીતે “અયં સ્વર્ય' “આ 
પોતે,' “ત્વં સ્વય' “તું પોતે/ “અહે સ્વયે' “હું પોતે,' 
ઇલાદિમાં સર્વત્ર સ્વયે “પોતે' શખ્દનો ઉપયોગ થઈ શકે 
છે; પણુ અહં કે ત્વં 8 અર્ય શખ્દતે। સર્વત્ર ઉપયોગ થતે 
નથી; માટે સ્વયૅ શખ્દ્દાર્થતની પણુ સામાન્યરૂપતા છે, 
અને અહે શખ્દાર્થની વિશેષરુપતા છે. જેમ ખુદ્ધિમાં રહેલા 
ચિદાભાસ અને ફૂટસ્થનેો અન્યોન્યાધ્યાસ છે, કેમકે 
ચિદાભાસવિરિણ ખબુદ્ધિતું અધિદાન ફૂટસ્થ છે; તેમ જ 
અહે પ્રતીતિનો વિષય જે ચિદાભાસવિશિષ્ટ ખુદ્ધિ છે, ને 
સ્વરય પ્રતીતને। વિષય ફૂટસ્થ છે. એ પ્રમાણે સકલ ગ્રતી- 
તિમાં સ્વર્યતી અનુશૃત્તિ છે અને હું, તું વગેરે શખ્દો વ્યભિ- 
ચારી છે, તેથી જ સ્વયને। અર્થ ફૂટસ્થ સર્વમાં અનુગત છે, 
તેથી તે અધિકાન છે, તથા- “હું' “તું' ઇયાદિ શખ્દોના 
અર્થ જે ચિદાભાસવિશિણ ખુદ્ધિર્પ જીવ છે, તે વ્યભિ- 
ચારી હોવાથી અપ્યસ્ત છે. ફૂટસ્થમાં જવને સ્વરૂપા- 
પ્યાસ છે, ને જીવમાં ફૂટસ્થનો સંબધાષ્યાસ છે. એમ 
કૂટસ્થના અને જીવનો અન્યોન્યાષ્યાસ હોવાથી તે 
બંનેનો એક સાથે વિવેક થઈ શકે નહિ, પણુ તે બંનેને 
નતૂદા માનવા ન્નેઇએ. ૪૦ 

અવતરણિકા-સ્વયં અને અહેને। ભેદ લોકમાં હોય 
પણુ કૂટસ્થને તે સાથે શે। સંબંધ છે? ગુરુ તે 
સંબંધમાં કહે છે. 

અદત્વાત્િયતાં સ્વત્વ જૂટરયે તેન જિ તવ । 

સ્વ્યશચ્ટાથે ળ્વેથ વૂ.ટદ્ય રતિ મે મવેત્‌ ॥૪ ૨ 

શખ્દાર્થ-અહુતાથી એટલે હુંપણાથી સ્વ્યતા 
એટલે પોતાપણું ભલે ભિન્ન હાય; તેણે કરીને કૂટ- 
સ્થમાં તારી કઈ ઇચ્છા પાર પડી? અને સ્વયં 
શખ્ઠનો અર્શજ “આ ફકૂટસ્થ' છે, એમ કહેવાથી 
અમારી ઈચ્છા તો પાર પડે છે. ૪૧ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

રિષ્ય-લે।કમાં સ્વયં એટલે પોતાપણુાને, અને અહં 
એટલે હુંપણાનો ભેદ ભલે રહો; પણુ એ જૂદાપણુાથી 
ફટસ્થ સંબંધી જે સમજાવે છે, તેમાં શું સિદ્ધ થયું ? 

ગુરૂ-એજ કોટી છે, ને તે જ જણુવી દુર્લભ છે. 
સ્વર્ય શખ્દાર્થ સામાન્‍્યરૂપ છે, અને અહં શખ્દાર્થ 
વિરશેષરૂપ છે; એવી રીતે સ્વયં શખ્દ્દાર્થનો અને અહં 
શખ્દાર્થતો ભેદ સિદ્ધ થવાથી, સ્ત્રયં શબ્દાર્થ જ ફૂટસ્થ 
છે એમ સિદ્ધ થાય છે, એટલે સ્વર્ય જણુવાથી જ 
અદૈત સિદ્ધ થાય છે. જેમ ધટાકાશ્ન અને જલાકાશનેા 
અન્યોન્યાધ્યાસ છે, તેમ ફગૂટસ્થ અને ચિદાભાસને 
અન્યોન્યાપ્યાસ છે; અને જેમ ધટાકાશ અને જલા- 
કાશનો ભેદ છતાં પણુ બન્નેની એકતા સિદ્ધ યાય છે, 


ડુ] 
તેમ ફૂટસ્થ અને ચિદાભ્ાસને ભેદ ૭તાં પણુ બન્નેની 
એકતા સિદ્ધ થાય છે. અત્ર સ્વર્ય શખ્દાાર્થ અને અહં 
શખ્દાર્થનો ભેદ સિદ્ધ થવાથી સ્વર્ય શખ્દાર્થ રૂટસ્થ 
છે, તથા અહં શ્દ્રાથ ચિદાભાસ છે, એવે નિશ્રય 
થાય છે. ૪૧ 

અવતર્ણિકા-શિષ્ય શંકા કરે છે કે, સ્વયપણુા।સ્પી 
જે ધર્મ છે તે અન્યપણાતું નિવારણુ કરે છે, પરંતુ 
તે કંઈ ફૂટસ્થનો બાધ કરતું નથી. ગુરુ તેના કહેવાને 
માન્ય કરીને કહે છે કે, 

અન્યત્વવારવા સ્વત્વવિતિ ચેટન્યવારળશ્‌ । 


વૂટસ્યરથારમતાં વઝીરિછિમેવ દિ તરરવેત્‌ ।૪૨।। 

શખ્દાર્શ-સ્વ્યેપણું અન્યપણાનું નિવારણુ કેરવા- 
વાળી છે, એમ જે કહેતો હાય તો અસે કૂટસ્થની જ 
આત્મતાને કહેનારા છિચે; તેથી અમને વે ધષ્ટ છે. ૪૨ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-ચુસ્દેવ ! સ્વયંપણું અન્યપણાનું નિવાર્‌ણુ કર- 
વાવાળું છે, પણુ ફૂટસ્થપણુ।નું ખોાધન કરવાવાળું નથી, 
યારે તમે “સ્વયં શખ્દનોા અર્થ ફૂટસ્થ છે? એમ કમ 
કહે છે! ? 

શુજ્-ધન્ય છે ! હે વત્સ! તેં યોગ્ય જ કહ્યું. સ્વયૅ- 
પણુાથી અન્યપણાનું નિવાર્ણુ થઈ નય છે, તે વાત 
યથાર્થ જ છે; કારણુ કે અન્યપણાનું નિવાર્ણુ આત્મા- 
વિષે જ થાય છે. તે આત્મા ફૂટસ્થથી ભિન્ન નથી, 
પણુ ફૂટસ્થરૂપષ જ છે. ફૂટસ્થ પોતે જ છે, એમ અમે 
સ્વીકારીએ છિયે. એટલા જ માટે અમે સ્વયં શખ્દને 
અર્થ જ ફૂટસ્થ માનીએ છિયે, માટે તારં કહેવું અમને 
માન્ય છે, ને એ માટે તુંને રંગ છે. ૪૨ 

અવતર્ણિકા-સ્વય શખ્ઠનો અર્શ ફૂટસ્થ કેવી 
રીતે થઈ શક્રે છે, તેપરથી ગુરુ કહે છેઃ- 

સ્વયમાસ્મેતિ ઘયોયી તેન છોળો લવો! 0૬ । 

પ્રયોમો નાસ્સ્યત! સ્વસ્વમાત્મરસ્વ ચાન્વવારવર્‌ ૪ રે 

શખ્દાર્થ-સ્વર્ય અને આત્મા એ ખન્ને પર્યાય 
શખ્ટ્ટ છે, તેથી લોમાં સ્વયં અને આત્મા શખ્દને। 
પ્રચાગ સાથે થતો નથી. એટલા જ માટે, સ્વચંપણું 
અને આત્મપણું એ ખન્ને અન્યના નિષેધ કરનાર 


છે. ૪૩ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 
શિષ્ય-ભિન્નાર્થક શખ્દનાં પ્રરૃત્તિનિમિત્ત ભિન્નભિન્ન 
હેય છે, જેમ, ગે શખ્દનું પ્રદત્તિનિમિત્ત ગોત્વ છે, તેથી 
તેના અર્થ “ગાય' એવે। થાય છે; અને અશ્વ શખતનું પ્રશૃત્તિ- 
નિમિત્ત અશ્રત્ત છે, તેથી તેનો અર્થ “ધેોડે!' થાય છે. તેમ 
સ્વયં શખ્ઢતું પ્રર્ત્તિનિમિત્ત ભિન્ન છે, અને આત્મ શખ્દતું 


ચિત્રદીપ 


૧૫૭ 


ગ્રશત્તિનિમિત્ત પણુ ભિન્ન છે; કાર્‌ણુ 'કે બન્ને શખ્દનેા 
અર્થ એક નથી. માટે તમે સ્વયં શખ્દને। અર્થ કૂટસ્થ 
અતે આત્મા કેમ કહો છે, અને સ્વયં શખ્દના અર્થને 
દૈતનતો! નિવારક કેમ કહે છો ? 

ગુજ્ે-સ્વયં અને આત્મ શખ્તનું પ્રશૃત્તિનિમિત્ત ભિન્ન 
ભિન્ન નથી; કારણુ કે સ્વયં શખ્દ અને આત્મ શખ્દ 
ખન્ને પર્યાય જ છે. જેમ ધટ અને કલશ; “હસ્ત' અને 
“કર્‌,' એ શ્રખ્દો પયાય છે, તેથી તેનો એક અર્થ 
“ઘડે।' તથા “હાથ' થાય છે; તેમ સ્વયં શખ્દ અને આત્મ- 
શખ્દનો એક જ અર્થ છે, ને તે અર્થ ફૂટસ્થજ છે. 
એટલા જ માટે, અમે સ્વયં શખ્દાર્થ ફૂટસ્થતે આત્મા કરીએ 
ષિયે, અને સ્વયં શબ્દને અન્યને! નિવારક કહીએ છિયે. 

શિષ્ય-“સ્વયં શખ્દ અતે આત્મા શખ્દ એ ખન્ને 
પર્યાય છે,' એ શાપરથી કહો છે ? 

ગુજ્-સ્વર્ય શબદ અને આત્મા શખ્દ બન્ને પયાય 
છે, એમાં લે।કવ્યવહાર્‌ જ પ્રમાણુ છે. લોકમાં સ્વયં 
અને આત્મા એ બતન્તેનો સાથે ઉપયોગ થતે નથી. 
જે એ બન્ને શબ્દ પર્યાય ન હોય તો તેઓને ક્વચિત્‌ 
પણુ સાથે ઉપયોગ જેવામાં આવે. માટે, સ્વયં શખ્દ 
અને આત્મા શખ્દ બન્ને પર્યાય છે અને તેથી એકાર્થક 
છે, એમ માનવું બેધએ. ૪૩ 

અવતરણિકા-અચેતન (જડ)માં પણુ સ્વયં શ- 
ખ્દની પ્રવૃત્તિ હોવાથી “સ્વયં? અને “આત્મા? એ 
ખન્ને શખ્દની એકાર્શકતા વિષે શિષ્ય આશંકા કરે 
છે, તે પરથી શુરુ તેની શંકાનું નિવારણુ કરે છે. 

ઘટ; સ્વર્ય ન ગ્ાનાવી્યેવં સ્વત્વ ઘટારિણ | 

અચેતનેણુ રઇ ચેરૃશ્યતાપાસમસર્વતઃ ।। ૪૪ ।। 

શખ્દાર્થ-(શિષ્ય કહે છે)-“ઘટ સ્વયં (પોતે) જાણૂતો 
નથી.' એ પ્રમાણે ઘટાદિક અચેતન (જડ) પદ્ર્શમાં 
પણુ સ્વપણું ( સ્વયંતા-પાતાપણું ) જોવામાં આવે 
છે. (ગુરુ ભલે જવામાં આવે; કારણુ કે તેમાં આ- 
(માને સદ્ભાવ છે. ૪૪ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવર્‌ણુ 

શિષ્ય-જે કેવળ ચેતનમાં સ્વયં શખ્દની પ્રભૃત્તિ 
થતી હોય તો સ્વયં શબ્દ અને આત્મા શબ્દની એકા- 
ર્થકતા સંભવે ખરી; પરંતુ અચેતન પદાર્થમાં પણુ 
સ્વયે શખ્દની પ્રશૃત્તિ અનેક સ્થલમાં જેવામાં આવે 
છે. જેમકે ધટ સ્વર્ય (પોતે) ન્નણુતો નથી; પાષાણુ 
સ્વયે (પોતે) ચાલતો નથી, ઈયાદિ. હવે આત્મા શખ્ઠની 
તો કેવળ ચેતનમાં જ પ્રભૃત્તિ છે; તેથી સ્વર્ય શખ્દ અને 
આત્મા શખ્દ એક અર્થવાળા છે, એમ મારા મનમાં 
ઠેસતું નથી. 


૧૫૮ 


જીુજ્-સ્વયં શખ્દની પ્રરૃત્તિ ધટાદિક જડ પદાર્થમાં 
પણુ થાય છે, એટલે “આ ધડે ભાસે છે,' તે પ્રશત્તિ 
વિસ્દ્દ નથી; કારણુ કે ધટાદિક જડ પદાર્થમાં પણુ સજ 
રણુસ્પે કરીને આત્મારૂપ ચૈતન્યને સદ્ભાવ છે. એટ- 
લાજ માટે, ધટાદિકમાં સ્વર્ય શખ્દની પ્રવૃત્તિ થવાથી 
સ્વયં શબ્દ અને આત્મા શખ્દની એકાર્થકતામાં કશી 
પણુ વિસરુદ્દતા નથી. ૪૪ 


અવતરણિકા-જડ અને ચેતનના વિભ્ઞાગ વિષે 
શિષ્ય પૂછે છે ને ચુરુ તેનું સમાધાન કરે છે. 


એેતનાચેલનમિવ્‌ા વૂયસ્થાસ્મષ્તા નિ । 

વિંતુ ગુર્િજિતામાલનરૈવેસ્યવમશ્વતામ્‌ ।। ૪% || 

શખ્દાર્થ-ચેતન અને અચેતનનો ભેદ ફૂટસ્થ 
આત્માનો કરેલે નથી, પરંતુ બુદ્ધિને અધીન જે 
ચેતનને। આભાસ છે, અર્થાત્‌ ચિદાભાસ છે, લેને જ 
કરેલો છે એમ જાણે! ૪૫ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-ન્યારે તમે ધટાદિક જડ પદાર્થમાં સ્જુરણુજ્પે 
કરીને આત્મારૂપ ચેતન્યતેો સદ્ભાવ માને! છે, યારે 
'જડ' અને “ચેતન' એ પ્રકારના વિભાગમાં કાંઈ પણુ 
કારણુ રહ્યું નહિ, અને તેથી કારણુ વિનાનો “જડ)' 
અને “ચેતન'તે। વ્યવહાર માનવે। પડશે. તેમ જ તમાર્‌ા 
મત પ્રમાણે 'જડ' એવે। વ્યવહાર જ ખે(ટો છે; અથવા 
તો જડ પદર્થજ ન હોવા જ્ેઇએ; કારણુ કે જડ અને 
ચેતન સર્વમાં આત્મારૂપ ચેતન્ય સમાન છે. 

ગુજ્-જડ પદાર્થમાં પણુ આત્મારૂપ ચૈતન્યને। સદ્‌- 
ભાવ માનવાથી જડ અને ચેતનને। ભૈદ, કારણુ વિનાને 
થઈ પડતે। નથી; કેમકે જડ અતે ચેતનના ભેદમાં ફૂટસ્થ- 
આત્મા કારણુ નથી, પરંતુ ખુદ્ધિસહેત ચિદાભાસ 
કાર્‌ણુ છે. જ્યાં જ્યાં બુદ્ધિ સહિત ચિદાભાસ હેય યાં 
ત્યાં ચેતનને। વ્યવહાર થાય છે, અને જ્યાં જ્યાં ખુદ્ધિ 
સહિત ચિદાભાસ ન હેય, ત્યાં ત્યાં જડને વ્યવહાર્‌ 
થાય છે. મતુષ્યાદિક પ્રાણીમાં બુદ્ધિ સહત ચિદાભાસ 
છે, તેથી તે ચેતન કહેવાય છે અને ધટાદિકમાં ખુદ્ધિ 
સહિત ચિદાભાસ નથી, તેથી તે જડ કહેવાય છે. એટ- 
લાજ માટે “જડ,' અતે “ચેતન એ પ્રકારને! -વ્યવહાર્‌ 
કારણુ વિનાનો નથી. વળી “જડ' એ પ્રકારને! વ્યવહાર 
થવામાં અને જડ પદાર્થના સદ્ભાવમાં કશી વિરુદ્દતા 
નથી. કૃટસ્થ આત્મા તો જડ અને ચેતન ઉભયમાં 
સમાનજ છે. ૪૫ 

અવતશ્ણિકા-'જડમાં કૂટસ્થ આત્મા છેઃ એમ 
માનવું વ્યર્થ છે, એમ શિષ્ય કહે છે; ત્યારે શુરુ 
કહુ છે કે, 


ત્રો પંચટશી 


1 પ્રકરષયુ 


થયા ચેતન આમા યૂટર્થે ખ્રાંતિવર્પિવ; । 

અચેલનો ઘટારિશ્ર તથા તમેવ વારિવિતડ 11૪૬ 

શખ્દાર્થ-જેમ ચેતન આભાસ (ચિદ્દાભાસ) કૂટ- 
સ્થમાં ભ્રાંતિએ કરીને કલ્પેલો છે; તેમ અચેતન 
એવા ઘટાદિક પણુ તેમાં જ (કૂટસ્થમાં જ) બ્રાંતિએ 


કરીને કલ્પેલા છે. ૪૬ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવર્‌ણ 


શિષ્ય-જડ તથા ચેતનના ભેદમાં ફૂટસ્થ આત્મા 
કાર્‌્ણુ નથી, પણુ બુદ્ધિસહેત ચિદાભાસનોા સદ્ભાવ 
અને અસદ્ભાવ જ કાર્‌ણુ છે એમ સ્વીકારવાથી, જડમાં 
આત્માની સત્તા સ્વીકારવી વ્યર્થ જ છે. 
શુજ્ઞ-અમે જડ પદાર્થમાં ફૂટસ્થ આત્માને જે સ્વી- 
કાર કરીએ છિયે, તે જડ અતે ચેતનના ભેદના કારણુ- 
જૂપે સ્વીકાર્‌ કરતા નથી, પણુ જડની કલ્પનાના અધિ- 
છાનરૂપે ફૂટસ્થ આત્માને સ્વીકાર કરીએ છિષે. જેમ 
ચેતન ફૂટસ્થમાં કહિપત છે, માટે ચેતનનું અધિદાન 
ફૂટસ્થ છે; અને એ પ્રમાણે અધિછ્ઠાનપણાએ કરીને 
ફૂટસ્થ આત્મા ચેતનમાં છે, એમ કહેવાય છે; તેમ જડ 
પદાર્થ પણુ ફૂટસ્થમાં કહિપત છે, માટે જડતું અધિષ્ઠાન 
ફે્‌ટસ્થ છે. એવી રીતે અધિકઠાનપણાએ કરી ફૂટસ્થ 
આત્મા જડમાં છે, એવે મારો કહેવાનો અભિપ્રાય 
છે. વળી જે જડ પદાર્થમાં આત્માને સદ્ભાવ ન માનીએ 
તો, જડ પદાર્થનું જ્ઞાન થાય નહિ; કારણુ 'કે ફૂટસ્થ 
આત્મા વિના તેનું સ્ષ્૪રણુ થશે નહિ; માટે જડ પદાર્થ- 
માં આત્માની સત્તા સ્વીકારવી વ્યર્થ નથી. ૪૬ 
અવતરણિકા-સ્વર્ય શખ્ઠ અને આત્મા શખ્દનેો 
અર્શ એક માનવામાં અવિવ્યાત્તિ નામનો દોષ 
આવે છે, એવી શકા શિષ્ય કરે છે, ત્યારે ગુરુ 
તેને સમજાવે છે. 
તસેહંતે ગવિ રવસ્વમિવ સ્વમદ્માટિણુ | 
સવેત્રાતુમતે તેન તયો પ્યા્મતેતિ ચેતૂ ॥ ૪૭ ।। 
તે ગાસ્મત્વેડવ્યનુમતે તસેહતે તતશ્તયો$ । 
આવ્મત્વનેવસંમાર્વ્વલમ્વવત્વારેયેથા તથા 1૪૮ 
તસેટ્તે ર્વતાડ્ન્યત્વે સ્વંતાડદૂતે ૧૨૨૫રમ્‌ । 
પ્રતિટ્ટ્તિયા જોવે પતિર્રે નાસ્તિ સંશય; ।1૪૨॥ 
શખ્દાર્થ-સ્વત્વ હ્વયપણુ।)ની પેઠે તત્તા (તેપણું) 
અતે ઉદંતા (આપણું) પણુ, “તું' અને “હું? આદિ- 
ઢમાં સર્વત્ર અતુવૃત્ત છે; તેથી કરી તત્તા અને ઇદં- 
તાનું પણુ આત્મપણું થઈ જાય, તેનું શું સમાધાન 
કરશે।? શુરુ કહે છેઃ-તે તત્તા અને ઈંદંતા આત્મ- 
પણામાં પણુ અનુવૃત્ત છે; તેથી સમ્યકૂપણા આદિને 


$ ડું] ચિત્રહીપ 


જેમ આત્મપણું સંભવતું નથી, તેમ તેને (તત્તા અને 
ઈંદંતાને) પણુ આત્મપણું સંભવતું નથી. તત્તા અને 
ઈદંતા, સ્વયંતા અને અન્યતા, ત્વંતા અને અહેતાઃ 
“તે છે' અને “આ છે, “પોતે છેઃ ને “બીજે છે 
હું છું' ને “તું છે? એ સર્વ શખ્દો લોકમાં પ૨- 
સપર પ્રતિદ્ર્રીપણાએ કરીને પ્રસિદ્ધ છે, એમાં 
સંશય નથી. ૪૭-૪૯ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-જેમ સ્વયં શખ્દ, તું, હું અને ધટાદિકમાં 
સર્વત્ર વ્યાપક છે, તેથી સ્વયં શબ્દતો। અર્થ આત્મા છે; 
તેમ, તત્‌ શખ્ઠ અને ઇદં શખ્ટ પણુ તું, હું અને ધટા- 
દિક સર્વમાં વ્યાપક છે, તેથી “તત્તા' “તે-પણું' અને 
'ઇદંતા' “આ-પણું' એ શખ્દનેો અર્થ આત્મા કેમ નહિ? 
અને જે “તે-પણું' તથા “આનપણું' એ શખ્દતા અર્થને 
આત્મા માનશે તો અવિવ્યાપ્તિ નામને! દોષ આવશે, 
તેનું શું સમાધાન ફર્શે। ? ૪૭ ી 

ગુજ્ઞ-યઘપિ સ્વયેતા જેમ તું અને હું આદિમાં અનુ- 
ભૃત્ત છે, તેમ તત્તા (તે-પણું ) અને પધ્દંતા (આ-પણું ) 
પણુ ત્વ (તું ) અને અહે (ડું) આદિમાં અનુષત્ત છે; 
તથાપિ “સ્વય'તી પેઠે તત્તા “તે-પણુા'ને, અને ધૃદંતા 
(આન્પણુા')ને આત્મતા સંભવતી નથી; કારણુ કે ડું 
અને હું આદિમાં, વર્તમાન આત્મતામાં પણુ, તત્તા અને 
ઇદંતા અનુભૃત્ત છે. જેમકે “સત્‌ આહલ્યસ્તમ | તે આત્મ છે' 
“ટૂં આહ્મસ્વવ | આ આત્મ છે,' એ પ્રમાણે વ્યવહારને 
સંભવ છે. આત્મતા વિષે આત્મત્વ રહેતું નથી; પણુ 
તત્તા અને ઇદંતા રહે છે; તેથી આત્મતાની અપેક્ષા 
ફરતાં પણુ તત્તા અને પદંતા અધિક દેશમાં વતૈમાન 
છે. હવે જેમ તત્તા અને ઇદતા આત્મતા કરતાં અધિક 
દેશમાં વર્તમાન છે, તેમ સમ્યકપણું અને અસમ્યક્પણું 
પણુ આત્મપણાં કરતાં અધિક દેશમાં વતેમાન છે. 
આલ્મસ્ં શસ્થજ્‌। આત્મપણું સારં છે,' '“બહ્મત્વણ્‌ 
અલસ્થજૂ। આત્મપણું સારે નથી; એવી રીતને। લોકમાં 
વ્યવહાર પણુ થાય છે. દેહ, પદ્રેયાદિકમાં જે આત્મપણું 
છે તે અસમ્યક્‌ છે; કારણુ કે અનાદિ અવિધાએ કરીને 
અનાત્મ પદાર્થમાં આત્મપણું ભાસે છે. પ્રયગાત્મામાં 
જે આત્મપણું છે તે સમ્યક્‌ છે; કારણુ કે વેદાંતશાસ્રને 
વિચાર ફરવાથી થયેલા જ્ઞાનથી તે ભાસે છે. હવે જેમ 
સમ્યકૂપણું અતે અસમ્યકૂપણું, એ ખેની આત્મપણા 
કરતાં અધિકદેશષૃત્તિ છે, માટે તેમાં આત્મપણું સંભવતું 
નથી; તેમ તત્તા (તે-પણું ) અને ઇદંતા ( આ-પણું) 
એ ખેની પણુ આત્મપણુ કરતાં અધિકદેશરૃત્તિ હોવાથી, 
તેમાં પણુ આત્મત્વ સંભવતું નથી. માટે, એમાં અ- 
તિવ્યા્તિદોષ કયાં છે ? ૪૮ 

લેક્રોમાં જેમ 'તે-પણું' અને “આ-પણું' પર્સ્પર્‌ 


૧૫૯ 


વિસ્&્ઠ છે, એટલે જેમાં “તે-પણું' હોય છે, તેમાં “આ- 
પણું' હોતું નથી; તે જેમાં “આ-પણું' હેય છે, તેમાં 
“તે-પણું' હેતું નથી. તત્‌ એટલે પરોક્ષ, તે પદં 
એટલે અપરેક્ષ. એમ વત્તા પરેક્ષમાં રહે છે, ને ઇદંતા 
અપરેક્ષમાં રહે છે. જેમ “તું છે' અને “હું છું એ 
પરસ્પર વિરહ છે; જ્યાં “તું છે' યાં “હું છું' એ રહેતું 
નથી; ને જ્યાં “હું છું' યાં “તું છે' તે રહેતું નથી, 
તેમ સ્વયંતા અને અન્યતા પણુ પરસ્પર વિસ્દ્દ છે. 
જેમાં સ્વર્ય હોય તેમાં અન્ય હોય નહિ, ને જેમાં અન્ય 
હેય તેમાં સ્વર્ય રહે નહિ. સ્વયે શખ્દનેો અર્થ “પોતે' 
છે, ને અન્ય શખ્દતોા અર્થ બીજું' છે, તેથી સ્વવૅમાં 
સ્વયૅતા રહે છે અને અન્યમાં અન્યતા રહે છે. એવી 
રીતે તત્તા અને ઉદંતા, ત્વંતા અને અહંતા, તેમ જ 
સ્વર્યતા અને અન્યતા એટલે, “તે-પણું' ને “આ-પણું,' 
“તું' અને 'ં,' “પોતે' ને “બીજીં,' આ શબ્દો પરસ્પર 
પ્રતિદ્દ્દ્દી છે, એમાં સંશય નથી. એપરથી એ શછખ્દોનું 
પ્રતિયોગીપણું પ્રસિદ્ધ છે, અને જે પ્રસિદ્ધ હેય, તેમાં 
સંશય હેય જ નહિ. ૪૯ 

અવતર્ણિકા-શિષ્ય કહે છે કે, ભલે તેમ હો, 
પરંતુ તેથી જીવ અને કૂટસ્થ સંખંધી જે વાત કહા 
છે, તેમાં શું લાભ થયે। ? તેના ઉત્તરમાં ગુરુ કહુ છે. 

અન્યતાયા! પ્રતિટ્ૂંટ્રી સ્વર્ય જૂટસ્ય ર્ષ્યતાય્‌ | 

ત્વતાયા। પતિયોગ્વેષોડ્ટ્મિત્યાયાનિ વર્વિતા જ૦ 

શખ્દાર્થ-અન્યપણાને  પ્રતિદ્ંદ્રી* સ્વર્ય કૂટસ્થ જ 
છે એમ માન, અને ત્વપણાને પ્રતિયોગી જે “અહે 
છે, તે આત્મામાં કલ્પેલો છે. ૫૦ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-ભલે, લે।કમાં “તે-પણું' તથા “ આ-પણું ' 
આદિ સમાનપણુએ કરીને પ્રસિદ્ધ હોય, પણુ અત્ર 
તો બાપ જે ત્તાન સમજવે છે, તેમાં તેનો શે ઉપ- 
યોગ છે તે સમળવે।. 

ઝુસ-ડીક પૂછયું. અન્યતાને। પ્રતિયોગી સ્વયં શખ્દાર્થ 
મ્ટસ્થ છે; અને ત્વંતાને પ્રતિયોગી અહંશખ્દાર્થ ચિદાભાસ 
છે. તે ચિદાભાસ, સ્વયં શખ્દાર્થ ફૂટસ્થમાં કલ્પિત છે, 
અને અહેશખ્દાથે જીવમાં કહિપત છે. તાત્પર્ય કે અન્ય- 
તાને! મ્રતિયોગી ફૂટસ્થ છે; ને તત્તાનો પ્રતિયોગી (હું) 
ચિદાભાસ છે: એ પ્રમાણે પ્રતિયોગી ભિન્ન હોવાથી 
રૂટસ્થ અને જવ ભિન્નભિન્ન છે, એ વાત સિહ કરવા 
માટે, લોકપ્રસિદ્ધ “'તે-પણું' અને “આ-પણું' આદિના 
પ્રતિયાગીપણુ।નું વણુન કર્યું છે, એ જ આત્મજ્ઞાનના 
પ્રસંગમાં ઉપયોગી છે. ૫૦ 

અવતર્ણિકા-જીવ અને કૂટસ્થનાભેદના અજ્ઞાન 

* પ્રતિઠૂટ્રી-ખરોબરીનો બીજે; સમાન. 
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વિષે શિષ્ય આશંકા કરે છે, ત્યારે ગુરુ તેનું સમા- 
ધાન કરે છે. 


અજતાચત્વયોરમેરે જ્ષ્યતેફંતયોરિવ । 


સ્ેડવિ મોદ્‌પાપશા ઇવત્વ પ્રતિવેટિરિ ૧૨ ॥। 

શખ્હાથ-સ્પ્યતા(સુપાપણાં)ની અને ઇંદંતા- 
(આ-પણાના લેદ)ની પેઠે અહુતા અને સ્વયંતાને। 
ભેદ સ્પષ્ટ છે, છતાં પણુ મોહને પ્રાસ થચેલા અજ્ઞાની 
જનો કૂટસ્થ અને જીવની એકતાને સ્વીકારે છે. ૫૧ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-જીવ અને ફૂટસ્થને। પ્રતિયોગી (સમાન) ભિન્ન 
હોવાથી, જીવ અને ફૃટસ્થને ભેદ સ્પષ્ટ પ્રતીત થાય છે, 
તથાપિ સર્વ પુસ્ષા તે બબ્વેના ભેદને કેમ નથી નનણુતા ? 

શુજ્‌-જેમ છીપમાં રૂપાની ભ્રાંતિ થઈ, તે સ્થળે 
“આ રૂચું છે એવા આકારનું ભાન થાય છે, તેમાં 
“આ” એ ઇદંતા અથત્રા ધ્દંતાનો ભાગ પદમંશ છે, અને 
રૂપું એટલે ભાગ જૂપાનેો! અંશ છે. એમાં ઇદંતા- 
“'આ-પણું' જે છે તે છીપને। ધર્મ છે, અને જૂપાપણું 
છે તે ભ્રાંતિવિષયને ધર્મ છે; અર્થાત્‌ “આ-પણું' એ 
ધર્મ, અંતઃકરણુની ૬ત્તિટ્દારા સય અને સુદઢ ત્તાનને 
વિષય' છે, અને રૂપાપણું એ ધર્મ, અવિદાશૃત્તિઠ્ારા 
સાક્ષીના વિષય છે: તેપરથી સમન્નશે કે “આપણું' ને 
'સૂપાપણું' એ ખન્ને ભિન્ન જ છે. પણુ તે બેને! ભેદ 
ભ્રાંતિવશ થયેલાને સપણ સમજતો! નથી. વળી જેમ 
જલાકાશ અને ધટાકાશ બન્ને ભિન્ન છે; તથાપિ જલા- 
કાશે કેરી ધટાકાશ લટેકાયલું છે, તેથી મૂઢ માણસો 
જલાકાશ અને ધટાકાશની એકતાને નાણે છે, પણ 
ભેદ જણુતા નથી; તેમ યઘ્પિ જવ અને કૂટસ્થ ખન્ને 


ભિન્ન છે; તથાપિ જીવથી ફૃટસ્થ ટકાયલું છે, તેથી : 


અજ્ઞાની માણુસો, જવ અને ફૂટસ્થને, ભ્રાંતિએ ફરીને 
એક ન્ણે છે, પણુ ભિન્ન નણુતા નથી. ફૂૃટસ્થ ખુદ્ધિતે 
સાક્ષી છે, તે ખુદ્ધિથી, ફૂટસ્થને પ્રયક્ષ થઈ શકતો 
નથી. એટલા માટે અજ્ઞાની જને, '“અહં'-હું અને 
'સ્વવે'-પોતે, એવી રીતે પ્રતીત થતા જીવ અને કૂટ- 
સ્થતી એકતા માતે છે. ૫૧ 

મ્મવતર્ણિકા-જીવ અને ફૂટસ્થની એકતાના ભ્રમના 
કારણુ વિષે શિષ્ય પૂછે છે, ત્યારે ગુરુ સમજાવે છે. 


તારાલ્મ્યાધ્યાસ ળ્વાત્ર પૂવોસા॥1વિયયા જત; | 
ઝવિવ્વાયાં નિયૃત્તાયાં તત્જાર્ય વિતિવવેતે ।1૧૨।। 


શખ્ઢાથે-આગળ કહેલી અવિદ્યાએ કરેલો! તાદા- 
ત્મ્યાધ્યાસ જ, જીવ અને ફૂટસ્થની એકતાના ભ્રમમાં 
કારણુ છે. અવિદ્યા નિવૃત્ત થાય છે ત્યારે જીવ અને 
કૂટસ્થની એકતાના ભ્રમસૂપી કાર્ય નિવૃત્ત થાય છે. પ૨ 


શ્રી પંચદશી 


[ પ્રકરણુ 
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શિષ્ય-આ પ્રકારે જવ અને ફૂટસ્મની એકતાના 
ભ્રમતું કારણુ સમનનવશે। ? 

ગુજ્ઞ-હા. જીવ અને કૂટસ્થતી એકતાના ભ્રમમાં 
તાદાત્મ્યાધ્યાસ જ કાર્‌ણુ છે. 

શિષ્ય-એ તાદાત્મ્યાધ્યાસ, શાથી થાય છે ? 

ગઝુશ્-અનાદિ કાળની અવિધ્રાએ કરીએ તાદાત્મ્યાન 
ધ્યાસ થાય છે. 

શિષ્ય-અવિધાતું સ્વરૂપ શું છે ? 

ગુજ્-અવિદ્યાનું સ્વરૂપ, “ અનાફિરિવિવેવોડરમં મૂછા- 
વિચેસિ મમ્યતાપ | આ અનાદિ અવિવેક છે, તે જ 
મૂલાવિદ્યાનાો કરેલો છે એમ તમે નણ્‌!,' તેજ આ 
%વ અને ફૂટસ્થ એક છે તેનો ભ્રમ કરાવે છે. 

શિષ્ય-એ ભ્રમની નિરૃત્તિતા ઉપાય શે।? 

ગુશ્-કાઈ પણુ ભ્રમ અવિઘાનું કાર્ય છે; 'ેમકે 
અવિધાએ કરીને તે થાય છે; માટે અવિધાની નિજ- 
ત્તિજ ભ્રમની નિદૃત્તિતો ઉપાય છે. તત્વજ્ઞાને કરીને 
અવિદ્ાની નિશૃત્તિ થાય છે. પર 

અવતરણિકા-જીવ અને કૂટસ્થની એકતાના 
ભ્રમની, એટલે અવિદ્યા-માહુની નિવૃત્તિ થવાથી, 
તેના કાર્યર્ૂપ અધ્યાસની નિવૃત્તિ થાય છે, એ 
ખરાખર નથી, એમ શિષ્ય કહે છે, ત્યાં ગુરુ તેનું 
સમાધાન ડરે છે. 

અવિથાવસિતારાલ્થ્વે વિચયેવ વિતસ્યતઃ । 

વિક્ષેપસ્ય ₹૧૨૯૧૫ં તુ ત્રરવ્ધક્ષયધીક્ષતે ।। ૧ રે ।। : 

દ ક 

શબ્દાથે-અવિદ્યાથી થચેલાં આવરણુ અને વિક્ષે- 
પાધ્યાસ એ ખન્ને, વિાએ કરીનેજ નાશ પાસે 
છે અને વિક્ષેપનું સ્વરુપ તે! પ્રારખ્ધકર્મના ક્ષયની 
અપેક્ષા રાખે છે. પ૩ 
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શિષ્ય-“અવિધાની નિભૃત્તિ થવાથી અવિધાનાં કાર્ય- 
સપ તાદાત્મ્યાધ્યાસ, જેથી જવ અને ફકૂટસ્થની એક- 
તાનો ભ્રમ થાય છે, તેની નિ્શત્ત થશે,' એમ આપ 
કહે છે, તે અનુચિત દેખાય છે; કારણુ કે બહ્મ અને 
આત્માની એકતાના જ્ઞાને કરીને અવિદ્યાની નિભૃત્ત 
થયા ૭તાં પણુ, અવિધાનાં કાર્ય દેહાદિકની તો નિવૃત્તિ 
થતી નથી. જ્ઞાનીને બ્રહ્મ અને આત્માની એકતાતું જ્તાન 
થયું હોય છે, તથાપિ જ્તાનીનાં શરીર આદિ, જે અવિ- 
ઘાનાં કાર્ય છે, તેની નિરત્તિ થતી નથી. જે અવિધાના 
નાશથી અવિદ્યાનાં કાર્યનો પણુ નાશ થતો હોય તો, 
સાનીનાં શરીર્‌ાદિકનો નાશ થવે। જેઇએ; અને ભજે 
સાનીનાં શરીરાદિકનો નાશ સ્વીકારીએ તે! જવન્મુક્તિ 
સિદ્દ થતી નથી; તેમાં દેખીતો જ વિરોધ આવે છે. 


દ ચિત્રદીપ 


હવે જેમ અવિધાનો તાશ થયા છતાં પણુ અવિઘાનાં 
કાર્ય શરીરાદિકને। નાશ થતે। નથી, તેમ તાદાત્મ્યાધ્યાસ- 
તા પણુ નાશ થશે નહિ; કેમકે તાદાત્મ્યાધ્યાસ પણુ 
અવિલ્ાનું કાર્ય છે. નને કારણુના નાશથી કાર્યનો નાશ 
થતો હેય તો સર્વ કાર્યનો નાશ થવે। નેધઇએ, અતે જે 
નાશ ન થતો હેય તો એક પણુ કાર્યનો નાશ ત થવે 
નનેઇએ, એવું મારું માનવું છે. 

ગુશ્-આવરણુ અને તાદાત્મ્યાધ્યાસ બન્તે, કેવલ 
અવિધ્રાનાં જ કાર્ય છે, અને તેથી જ અવિઘાની નિજૃત્તિ 
થવાથી આવર્ણુતી નિરૃત્તિ થાય છે, અને આવરણુની 
નિભ્ૃત્તિ થવાથી તાદાત્મ્યાષ્યાસતી નિજૃત્તિ યાય છે. એ 
અમારું કહેવું અયોગ્ય નથી, પણુ યોગ્ય જ છે. પરંતુ 
રેહાદિકરૂપ વિક્ષેપ તો પ્રારખ્ધકર્મ સહિત અવિધાનું 
કાર્ય છે, તેથી અવિદયાતી નિરૃત્તિ થયા છતાં પણુ, જ્યાં 
સૃધી પ્રારખ્ધકર્મતો ક્ષય થતો નથી ત્યાં સૂધી વિક્ષેપ- 
ની નિશૃત્તિ થતી નથી; જ્યાં સૂધી“પ્રારબ્ધકર્મ રહે 
છે, ત્યાં સૂધી વિક્ષેપ પણુ રહે છે. એટલાજ માટે, 
અવિઘાની નિભ્રત્તિ થયા છતાં પણુ જ્ઞાનીનાં શરીર અને 
તેનો વ્યવહાર્‌ નિભૃત્ત થતો નથી, અને એમ હોવાથી 
જવન્મુકિતમાં કેઈ જતનેો વિરોધ આવતે નથી. 

શિષ્ય-વિક્ષેપ પ્રારખ્ધકર્મ સહિત અવિધાતું કાર્ય 
હોય તો ભલે હોય, પણુ અવિધારૂપ કારણુતે। નાશ 
થયા છતાં પણુ વિક્ષેપતો નાશ કાં નથી યતો ? 

ગુર્‌-જેમ દીવામાં તેલ અને સૂની દિવેટ એ બન્ને 
કારણુ છે; અને તેમાંથી તેલ ખળી ગયું હોય તો 
પણુ જ્યાં ચૂધી દિવેટ બળી જતી નથી ત્યા ચૂધી 
દીવા એલાઈ જતો નથી; તેમ જ વિક્ષેપનાં કાર્‌ણુ 
ખે છેઃ અવિધા અને પ્રારખ્ધકર્મ. એ બેમાં તેલની 
પેઠે, અવિદ્યાની નિભ્ત્તિ થઈ છે તોપણુ, જ્યાં સૂધી 
દિવેટતી પેઠે પ્રાર્બ્ધકર્મનો ક્ષય થતો નથી, યાં સધી 
વિક્ષેપની નિશૃત્તિ થતી નથી. 

સારાંશ કે, આવરણુ અને તાદાત્મ્યાધ્યાસનું કારણુ 
અવિદ્યા એક જ છે; પણુ વિધ્રાએ કરીને અવિઘાને નાશ 
થવાથી આવરણુ અને તાદાત્મ્યાધ્યાસ એ બન્નેને નાશ 
થાય છે. પણુ વિદ્વેપનાં કારણુ અવિદ્યા તથા પ્રારખ્ધકર્મ 
એ ખે છે; માટે જ એક અવિદ્યાનો નાશ થવાથી વિક્ષે- 
પનો નાશ થતે। નથી; પણુ અવિદ્યા અને પ્રારખ્ધ કર્મ 
બન્નેનો નાશ થવાથી જ વિદટ્લેપનો નાશ થાય છે. ૫૩ 

અવતરણિકા-શિષ્ય શંકા કરે છે કે, પ્રારખ્ધ- 
કર્મ તો નિમિત્તમાત્ર છે, માટે તેના સદૂભાવથી જ 
ઉપાદ્દાન કારણુના નાશ થયા છતાં પણુ, તેના ફાયે- 
3૫ વિક્ષેપની પ્રતીતિ કેમ થાય છે, તે પર 
ગુરુ ઢહુ છેઃ- 

ન્વ 


૧૬૧ 





રવાયાને ષિનછેવવિ લળ માયે ત્રતીશતે । 
ફયાઇુલ્સાજિંગાસ્તટ્ર્ર્માયં વિશ સંમવેત્‌ 1૧૪ 


શખ્દાર્થ-ઉપાદાન કારણુને નાશ થયા છતાં પણુ 
કાર્ય એક ક્ષણુ રહુ છે એમ નેયાચિક્રે ઢહે છે; તેમ 
માનવામાં અમને અડચણુ નથી. ૫૪ 
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રિષ્ય-“આ અવિઘયાનો નાશ થયા છતાં પણુ પ્રાર- 
ખ્ધકર્મનો સદ્ભાવ હોવાથી વિક્ષેપના નાશ થતો નથી, 
એમ જે તમે કહ્યું, તે યથાર્થ નથી; કારણુ કે અવિધા 
વિક્ષેપતું ઉપાદાન કારણુ છે, ને પ્રારખ્ધકર્મ નિમિત્ત 
કારણુ છે. હુવે ઉપાદાન કારણુનો નાશ થવાથી કાર્યને 
નાશ થાય છે, એવો નિયમ છે; પણુ નિમિત્ત કારણુના 
નાશ થવાથી કાર્યનો નાશ થાય, એવો નિયમ નથી. 
જેમ ધટનું ઉપાદ્દાન કારણુ મૃત્તિકા છે, અને નિમિત્ત 
કાર્‌ણુ કુંભાર છે. એ મૃત્તિકાના નાશ થવાથી ધડાતે 
નાશ થાય છે; એમાં ધડાના નાશમાં મૃત્તિકાના નાશની 
આવશ્યકતા છે; પણુ કુભાર્નો નાશ થવાથી ઘડાને! 
નાશ થતો નથી, તેમ ધડાના નાશમાં ફભારના નાશની 
આવશ્યકતા નથી. તેમ જ અત્ર પણુ પ્રારબ્ધકર્મ વિ્ષે- 
પતું નિમિત્ત કારણુ છે, તેથી વિક્ષેપના નાશમાં પ્રાર- 
ખ્ધના નાશની આવશ્યકતા નથી; પરંતુ અવિધા તો 
વિક્ષેપતું ઉપાદાન કાર્‌ણુ છે, માટે અવિદાનો નાશ 
થવાથી વિક્ષેપનો નાશ થવે। નેધઃએ. 

ગુર-કતે કે અવિધાતો નાશ થવાથી વિક્ષેપતો નાશ 
થવો જેધએ, એ તારે કહેવું સત્ય છે; તે પણુ જેમ 
નેૈયાયિક માને છે કે, ઉપાદાન કારણુનો નાશ થયા 
છતાં પણુ 'કાર્ય ક્ષણુવાર્‌ રહે છે,' તેમ અમે પણુ 
માનીશું. તેથી ઉપાદ્દાન કાર્‌ણુ અવિદ્યાનો નાશ થયા 
છતાં પણુ વિદ્લેપ રહે છે, એમ માનવામાં કઈ પણુ 
વિર્‌ેધ નથી. 

શિષ્ય-ગુસ્દેવ ! એ તમે શું બોલ્યા? ન્યાયને તો 
તમે અસચ્છાસ્ર કહે છે; ત્યારે વળી નેયાવિકના સિહ્ધાં- 
તને શા માટે અનુસરે છો? 

ગુજ્-ન્યાયમાં દૈતનું પ્રતિપાદન કર્યું છે, માટે તેને 
અમે અસચ્છાસ્્ર કહીએ છિયે; પરંતુ અનુરૂલ ઉત્તમ- 
યુકિત અને સિદ્ધાંત પણુ અગ્રાલ્ર છે, એમ અમે કહેતા 
નથી અને કહ્યુએ નથી; તેથી અમે નેયાયિકના ઉપર્‌ 
કહેલા અતુરૂલ સિદ્ધાંતતે અનુસરીએ છિયે. ૫૪ 

અવતરણિકા-નૈયાયિક કરતાં તમારું મત વિલ- 
ક્ષણુ છે એવા આક્ષેપ શિષ્ય ઢરૈ છે, ગુરુ તેનું 
સમાધાન કરે છે, અને નેયાયિક કરતાં પોતાના મતની 
શ્રેણતા કેમ છે, તે જણાવે છે. 


૧૬૨ 


તતૂનાં હિનવંહ્યાનાં વૈસ્તારજ્‌ જળ રેરિતિઃ | 
ખ્રવશ્યાલં₹યવારપર્ય યોન૧$ કળ ર્ટેઘ્યતામ ૦ 
વિના ક્ોટ્શમે માને લૈફેયા વરિજરવ્યતે । 
જ્રતિગુવસ્યનુમૂતિમ્યો વર્તાં વિંતુ હુ।શયમ્‌ ૧૧ 
શખ્કાથે--નૈયાયિકો ગણુતરી કરવા યોગ્ય દિવસે।.- 
થી ઉત્પન્ન થયેલા તંતુતે માઢે તે તંતુના ચોગ્ય 
ક્ષણુ કહે છે, તેમ અહીં અમારા સિદ્ધાંતમાં અસંખ્ય 
કલ્પનાવાળા જે ભ્રમ છે, તેને ચોગ્ય ક્ષણુ ક્લ્પવો 
જોઇએ. નૈયાયિફે[એ ક્ષોદક્ષસ* પ્રમાણુ વિના ક્ષણુની 
વૃથા કલ્પના કરી છે; પરંતુ શ્રુતિ, યુક્તિ તથા 
અતુભવથી અમે કહીએ છિચે, માટે અમતે એમ 
કહવામાં શું અશક્ય છે ? પપ-૫૬ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 
શિષ્ય-નૈયાયિકે। ઉપાદાનને નાશ થયા પછી ક્ષણુ- 
વાર્‌ કાર્યની સ્થિતિ સ્વીકારે છે; પણુ ચિર્‌કાળ સ્વી- 
કારતા નથી; અને તમારે તો! “ઉપાદાનને। નાશ થયા 
પછી કાર્ય ચિર્કાળ રહે છે,' એમ માનવું પડે છે. 
કારણુ કે, અવિદ્યાનો નાશ થયા પછી પણુ શરીરાદિ 
વિક્લેપ તે! અનેક વર્ષો સૂધી રહે છે, તેથી નેયાવિકના 
મત કરતાં તમારે! મત વિલક્ષણુ છે. 
શુર્-હૈ શિષ્ય ! નેયાયિકના મત કરતાં અમારા 
મતમાં વિલક્ષણુતા નથી, પણુ સમાનતા છે; કાર્‌ણુ કે, 
જેમ નૈયાયિક ઉપાદાન કાર્‌્ણુને નાશ થયા પછી કાર્યની 
ક્ષણુવાર સ્થિતિ માને છે, તેમ અમે પણુ, અવિદયારૂપ 
ઉપાદાન કાર્‌ણુનો નાશ થયા પછી, વિક્ષેપરૂપ કાર્ય 
ક્ષણુવાર રહે છે, એમ માનીએ છિયે. 
શિષ્ય-અવિદયાને। નાશ થયા પછી વિદ્વેપ તો અનેક 
વષો સધી રહેતો પ્રયક્ષ જેવામાં આવે છે, એનું શું 
સમાધાન કરશે! ? 
ગુરુ-મદ્‌ભાં લવ૪ં મદ્લ। મોટાતું સધળું મોડું હોય 
છે,' એ ન્યાયને અતુસરી, વિક્ષેપ હ્ષણુવાર રહે એમ 
અમે કહીએ છિયે. નેયાયિકો તંતુની ઉત્પત્તિના કાળના 
પ્રમાણુમાં ક્ષણુ માને છે; અને અમે વિક્લેપના કાળના 
પ્રમાણુમાં હ્ષણુ માનીએ ઠિયે. તંતુ થોડા દિવસમાં તેયાર્‌ 
થાય છે, અને વસ્ત્ર પણુ થોડા દિવસમાં તૈયાર્‌ થાય છે; 
તેથી તંતુતો નાશ થયા પછી વસ્્ર એક ઠ્વણુ રહે છે, ને 
પછી નાશ પામે છે. એ નૈયાયિકને। ક્ષણુ અતિ અલ્પ 
છે, અને અવિધાતે તો અસંખ્ય કલ્પો થયા છે; તેથી 
તે અવિઘાને નાશ થયા પછી, તેવું કાર્ય વિક્ષેપ પણુ, 
અવિદ્યાના કાળના પ્રમાણુમાં ક્ષણુવાર રહે છે. વેદાંતી- 
એને આ ક્ષણુ બહુ જ મોટો છે. અર્થાત્‌ તંતુની 
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% ખુદા ખમે તેડું અથોત્‌ યુક્તિઓને સહન કરે તેવું પ્રમાણુ 


શ્રી પંચદશી 


[ પ્રકરૂણુ 


ઉત્પત્તિના કાળના ગ્રમાણુમાં જેમ અલ્પકાળ, ક્ષણુ જ 
છે, તેમ અવિદ્યાના અસંખ્ય કલ્પના પ્રમાણુમાં અનેક 
વર્ષો એ પણુ ક્ષણુ જ છે. જેમ ખીંડામાં ભરેલું જળ 
મતુષ્યને સ્વલ્પમાત્ર છે, પણુ તે જળ કીડી આદિ 
સટ્ટમ જંતુઓને મહાસમુદ્ર સમાન છે; જેમ લે।ક- 
વ્યવહારમાં બોલાય છે કે, “કીડીને કણુ ને હાથીને 
મણુ,' “જેવો યક્ષ તેવું બલિદાન, “જેવો દેવ તેવી 
પૃજના,' “જેવો આહાર તેવો ઓટકાર, એમ એકને 
માટે જેટલું હોય તેટલું જ બીજને માટે પણુ પ્રમાણુ 
પ્રમાણે મોટુંતાનું ગણાય છે, તેમ અવિધાના અસંખ્ય 
કલ્પતા પ્રમાણુમાં અનેક વર્ષો હ્ષણુ જ છે, તોપણુ 
મનુષ્યને તે મહાન્‌ કાળ ન્નણુવામાં આવે છે. કેમકે 
તે મહાન્‌ કાળની ગતિ તેઓ નણુતા નથી. પ૫ 
શિષ્ય-જેમ નેયાયિકે। “યોગ્ય કહે છે, તેમ તમે પણુ 
યોગ્ય જ કહે છે. 
ગુજ્-ના, નેયાયિક્રોના કહેવામાં અને અમારા કહે- 
વામાં ધણી વિષમતા છે. 
શિષ્ય-કેવી વિષમતા છે, તે સમજવે।. 
ગુસ્-નેયાયિકોના કહેવામાં કંઈ પ્રમાણુ નથી, તે 
તો પ્રમાણુ વિના ઉપાદાનને નાશ થયા પછી “કાર્ય 
હ્મણુવાર્‌ રહે છે,' એવી જ૬૧થા કલ્પના જ કરે છે; અને 
અમારી ઉકિતમાં તો શ્રુતિ, યુકિતિ અને અતુભવ, એવી 
રીતે અનેક પ્રમાણ્‌ા। છે. અમે પ્રમાણુપૂર્વક કહીએ 
હિયે, માટે અમોને કંઈ પણુ કહેવું અશકય નથી. 
શિષ્ય-અવિદ્યાના નાશ થયા છતાં પણુ પ્રારબ્ધ- 
કર્મના ક્ષયપર્યત શરીરાદિ વિક્ષેપ રહે છે, એ પ્રમાણે 
તમારી ઉક્તિમાં કઈ શ્રુતિ પ્રમાણુ છે? 
ગુજ્-અમારી ઉક્તિમાં છાંદોગ્યોપનિષદ્તી શ્રુતિ 
પ્રમાણુ છે. તેમાં કહ્યું છે કે “શ્ય સાવહેવ વિર યાવન 
વિમોક્યેડય લંવત્સ્વે । જ્યાં સૂધી તેની (શરીરની) મુક્તિ 
થઈ નથી થયાં ચૂધી જ તેતે વિલંબ છે; તદનંતર તે તે 
સ્વસ્વરૂપને પામે છે.' અર્થાત્‌ દેઠુપાત થયા પછી (ત્તાન- 
વાન) વિદેહ્મુક્તિને પ્રાપ્ત થાય છે. પ્રારખ્ધકર્મને ક્ષય 
થવાથી દેહપાત થાય છે, ને દેઠપાત થવાથી વિદેહમુક્તિની 
પ્રાપ્તિ થાય છે, એમ શ્રુતિમાં કહ્યું છે. 
શિષ્ય-તમારી ઉક્તિમાં કઈ યુક્તિ પ્રમાણુ છે ? 
ગુજ્-હા, છે. યુકિત એટલે દષ્ટાંત. ચકભ્રમણુ દાંત 
મનમાં ઠંસાવ. જેમ કુંભાર્તે। ચાકડે, કુભારના પ્રયત્નથી 
ફરે છે. એ કુભાર એક વખત જેરથી ફેરવીને ચક્રને 
મૂકી દે છે, તથાપિ તે ચક્ર ચિરકાલપર્યત ફર્યા જ કરે 
છે. હુવે ભ્રમણુનાં કારણુરૂપ પ્રયત્તનની નિભૃત્તિ થયા 
પછી પણુ જેમ ચિરકાલપયેત બ્રમણુ રહે છે, તેમ 
અનુવ્રત્તિતા સંસ્કારને લીધે, તેનાં કારણુ અવિધાની 
નિત થયા પછી પણુ, આ સંસાર અનાદિકાળથી 


કું] 


વતેમાન છે; તેથી તેમાં સંસારની હયાતીને લીધે, કુભા- 
રતા ચાકડાપેરે, સંસારની અનુભૃત્તિ થયા કરે છે, એટલે 
શરીરાદિકની નિ૬ૃત્તિ થતી નથી, પણુ તે રહે છે. 

શિષ્ય-તમારી ઉક્તિમાં અનુભવ પ્રમાણુ હોય તે કહો. 

શુજ-જતાનવાનનો અતુભવ પ્રમાણુ છે, જ્તાનવાનની 
અવિઘાનેો નાશ થયા છ૭તાં પણુ તેના શરીર્‌ાદિક 
વિદ્યમાન રહે છે. પપ-પ૬ 

ભ્મવતરણિકા-૫૧ મા શ્લોકથી કહેલો! અહંતા 
અને સ્વયંતાને ભેદ સપણ છે, પરંતુ જીવ ભ્રમથી 
તે બેની એકતા સમજે છે, તે' વિષે ચાલતો પ્રસંગ 
આગળ ચલાવે છે. 

આસ્વાં ટુસ્તાજિજેડ સાજ [વિચાર પરસે છુવે । 
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શખ્દાર્થ-મુતર્કવાળા મૈયાચિકની સાથે વિવાદ 
કરવો! એક તરક્‌ રહ્યો, હું તમને ચાલતો પ્રસંગ જ 
કહું છું, (તે સાંભળે). સ્વ (સ્વરૂપ) કૂટસ્થ અને અહમ્‌ 
(ચિદ્ટાભાસ) પરિણામી( વિકારી )નું એકત્વ, બ્રાંતિથી 
સિદ્ધ થયું છે. પછ 

થન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

નૈયાયિક્ો મુતકૈ કરવાવાળા છે, તેથી તેની સાથે 
વિવાદ કરવે। યોગ્ય નથી. તેની સાથે વિવાદ કરવાથી 
ચાલતો પ્રસંગ રહી ન્નય છે, માટે હુવે નૈયાયિકની સાથે 
વિવાદ કરવે। મૂકીને ચાલતો! પ્રસંગ કહું છું. હે શિષ્ય ! 
સ્ત્રયં શબ્દને અર્થ ફૂટસ્થ છે અને અહમ્‌ શખ્દને અર્થ 
ચિદાભાસ (જવ) છે, ને એ ખત્તેતી જે એકતા સિદ્ધ થાય 
છે, તે માત્ર ભ્રાંતિએ કરીને સિદ્ધ થાય છે. પ૭ 

અવતરણિકા-'કૂટસ્થ અને જીવની એકતાની 
ભ્રાંતિ સર્વે કેમ નથી જાણુતા,/? એમ શિષ્ય પૂછે 
છે, અને ચુરુ તેનું સમાધાન કરે છે. 

ગ્રામ્યતે વંરિતૈમન્યાઃ સર્વે વિવ તેમિ । 

અનારસ્ય જતિ મોશ્્યાત્વેવણાં યુસ્દિમાત્રિતાઃ ૧૮ 

શબ્દારથે-પાોતાને પંડિત માનવાવાળા સ્વ અજ્ઞાની 
જને અને નૈયાયિકાદિક શાઅસો, મૂર્ખતાથી શ્રુતિને 
અનાદર કરીને, કેવળ યુક્તિના આશ્રય કરી રહેલા 
છે. ૫૮ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવર્‌ણ 

શિષ્ય-જ્યારે “જવ અને ફૂટરથતી એકતાતું જ્તાન' 
ભ્રાંતિ છે, સારે “આ ભ્રાંતિ છે,' એમ અજ્ઞાની લેકે, કે 
નેયાથિકાદિ શ્ચાઅવેત્તાએ।, કોઈ પણુ કેમ નથી નનણુતા? 

ગુર-નેયાયિકાદિ શાસ્વેત્તાએ તથા અનજ્તાનીઓ, 
સર્વ એમ સમજે છે કે, “અમે પંડિત છીએ.' એ 
અભિમાનથી તથા મૂર્ખતાથી શ્રુતિઓનેો અનાદર કરી 


ચિત્રદીપ 


૧૬૩ 


કેવળ યુક્તિઓનેો જ આશ્રય ફરે છે. પણુ યુક્તિઓની 
અનવસ્ષા હોવાથી અને શ્રુતિઆને નહિ માનવાથી 
તેઓને તત્ત્ત્તતાો નિશ્રય થતો નથી, તેથી જવ અને 
રૂટસ્થની એકતાનું જ્તાન, ભ્રાંતિ છતાં પણુ, સય માને 
છે, પોતે ભમે છે અને મૂર્ખને ભમાવે છે. ૫૮ 
અવતરણિકા-“શ્રુતિના અર્શને જાણુવાવાળા પણુ 
એએ ભ્રાંતિને કેમ જાણુતા નથી, એવું પ્રશ્ન શિષ્યે 
કરવાથી, ગુરુ કહે છે કે; 
પૂવોવરવરાધશેવિવજાસ્તત્ર જેચન । 
વાયયામાલાન્લ્યરગપકે યોઝયંત્યવ્યજતઝ્યા।।૧૨।। 
શખ્દાર્થ-શ્રુત્યર્થ કહેનારાએ માંના કેટલાએક તો 
પોતે પૂર્વાપરના જ્ઞાનવિનાના જ છે. તે પોતપોતાના 
મતમાં વાકયાભાસને ( એટલે સિદ્ધાંત વાડ્ય જેવાં 
જણાતાં વાક્યને) નિર્લજ્જ થઈ જેડે છે. ૫૯ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 
રિષ્ય-જેએ શ્રુતિના અર્થને ન નનણુતા હોય તેઓ 
%વ અને રૂટસ્થતી એકતાના ત્તાનને ભ્રાંતિ ન જણે 
તો ખેર; પરંતુ શ્રુતિના અર્થને નનણુવાવાળા પણુ એ 
સાનને ભ્રાંતિ નનણુતા નથી, તેનું શું કારણુ? 
ગુજ્-શ્રુયર્થ કહેનારામાંના કેટલાકે સંપૂર્ણ શ્રુતિના 
અર્થને જણુતા નથી, પણુ કેઈ કેઈ શ્રુતિના અર્થને જ 
જાણુ છે. વળી તેઓ શ્રતિઓના પૂર્વાપરના સંબંધને 
વિચાર પણુ કરતા નથી, તેથી તે શ્રુતિનો અર્થ ન્નણ્યા 
છતાં પણુ, જવ અને ફૂટસ્થતી એકતાના ત્તાનને ભ્રાંતિ 
જાણુતા નથી. વળી પટલાકે તો, “પોતાને મત પ્રબળ 
છે' એવો ખેોધ કરવા માટે જ, સિદ્ધાંતવાડ્ય જેવાં 
ભાસમાન વાક્યોને, ગમે તેમ ગોઠવીને પોતાના મતને 
લાગુ પાડૅ છે, અને તેમ કરતાં તેએ! જરા પણુ શરમાતા 
નથી. પહ 
આત્સાવિષે વિવાદ 
લેકાયત એટલે રેહાત્મવાદો ચાર્વાકતો મત 
“અવતર્ણિકા-અહીંથી, વેદાંતથી જદો મત માન- 
નારા મતવાદીએ।, જીવ સંખંધે શું કહે છે, તે જણાવે 
છે. પ્રથમ પ્રત્યક્ષપ્રમાણને સ્વીકારનારા ચાર્વાકનોા 
મત કહે છે. એ ચાર્વાકનું બીજું નામ લોકાયત છે. 
એ ચાર્વાકે પોતાનું મત શ્રુતિસિદ્ધ કહે છે, લે પણુ 
અત્ર જણાવે છે. 
તૂટશ્યાટ્શરીરાંતતવાતસયાસ્મતાં તનુ! । 
છોયયવા! પામસશ્ર પત્યસ્ઞામાસમાબ્રિતા$ ૬૦ 
ઔતીવું સવવ તે જોશમસમયં તથા | 


વિરોચનર્ય સિદ્ધાંત પાળ જરે 1૬ ૨॥ 


૧૬૪ 


થ્રી પંચદશી 


[ મરકર્ણુ 








શખ્ાથે-પ્રત્યક્ષાભાસ એટલે પ્રત્યક્ષ પ્રમાણુને જ 
માનવાવાળા લે।કાયત (ચાર્વાકાદિકે) અને પામર, 
ફૂટસ્થથી લઇને શરીરપર્યત સસુદાયને આત્મા કહે 
છે. તે (લેકાયતાદિકે) સ્વપક્ષને શ્ર્તિસિદ્ધ કરવા માટે; 
અશ્મયકે।શ તથા વિરોચનના સિદ્ધાંતને પ્રમાણ 
તરિકે માને છે. ૬૦-૬૧ 

ચન્દ્રેકાન્ત વિવરણ 

આત્માના તત્ત્વમાં જૂદાં જૂદાં મતવાદીએનાં અનેક 
મત છે. એમાં ચાર્વાક એક છે. તેએ]તું અતિ સ્થૂલ 
મત છે; કાર્‌ણુ કે તે કેવળ પ્રસક્ષ પ્રમાણુને જ માને 
છે. તેએ દેહાત્મવાદી જ છે. એ અતિ સ્થૂલખુદ્ધિવાળાને 
સ્થૂલદેઠુમાં આત્મબુદ્ધિ થાય છે; એટલા માટે પ્રથમ 
એ લેોકાયતાદિ મતવાળાઓ શું કહે છે તે કહું છું તે 
સાંભળ, તેએ કહે છે કે, “સ્થૂળદેહ, પારમાથિક આત્મા 
છે,' કારણુ કે તે પ્રયક્ષ દૈખાય છે. ૬૦ 

શિષ્ય-લેોકાયતાદિ પોતાના મતમાં કંઈ પ્રમાણુ 
આપે છે ખર્‌ા કે? 

ગુશ્-હા, એજ ખૂખી છે તો. તેએ અન્નમકકોશનાં 
પ્રતિપાદન કરવાવાળી શ્રુતિને તથા વિરેોચનના સિહ્ધાં- 
તનું “પ્રતિપાદન કરવાવાળી શ્રુતિનું પ્રમાણુ આપે છે. 
તૈત્તરેયઉપનિષદ્‌માં કહયું છે કે-'લ વા ણય વુશ્યોડ્નર સમય : 
તે એ પુસ્ષ “અન્નરસમય ( અન્નમયકોાશ-સ્થૂલ દેહ ) 
છે,' એ પ્રમાણે અન્તમયકાશને આત્મતાતું પ્રતિપાદન 
કરવાવાળી શ્રુતિનું પ્રમાણુ આપે છે ! આવુંજ ખીજું 
પ્રમાણુ તેઓએ પ્રેહ્ાદજછના પુત્ર વિરેચન પાસેથી 
મેળવ્યું છે, એમ પણુ કહે છે. 

રિષ્ય-એ વિરોચનને। પતિહાસ શે। છે? 


ગુજ-એક સસયે બ્રહ્માએ આત્માને ઉપદેશ કર્યો 
*, “આત્મા પાપરહિત, જરાર્હિત, મરણુરહિત, શેક- 
રહિત, ક્ષુધા તથા પિપાસારહિત, સયકામ અને સયસંકલ્પ 
છે. એ આત્માને શોધવે। જેધઇએ, અને જણુવે। જઇએ. 
જે પુરુષ એ આત્માને શે।ધીને જણે છે, તે પુરુષ સ્વર્ગાદિ 
સર્વ લોકને અને સર્વ કામને પ્રાત થાય છે.' ખહ્યાએ કહેલે 
ઉપદેશ કાળે કરીને અને કર્ણપરંપરાએ કરીને દેવ તથા 
દેત્યાના સાંભળવામાં આવ્યે।. તેથી દેવદાનવે।એ ને દેત્યોએ 
વિચાર્‌ કર્યો કે, આપણે તે આત્માતે શોધીએ, કે જે 
આત્માના શેોધવાથી સ્વર્ગ લોકની તથા સર્વ કામની 
પ્રાપ્તિ થાય છે. પછી તે વિચાર સિદ્ધ કરવા માટે, 
દેવતાઓની તરકેથી ઈંદ્રે અને દૈત્યાની તરફથી વિરેચન, 
પોતાનું સ્વાજ્ઞાવિક વૈર મૂકી દઈ, હાથમાં દર્ભ લઈ, 
ખ્રહ્માની પાસે ગયા, અતે લાં ખત્રીશ વર્ષ સૃધી બહ્મ- 
ચર્ય પાળોને રહા. તે પછી એક વાર્‌ બ્રહ્માએ તે બન્નેને 
પૂછ્યું કે, “તમે અહોં શા કારણુથી રલ છે! ? એટલે 


ઇન્દ્રે થા વિરાચને કહ્યું, “હે જગત્પિતા ! પૂર્વે આપે 
જે આત્મા વિષે ઉપદેશ કર્યો છે, ને જે આત્માને જણુ- 
વાથી સ્વર્ગાદિ સર્વ લેક તથા સર્વ કામની પ્રાપ્તિ થાય 
છે, તે આત્માના જ્ઞાન માટે અમે અહીં આપની સેવામાં 
રહ્યા છિયે, એ વચન સાંભળી બ્રહ્માએ કહ્યું, “નેત્રમાં 
જે પુરષ દેખાય છે તે જ આત્મા, એ જ અમૃત તથા 
અભય બહા છે.” 

અહિંયા, “ેત્રમાં જે પુરૂષ દેખાય છે તે જ આત્મા 
છે,' એમ આ ્રહ્માએ કહ્યું છે તેનો અભિપ્રાય, નેત્રમાં 
પડતાં પ્રતિભિબમાં જે દેખાય છે તે નથી; પરંતુ “સમા- 
ધિનિઇ મહાત્મા યોગીએ, જે પુર્ષને અતર્દદિએ કરી 
નૂવે છે તે આત્મા છે' એવા અભિપ્રાય છે; પણુ દૈદ્ર 
જ વિરેચન કોઈ પણુ અહ્માના કહેવાતો અભિપ્રાય 
સમજ શકયા નહિ; પણુ “પ્રતિબિખ આત્મા છે,' એમ 
સમન્યા, તેથી તેમણું પુતઃ આત્મા વિષે પ્રશ્ન કર્યો 
%, 'સહારાજ! જેમ તેત્રમાં પુસ્ષ દેખાય છે, તેમ 
જલમાં તથા દર્ષેણમાં પણુ પુરષ દેખાય છે, વળી 
ખડ્ગાદિકમાં પણુ દેખાય છે; તેમાંથી આપ કયે પુરષ 
આત્મા છેએમ કહે છે!?' એ સાંભળી બ્રહ્મા તેઓને 
મતેભિપ્રાય જણી ગયા; અને તેથી પ્રતિબિખમાં થયેલી 
આત્મખુદ્ધિની નિશૃત્તિ કરવા માટે, અને “આત્મા પ્રતિબિ- 
ખથી ભિન્ન છે,' એવો ખોધ કરવા માટે ખોલ્યા; 
“તમે આ પાસેના જળાશયમાં આત્માને જુવો, પછી * 
આત્મા સંબંધી જે ન્નણુવામાં આવે તે મને કહે.” 
એ સાંભળીને તે બંનેએ જલાશયમાં જ્નેયું. પછી - 
ખ્હ્માએ પૂછયું કે, “તમે શું જુએ છે?” તેપર્‌થી 
ઇંદ્દે તથા વિરેચને કહ્યું: “હે દેવ ! અમે નખથી આરંભી 
કૃશ પર્યત સંપૂર્ણ આત્માને જેઈએ કિયે.” તે સાંભળી 
ખ્રહ્માએ કહ્યું: “હુવે ઉત્તમ વસ તથા અલંકાર પહેરી 
આત્માને જલાશયમાં જીવે।.” બહાનાં તે વચન સાંભળી 
તેઓએ ઉત્તમ વસ્ર તથા અલંકાર પહેરી, જલાશયમાં 
જેયું. યારે ભહ્માજએ પૂછ્યું કે, “તમે જળાશયમાં શું 
જુઓ છે?” ઈદ્દે તથા વિરેચતે કહ્યું; “જેમ અમે 
સારી રીતે અલંકાર્‌ પહેર્વાવાળા, સારાં વસ્રર ધારણુ 
કરવાવાળા અને સારી રીતે શેભાયમાન છિયે, તેમ 
જળાશયમાં પણુ સારા અલંકાર પહેર્વાવાળા, સારાં 
વસ્ર ધારણુ કરવાવાળા ને સારી રીતે શોભાયમાન આત્મા 
છે.” તે સાંભળી બ્રહ્માએ વિચાર કર્યો કે, “આ બન્ને જણુના 
વિવેક તથા વિજ્ઞાન, કેઈ પ્રબળ પ્રતિબંધરૂપી દોષે 
કરીતે અંધારામાં છે; તેથી હછી એમને જ્તાનત્રહુણુની 
યોગ્યતા થઈ નથી. ને જ્ઞાનત્રહણુની યોગ્યતા હેત 
તો તેમને સ્થૂલદેહથી પ્રસક્ષ થતા પદાર્થમાં આત્મખુદ્ધિ 
થાત નહિ; કેમકે આત્મા તો અજર, અમર અને અવિન 
કારી છે, અને સ્થૂલદેહ તથા તેતું પ્રતિબબ તે! જર્‌ા- 
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વાળું, વિનાશી અને વિકારી છે. એ પ્રતિબિખમાંથી 
ખાત્મણુદ્ધિ દૂર કરવા માટે, મેં અનેક ઉપાયોથી 
બંનેને સમજાવ્યા, પણુ તે સધળા નિષ્્ળ નીવક્યા; તેથી 
જણાય છે કે, હુ એમને વિશેષ તપની અપેક્ષા છે; 
વિશેષ તપ કરશે ત્યારે પ્રતિબંધ દૂર્‌ થશે, ને ત્યારે જ્ઞાન 
ગ્રહણુની યોગ્યતા થશે, પણુ હમણાં જ વિશેષ તપ 
કરવાનું કહીશ તો બંતે અંતઃકરણુમાં દુઃખ પામશે, 
માટે જ્યારે વિચારે કરી સ્થૂલદેહને આત્મા માનવામાં 
રાષ ભાસશે ને તત્ત્તવજિત્તાસુ થઈ પૃ૭્શે, લારે વિશેષ 
તપ કરવાનું કહીશ, ને તે વેળા શુદ્ધ થશે એટલે આત્મજ્ઞાન 
થશે.” એ પ્રમાણે બ્રહ્માએ મનમાં વિચારી, પોતાના 
મનમાં આત્મસ્વરૂપતે। નિશ્રય કરી કહ્યું ક;-“એ આત્મા 
છે, એ અમૃત છે, એ અભય છે, ને એ જ બ્યા છે.” 

આ પ્રકારતાં બ્રહ્માનાં વચન સાંભળી, “આપણુને 
આત્મન્તાન થયું,” એ પ્રમાણે મનમાં સંતોષ પામી, 
“સ્થૂલદેઠ આત્મા છે,” એવે નિશ્ચય કરી, બન્ને પોત- 
પોતાને સ્થાને જવા નીકળ્યા. વિરેચન તે દૈત્યોતી 
પાસે ગયે। ને સર્વ દૈત્યાને ઉપદેશ કર્યો, કે, “૨ | આત્મા, 
આત્મા જું ફૂટ્યા કરો છો? આ '*સ્થૂલદેહુ જ 
આત્મા છે; અને જડખુદ્ધિના દાનવ-દેત્યો તેમ જ માની 
સંતોષ પામ્યા. પણુ ખીજી તરક ઇંદ્રને તો સ્થૂલદેહ, 
સૂદ્મદેહ તયા કારણુદેહુને આત્મા માનવામાં અનેક 
પ્રકારનો દોષ ભ્રાસવાથી તે ત્રણુ વખત ખ્રહમાની પાસે 
ગયો, અને બ્રહ્માજતા કહેવાથી બે વખત બત્રીશ બત્રીશ 
વર્ષ પર્યત અને ત્રીજ વખત પાંચ વર્ષ પર્યત લાં રહી 
તપ કર્યું; તે સર્વ મળી એકસો એક વર્ષ પર્યેત વાસ 
કરી, તપ કરવાથી, તેની જ્તાનમ્રહેણુની યોગ્યતા જણી, 
બ્રહ્માએ ધદ્રને ત્તાનને। ઉપદેશ કર્યો કે, “આ શરીરથી 
સમ્યક્‌ ઉત્થાન પામી પરન્યોતિ થઈ, સ્વજૂપે વિલસે તે 
સંપ્રસન્ન થયે! કહેવાય. એજ આત્મા, એ અમૃત છે, 
અભય છે, એ બહમ છે. બાહાતું જ નામ સય છે.” 

એ પ્રમાણું વિરોચનના સિદ્ધાંતને 'આસ્મેવ ફેશન । 
આ દેહ જ આત્મા છે,' એ મતને લેકકાયતાદિ પોતાના 
મતમાં પ્રમાણુ આપે છે; ને અન્ય પામર જિજ્તાસુ- 
એને, “આ મત શ્રુતિસિદ્ છે' એમ દર્શાવી, મોહ કરે 
છે; પરંતુ તેએ પોતાના મતનું ઉપપાદન કરી શકતા નથી. 

શિષ્ય-જ્યારે તેએ પોતાના મતમાં શ્રુતિનાં પ્રમાણ 
આપે છે, થારે તેનું ઉપપાદન કેમ કરી શકતા નથી? 

ગુશ્-તેએએ આપેલાં પ્રમાણા અતિ નિર્બળ છે; 
કાર્‌ણુ કે જે પ્રકરણુનાં તે પ્રમાણ છે, તે પ્રકર્‌ણુના 
આગલાપાછલા વચનમાં વિરોધ આવે છે, એટલા જ 
માટે તે પોતાતા મતનું ઉપપાદન કરી શકતા નથી. 

શિષ્ય-કેવી રીતે પ્રકરણુનો। વિરોધ આવે છે? 

ગુજ્-લેતર્યિઉપનિષતમાં જે પ્રકરણુમાં અન્નમયકોશતે 
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આત્મા ફલો છે, તે જ પ્રકરણુમાં અજ્મયકે।શને આત્મા 
કહી, પછી, પ્રાણુમય, મનોમય, વિજ્ઞાનમય અને આનૈદમય- 
'પ્રાશને આત્મા કહી, છેવટે “આતૈદમયકેશ આત્મા છે,' 
એ વાત સિદ્ધ કરી છે. પણુ જે અન્નમયકેશ જ આત્મા 
હોય તે, અન્નમયકોશને આત્મા કહી, પ્રાણુમયાદિકોશને 
આત્મા કહેવાની શી આવશ્યકતા છે ? તથા આનંદમય- 
કોશ આત્મા છે, એ વાત સિહ્દ કરવાની શી જરર 
હેતી? એ પ્રમાણે તે પ્રકરણુને। પૂર્વાપર્‌ વિચાર્‌ કરતાં, 
પ્રકરણુને। વિરોધ આવે છે. વળી છાંદોગ્યોપનિષત્‌માં કહેલે 
વિરોચનને। સિદ્ધાંત પણુ સ્વીકારવા જગ નથી; કારણુ કે 
તેમાં પણુ પ્રકરણુને। વિરોધ આવે છે. બ્રહ્માજીએ તે। અજર્‌, 
અમર, સચ્ચિદાનંદ આત્માને ઉપદેશ કર્યો છે, પણુ પ્રબલ 
પ્રતિબંધરૂપ દોષને લીધે વિરે।ચનને યથાર્થ જ્ઞાન થયું 
નહિ, પણુ અન્યથા જ્તાન થયું, અને દેહુતે જ આત્મા 
માન્યો; પણુ જે સ્થૂલ દેઠ જ આત્મા હોય તે! પછી 
ઈંદ્રને તેમાં દોષ કેમ ભાસે? અને બે વખત બત્રીશ 
બત્રીશ વર્ષ અતે ત્રીજ વખત પાંચ વર્ષ તપ કરાવી,એમ 
ત્રણુ ત્રણુ વખત બઅહ્યાજ પાસે જવા પછી બ્રહ્માજીએ 
(સ્થૂલ દેઠ આત્મા છે,' એવે ઈંદ્રતે ઉપદેશ ક્રેમ ન 
કર્યો? અને અજરામર સચ્ચિદાનેદ આત્માને! ઉપદેશ 
કેમ કર્યો? એ વિરેચન તો અજર, અમર, અશેાક 
આત્માના જ્ઞાન માટે બ્રહ્મા પાસે ગયે! હતો, પણુ તેને 
જરાવાળે।, મેર્‌ણુ ધર્મવાળા તથા શે।કાસ્પદ સ્થૂલદેહમાં 
આત્માને નિશ્ચય કેમ થયે!? એ વિરેચને પોતે કરેલા 
પ્રશ્નના તથા બ્રહ્માના ઉપદેશથી પોતે કરેલા નિશ્ચયનોં 
વિચાર જ કર્યો નહિ. જે વિચાર કરત તે સ્થૂલદેહુ 
અજર્‌, અમર અતે અશોક નથી, એમ જાણીને સ્થૂલન- 
દેહ આત્મા નથી, એવે તેને નિશ્રય થયા વિના રહેત 
નહિ. આમ, પૂર્વાપર વિચાર કરતાં, જ્યાં એ વાત કહી 
છે ત્યાં તે પ્રકરણુનો વિરોધ આવે છે, તેથી લેાકાયતાદિ, 
પોતાના મતનું ઉપપાદન કરી શકતા નથી, માટે “સ્થૂલ- 
દેહુ આત્મા નથી,' એમ સિદ્ધ થાય છે. 


એ દેહાત્મવાદી, ચાર્વાક આદિ અનેક “વર્ગમાં છે. 
તેએ કેવળ પ્રયક્ષ પ્રમાણુ જ માને છે. તેએ કહે છે 
કે, જે અહંખુદ્ધિતા વિષય હોય, તેજ આત્મા છે. હું 
સૂકો છું,' “હું જડે છું,' “હું બાહ્મણુ છું,' “હું ક્ષત્રિય 
છું, પયાદિ વ્યવહારમાં અહંખ્રુદ્ધિતા વિષય સ્થૂલદેહુ 
છે, તેથી મ આત્મા છે એમ માને છે; વળી 
જે પરમ પ્રીંતેને વિષય હોય તે આત્મા છે, એમ પણુ 
તેએ કહે છે. આપુત્રધત આદિ સર્વ, સ્થૂલદેહુ માટે 
પરમ પ્રીતિના વિષય છે, તેથી આ સ્થૂલ દેહુ જ પર્‌મ 
પ્રીતિપાત્ર છે, ને તેથી સ્થૂલ દેહને જ આત્મા જાણે છે; 
તથા એ સ્થૂલ દેહને સ્નાનાદિકથી શુદ્ધ રાખવે।, વ 
તથા અલંકાર્થી શોભાવવેો, અને ભે,જનઆદિ ભાગથી 


૧૬૬ 


શ્રી પંચદશી 


[ પ્રકર્ણુ 





તૃપ્ત રાખવો, એ પર્‌મ પુર્ષાર્થ ગણે છે. તેઓ “મરવું' 
એજ મોક્ષ માને છે. પ્રમાણુમાં કહે છે કે:- 
'મશ્મીમૂસશ્ચ ૬ેદ્‌ર્ય શુમરરમન ફુસઃ 
યાવગીયં જસ શીવેરુળં જસ્‍્વા ઘસ વિષેવ્‌ ॥ 

'્થૂલદેહ જ આત્મા છે. તે દેઢુ તો અંતકાળે બળી 
ભસ્મ થાય છે; તે પાછે ક્યાંથી આવે ? માટે જ્યાં 
સધી દેઠ રહે યાં સંધી સુખમાં રહેવું, ને કરજ કરીને 
પણુ થી પીવું.' રે | રે | તેઓના મતની કેટલી બધી નિર્બ- 
ળતા એ છે કે, આત્મા દેઠથી ભિન્ન નથી, આ દેહુ જ 
આત્મા છે, તે તો મર્‌ણુ પછી બળી ભસ્મ થાય છે, 
તેથી તેતો અન્ય જન્મ નથી, જેથી અન્ય જન્મમાં 
પુણ્યપાપ ભોગવવાં પડશે વા કરજ આપવું પડશે એમ 
નથી, માટે જવતાં સધી આનંદમાં રહેવું, ને કરજ 
કરીને પણુ સુખ ભોગવવું, એમ જ માની ખેઠા છે. રે 
શિષ્ય | એ કેવળ અયોગ્ય છે; કારણુ તેમના એ કહે- 
વામાં અનેક દોષ છે, આ સર્વ તેઓ માત્ર પ્રયક્ષ 
પ્રમાણુને માને છે તેથી જ માને છે; પરંતુ જેમ પ્રયક્ષ 
પ્રમાણુ છે, તેમ શખ્દ પ્રમાણુ છે, ને અતુમાનાદિ પણુ 
પ્રમાણુ છે. તે પ્રમાણ્‌। શાસ્રકારોએ માન્યાં છે, માટે 
માનવાં નેઇએ. માત્ર પ્રયક્ષપ્રમાણુ માનીએ ને શખ્દ- 
પ્રમાણુ ન માનીએ તો પોતાના નામના જ્ઞાનની સિદ્ધિ 
થતી નથી, તેમ જ સર્વ પદાર્થના નામના જ્ઞાનની સિદ્ધિ 
પણુ થશે નાહ; કેમકે, તે જ્ઞાન શખ્દપ્રમાણુજન્ય જ 
છે. વળી બાહ્યણુક્ષત્રિયાદિ જ્ઞાતિનું જ્ઞાન પણુ શખ્દ 
પ્રમાણુથી થાય છે, તે પણુ શખ્દપ્રમાણુ ન માનવાથી 
થશે નહિ. માટે, શખ્દપ્રમાણુ માનવાની પણુ આવ- 
સ્યકતા છે. હવે જે અતુમાનપ્રમાણુ ન માનીએ, તો 
પોતાના જન્મ અને પોતાના મરણુની પણુ સિદ્ધિ થતી 
નથી; કેમક્રે પોતાનો જન્મ તથા પોતાતું મરણુ કોપને 
પણુ પ્રલક્ષ જણાતું નથી; પણુ પોતાના પુત્રાદિકના 
જન્મથી પોતાના થયેલા. જન્મનું અનુમાન થાય છે; 
અને પોતાના ૨દ્દ માતાપિતાદિના મરણુથી પોતાના 
ભાવી મરણુનું અનુમાન થાય છે. એવી રીતે પોતાનાં 
જન્મ તથા મરણુની સિહ્ધિ માટે, અવુમાનપ્રમાણુ 
અવશ્ય માનવું જેધએ. પણુ એ દેહાત્મવાદીઓ  તે। કેવળ 
પ્રયક્ષપ્રમાણુ જ માને છે. પણુ કેવળ પ્રક્ષપ્રમાણુ 
માનવાથી નિવાંહુ થઈ શકતે! નથી, તેથી અતુમાનાદિ 
અન્ય પ્રમાણુ માનવાની જ્જર્‌ છે જ; તેમ છતાં પણુ 
“કવળ પ્રયક્ષપ્રમાણુ, માનવું,' એ મૂખૈનું લક્ષણુ છે. રે 
વત્સ ! “અહંખુદ્ધિના વિષય આત્મા છે, ને તે અહે- 
બુદ્ધિનો વિષય સ્થૂલદેઠુ છે, માટે સ્થૂલદેઠ આત્મા છે, 
એમ કહેવું જ અતુચિત છે. જેમ સ્થૂલદેઠ અહંખુહ્ધિના 
વિષય છે, તેમ “હું જેઉં છું,' “હું સાંભળું છું,' “હું રસ 
લઉં છું,' ઇત્યાદિ વ્યવહારમાં પદ્રિયા પણુ અહંખુદ્ધિના 


વિષય થાય છે, વળી “હું સંકલ્પ કરં છું,' “હું નિશય 
કરે છું, ઇત્યાદિ વ્યવહારમાં મન તથા બુદ્ધિ પણુ અહં- 
ખુદ્દિતા વિષય થાય છે. હુવે જે મમતાને વિષય છે, 
તે અહંતાને! વિષય થાય નહિ, તેથી અહંખુદ્ધિ વ્યભિ- 
ચારિણી છે, માટે સ્થૂલદેહુ આત્મા છે, એ સિદ્ધ થતું 
નથી. હુવે જે પર્‌મ પ્રીતિનું પાત્ર હોય, તે આત્મા કહે- 
વાય છે. એવું પરમ પ્રીતિપાત્ર સ્થૂલ દેહ છે, માટે શું સ્થૂલ- 
દેહ આત્મા છે? ના, ના. કારણુ કે સ્થૂલદેહ પર્‌મ પ્રીતિનું 
પાત્ર નથી. જે સ્થૂલદેઠુ પરમ પ્રીતિનું પાત્ર હેય તો, 
કેટલાંક માણુસો આપધાતથી સ્થૂલદેહનેા યાગ કરે છે 
તે ત્યાગ કરે નહિ. આપધાત કરનાર કેઈ પણુ માણુસ, 
સ્થૂલદેહને આત્મા સમજતો નથી, પણુ તે આત્માને 
સ્થૂલદેઠથી ભિન્ન સમજે છે, ને તેથી જ તે મહાકષટ્ટમાંથી 
હૂટવાની બુદ્ધિથી આપધાત કરી, સ્થૂલદેહુને! ત્યાગ કરે 
છે. તેમજ કેટલાક સ્વર્ગાદિકની પ્રાપ્તિ માટે ભૃગુપાત 
કરે છે, ગંગાપ્રવાહુ લે છે, અને સ્થૂલદેહને યાગ કરે 
છે, તેવો યાગ કરવો! પણુ સંભવે નહિ. વળી કેટલાક 
યોગીએ, થોગસાધનાથી પોતાના દેહનો ત્યાગ કરે 
છે, તે પણુ સંભવે નહિ. તેથી સ્થૂલદેઠુ આત્મા નથી, 
એમ નિશ્ચય થાય છે. વળી કેટલાક યોગીઓ પોતાને 
દહ મૂકી અન્ય દેહમાં પ્રવેશ કરે છે, તે પણુ સ્થૂલટેઠને 
આત્મા માનવાથી સંભવતું નથી; કેમકે સ્થૂલદેઠ તે 
જડ થઈ, પડ્યો રહે છે ને અન્યદેહમાં પ્રવેશ કરનાર્‌ 
તો સ્થૂલદેહથી અન્ય જ છે. એટલા જ માટે તે પાછે 
અન્ય દેહુ મૂકી પોતાના દેહમાં જયારે આવે છે લારે, 
તે દેહ પાછા ચેતન થાય છે. શ્રી શંકર્‌ાચાર્યજીએ, 
મંડનમિશ્રતી સ્રીની સાથે કામશાસ્ત્રમાં શાસ્ત્રાર્થ થતાં 
તેના પ્રશ્નનું ઉત્તર આપવા માટે, સમાધિ લઈ પોતાના 
શરીરનો યાગ કરી, અમર રાન્નના શરીરમાં પ્રવેશ 
કર્યો હુતો; અને પછી પાછે। પોતાના શરીરમાં પ્રવેશ કરી, 
મંડનશિશ્રની સ્ત્રીની સાથે શાસ્ત્રાર્થ કર્યો હતો. આ વાત 
જગપ્રસિદ્ધ છે અને સપ્રમાણુ છે. જે સ્થૂલદેહને આત્મા 
માનીએ તો એ કેમ ખની શકે ? માટે જ સ્થૂલદેહ આત્મા 
નથી, પણુ આત્મા તો ચેતન છે. જે સ્થૂલદેહતે આત્મા 
માનીએ તો સુષુપ્તિ તથા મૂર્છા આદિમાં પાષાણાદિકની 
પેઠે જડ થઈ દેહ પશ્યો રહે છે, તે તેમ પવ્યો રહેવે। ન 
નેઇએ; પણુ સુષુપ્તિ આદિમાં જડ થઈ દેહુ પશ્યો રહે 
છે, માટે સ્થૂલ દેઠ આત્મા નથી. જે સ્થૂલ દેહને આત્મા 
માનીએ તે। બાળપણુમાં કરેલાં કાર્યનું જુવાની તથા ૬હ્ા- 
વસ્થામાં સ્મર્‌ણુ થવું ન નનેઇએ; બાળપણુમાં કરેલાં 
અધ્યયનનું અન્ય અવસ્થામાં પણુ સ્મરણુ થવું ન 
જેધઇએ; કાર્‌ણુ કે ખાલ્યાવસ્થામાં અને યુવા તથા 
જૃદ્દાવસ્થામાં અન્ય સ્થૂલ દેહુ હોય છે, તથાપિ સ્મ- 
રણુ તો થાય છે જ, માટે, સ્થૂલ દેહ જ આત્મા સંભવતો 


નથી, તેમ જ, દેહનું પાલનપેોષણુ કરવું, વરત્રાલંકાર્થી 
શેભાવવેો, ભોાજનાદિક ભોગ આપી તૃ રાખવો, એ 
પરમ પુસ્ષાર્થ છે એમ માનવું તે પણુ અજ્તાનતાથી ભરેલું 
છે; કમકે પાલનપેષગુ તથા વસ્માલંફારનું ધાર્‌ણુ 
કરવું, એ ૪ચ્છા પ્રમાણે થઈ શકતું નથી, સર્વ લોક 
ઈશ્વરાધીન છે, તેમ તે ભેગ ન્યૂનાધિક પણુ હોય છે, 
અને તેથી દુઃખપ્રદ પણુ હોય છે. હુવે પરમ પુસ્પાર્થ 
તો ન્યૂનાધક રહિત છે, અને સર્વદા આનંદમય જ છે. 
“મરવું એ મોક્ષ છે,' એમ કહેવું તે દેહાત્મવાદીઓની 
અજ્ઞાનતાના જ બોધ કરવાવાળું છે. જે મરણુ એ જ 
મોક્ષ હોય તે સર્વ મતુષ્યો મરવાની જ ઇચ્છા કરે, 
'%રમકે મોક્ષ સર્વતે અભીટ્ટ છે. પરન્તુ કેઈ સનુષ્ય 
મરણુતી ઇચ્છા કરતું નથી; ઉલડું સર્વ માણુસે। વિશેષ 
જવવાની ઇચ્છા કરે છે. સો વષતે। ખુઠ્ઠો પણુ વિશેષ 
જવવાની આશા કરે છે; અને “અમે ચિરંજવી અને 
અજરામર થઘએ,' એમ સર્વ કોઈ ઇચ્છે છે. એ પરથી 
સપણ જણાય છે કે, “મોક્ષ' એ મર્‌ણુથી લિન્ન છે. ભે 
મરણુને મોહ્લ માનીએ તો, કેઈ મતુષ્ય સુખી હેય 
છે ને ફાઈ મનુષ્ય દુઃખી હોય છે; કેતે અનેક પુત્ર 
હાય છે ને કે!ઇને એક પણુ પુત્ર હેતો નથી; કાઈ 
ધનાઢય હેય છે ને કોઈ કંગાલ હોય છે; કોઈ નીરોગી 
હોય છે ને કોઈ રંગી હોય છે; ઇયાદિ ભાગની 
વિલક્ષણુતાનું કારણુ શું છે, તે જાણી શકાતું નથી. ખરે 
રહસ્ય એ છે ૩, દેહથી આત્મા ભિન્ન છે તેથી દેહને 
નાશ થાય છે, પરંતુ આત્માનો નાશ થતો નથી; 
માટે જ, પૂર્વ જન્મમાં કરેલાં કર્મ, વર્તમાન જન્મમાં 
આત્મા ભોગવે છે. એ પ્રમાણે ભાગતી વિલક્ષણુતાને। 
નિર્વાહ, પૂર્વજન્મના કર્મની વિલક્ષણુતાએ કરી થાય 
છે. માટે જ દેહાત્મવાદીએતું મત [શાસ્રવિસ્દ્દ છે, 
એમ સિદ્દ થાય છે. ૬૧ 
ઇંદ્રિયાત્મવાદીનું મત* 

અવતરણિકા-હવે ખીજા લેકાયત અથવા ઇ-્દ્રિ- 
યને આત્મા માનનારા શે। મત ધરાવે છે તે દર્શાવે 
છે. તેમાં આત્મા દેહુથી ભિશ્ન કેવા છે એવી 
પૂર્વ લોકાયતો ર્શંકા કરે છે, યારે ખીજે લોકાયત 
વું દૃષ્ટાંત સહિત ઉત્તર દે છે, તથા પૂર્વ લેકાયતે। 
ઇંદ્રિયાની આત્મતાવિષે શંકા કરે છે, અને ખીન્ને 
લેકાયત તેનું :સમાધાન ફ્રેમ કરે છે, તે પણુ 
જણાવે છે. 
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* ઇુન્દ્રિયાત્મવાટી તે ચાવોકમતનેો એક ભાગ છે. 


૬ દુ] ચિત્રદ્રૌપ 


૧૬૭ 


પ્રત્યણત્વેનામિમતાદવીરેદાલિવિળમ્‌ | 

મમચે્દ્રિયાત્માનં વચ્મીત્યાહ્મિયોમવા 1૧૨ 

વામાફીનામદ્રિયાળાં વ૪દ શુતિણ જીવ । 

તેત જૈતસ્યમેલેવામાસ્મરસ્ે તત હવ ફિ ।। ૧૪ ॥ 

શખ્દાર્થ-આ લે।કમાં જીવાત્મા દેહુમાંથી નિકળી 
ગયા પછી, દેહનું મરણુ નેવામાં આવવાથી, આત્મા 
દેહથી ભિશ્ જ છે, એમ ખીના લે।કાયતો કહે છે. 
'હું કહું છું ઈત્યાદિ પ્રચોગોથી પ્રભક્ષપ્રમાણે કરીને 
માન્ય એવી અહંખુદ્ધિ, સ્થૂલદેહથી ન્નૂદો એવો 
ઇન્દ્રિયશ્્પ આત્મા છે એવો બોધ કરે છે. વાણી 
આદિ ઈન્દ્રિયાનો પરસ્પરમાં ઝઘડો થયેલો ઉપ 
નિષદોમાં વર્ણવ્યા છે, તેથી ઇંદ્રિયોનું ચૈતનપણું 
સિદ્ધ થાય છે, અને તે હેતુથી જ ઇન્દ્રચોનાં 
આત્મપણાને નિશ્ચય થાય છે. ૬૨-૬૩-૬૪ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણુ 

હે શિષ્ય! પૂર્યદેહાત્મવાદી લેકકાયતથી જૂદા બીજા 
લે।કાયતો છે; તેએ ઇન્દ્રિયોને જ આત્મા માતે છે. » 

દન્દ્રિયાત્મવાદીઃ-હે મહારાજ ! અમે તેમાંના જ છિયે, 
તે અમારા મત જ સલ છે, પણુ દેહાત્મવાદીને। 'મત 
સય નથી. ભજે દેહ આત્મા હેય તો મર્‌ણુ થયા પછી 
રહ દેખાવો ન જોઇએ અથવા જડ થઈ જવો ન 
નેઇએ, પણુ પૂર્વની પેઠે ચેતન રહેવો જેઈએ; પરંતુ 
મરણુ થયા પછી દેહ ચેતનવાળોા રહેતો નથી, પણુ જડ 
થઈ હાલ્યાચાલ્યા વગર્‌). લાંબાછટ પશ્યો રહે છે, તે 
ખે આંખે દેખાય છે, તેથી દેહ એ આત્મા નથી, પણુ 
દેદુથી ભિન્ન જ આત્મા છે. તે જ આત્મા મર્‌ણુ વખતે 
રહુમાંથી નીકળો જવાથી, દેહ જડ થઈ પડે છે. ખરી 
રીતે આત્મા પક્ષીની પેઠે પીંજરામાંથી નીકળી જય છે, 
અને દેઠ તો પીંજર્‌ાની પેઠે યાં જ પક્નો રહે છે, અને 
તેમ જવામાં પણુ આવે છે. ૬૨ 

[જે સ્થાનમાં વેદાન્ત સંપસ આ સદ્ચુર, પોતાના 
સંસ્કારી શિષ્યને ઉપદેશ કરતા હતા, લાં ખીન્ન ધણા મત- 
વાળાઓ પણુ ખેઠા હતા, સદ્ઝુરુખે ઇન્દ્રિયાત્મવાદીનેો 
મત દર્શાવ્યો, અતે તેપર્થી ઇન્દ્રિયાત્મવાદીએ પોતાનું 
આ ઉપર પ્રેમાણે દર્શાવ્યું યારે, શ્રવણુસભામાં બેઠેલા 
દેહાત્મવાદી ચાર્વાકે, વાદ કરવા માટે પન્દ્રયાત્મ- 
વાદીને પૃષ્યું;-] 

ચાર્વાફ-હે લોકાયત! તું કહે છે કે, દેહથી ભિન્ન 
આત્મા છે, તો કહે તે કેવો છે? ને તેમાં રું પ્રમાણુ છે ? 

ઇન્દ્રિયાત્મવાદી-રે ચાર્વાક, સુણુ. દેહથી ભિન્ન પંદ્રિય- 
રૂપ આત્મા છે; અને તેમાં પ્રેસક્ષપ્રમાણુ છે. જે 
અઠુંખુદ્ધિના વિષય હેય, તે આત્મા કહેવાય છે. “હું 


૧૬૮ 
જેઉં છું,' “હું સાંભળું છું,” “હું બોલ્યું છું, “હું સંધું છું,” 
એ પ્રમાણે પ્રયક્ષ “હું, “હં'નીં પ્રતીતિને। વિષય પંદ્રિય છે, 
તેથી “આત્મા દૈહથી ભિન્ન છે, ને તે પદ્રિયરૂપ છે' 
એમ સ્પછ્ટ જણુવામાં આવે છે. ૬૩ 

ચાર્વાક-અલ્યા ઇન્દ્રિયાત્મવાદી! તારી ઇપત્રિયો તો 
અચેતન એટલે જડ છે ને આત્મા તો ચેતન છે, 
તેથી ઇદ્રિયને ચેતન આત્મપણું કેમ સંભવે ? 

ઇન્દ્રિયાત્મવાદી-રે ચાર્વાક | ઈદ્રિયા અચેતન નથી, 
પણુ ચેતન છે; કારણુ કે ઉપનિષદોમાં ઇદ્રિયોનો પરસ્પર 
કલહુ થયેલે। વર્ણુબ્યા છે. શું કલહ કરવો, એ અચેત- 
નને ધર્મ છે? ના, તે ચેતનનેો। ધર્મ છે. ધટાદિક 
અચેતન પદાર્થને કલહુ જ્નેવામાં કે સાંભળવામાં આવ્યે 
છે કે? નહિજ. જે પદ્રિય અચેતન હોય તે તેનો 
કલહ સંભવે નહિ; પણુ ઇન્દ્રિયા વાદ કરે છે, તેથી 
ઈન્દ્રિય ચેતનવાળી છે, એમાં શંકા કેવી ? 

ચાવાક-એ ઇદ્રિયાનો કલહુ કેમ થયે! હતે તે કહે. 

પન્દ્રિયાત્મવાદી-સુણુરે ચાર્વાક ! એક સમયે પોત- 
પોતાની શ્રેઇતા માટે ઇંદ્રિયોમાં પરસ્પર્‌ વિવાદ ઉભો 
થયે; એક કહે હું મોટી, અને ખીજ કહે કે હું. એ 
*ટાતો નિકાલ લાવવા માટે તે ખધી બ્રહ્માની પાસે 
ગઈ, ને બહ્માને પૃછયું કે, “મહારાજ ! અમારામાંથી 
કાણુ શ્રેઇ છે તે કહે।.' પછી અ્હ્માજએ કહ્યું, “જેના 
નીકળવાથી શરીર શબ સમાન થઈ નય તથા ખીજ 
ઇંદ્રિયા અશક્ત યઈ પડે, તે તમારામાં શ્રેઇ.' 

ખઅઉાજીનાં એવાં વચન સાંભળીને પ્રથમ શરીર્‌- 
માંથી વાગિદ્રય નીકળી, અને તે એક વર્ષ પર્યત બહાર 
રહી. જ્યારે તે પાછી આવી લારૅે ખીજ પંદ્રિયોને 
પૂઠવા લાગી કે, “તમે મારા વિના કેમ જવી 
શકયાં ?' ત્યારે સર્વે પદ્રિયાએ કહ્યું, “જેમ મુંગા માણુસા 
વાણીવડે નહિ ખોલવા છતાં, પ્રાણુવડે શ્વાસોચ્છ્દાસ લે 
છે, નેત્રવડે જુવે છે, કાનવડે સાંભળે છે, મને કરીને 
જાણે છે, ને રેતે (વીર્યે) કરીને પ્રજ્નરૂપે ઉત્પન્ન થાય 
છે અને જીવે છે, તેમ અમે પણુ તું વિના જીવ્યાં છિયે.' 

એવાં ઈન્દ્રિયાનાં વચન સાંભળી, વાગિદ્રિયે શરીરમાં 
પ્રવેશ કર્યો, ને માન્યું કે “હું મોટી નથી; કેમકે મારા 
વગર તે। આ દેહને ચાલી શકે છે.' પછી ચક્ષુરિદ્રિય 
શરીરમાંથી નિકળી ગઈ, ને તે પણુ એક વર્ષ ચૃધી 
ખહાર રેહી, પાછી આવી; અને સર્વે ઇદ્રિયાને પૂછવા 
લાગી કે, “તમે મારા વિના કેમ જવી શક્યાં ?' વારે 
સર્વે ઇદ્રિયા બાલી, “જેમ નેત્ર વિનાનાં આંધળાં માણુસો 
નેત્રથી નહિ જેતાં છતાં પણુ પ્રાણુવડે શ્વાસોચ્છ્રાસ લે 
છે, વાણીવડે ખોલે છે, કાનવડે સાંભળે છે, મને કરીને 
જાણે છે, ને રેતે કરીને પ્રજારૂપે ઉત્પન્ન થાય છે અને 
જીવે છે, તેમ અમે પણુ તાર્‌ા વિના જવ્યાં.* 


શ્રી પંચદ્શી 


[ પ્રકરણ 


એવાં પદ્રિયાનાં વચન સાંભળાને ચક્ષુરિદ્રિયે શરીરમાં 
પ્રવેશ. કરી, પોતાની મો।ટાઈ મૂકી દીધી. પછી શ્રોત્રૅ- 
દ્રિય શરીરમાંથી નીકળી ફૂર્વા ગઈ, અને વર્ષ પર્યત 
ખહાર્‌ રહી. જ્યારે તે પાછી આવી ચારે સર્વ ઇંદ્રિયોને 
પૃછતા લાગી કે, “૨ તમે મારા વિના કેમ જીવી શકયાં 
લારે સર્વે ઇંદ્રેયા ખાલી, “જેમ ખહેરાં માણુસો કાને 
સાંભળતાં નથી, તથાપિ પ્રાણુવડે શ્વસોરચ્છ્ાસ લે છે, 
વાણીવડૅ બોલે છે, નેત્રવડે જુવે છે, મતે કરી ન્ાણે 
છે, ને રેતે કરી પ્રન્નરૂપે ઉત્પન્ન થાય છે ને જીવે છે, 
તેમ અમે પણુ તારા વિના જવ્યાં.' 

એવાં ઇંદ્રિયાનાં વચન સાંભળી, શ્રોનેન્દ્રિયે ગર્વ 
યજ શરીરમાં પ્રવેશ ક્યોં, તે માન્યું કે “આ દેહ મારા 
વગર્‌ તે! ર્‌હી શકે જ.' પછી મન શરીરમાંથી નીકળ્યું. 
તે વષે પર્ષત બહાર્‌ રહી પાછું આવ્યું ને ઇંદ્રિયોને 
પૂછવા લાગ્યું કે, “તમે મારા વિના કેમ જવી શકયાં ? 
લારે સર્વે ઈદ્રિયા ખોલી, મૂઢ માણુસે। મન વિના નણુતાં 
નથી, તથાપિ પ્રાણુવડે શ્ચાસોર્દ્રીસ લે છે, વાણીવડે 
ખેલે છે, નેત્રવડે જુવે છે, કાનવડૅ સાંભળે છે, ને રેતે 
કરી પ્રશ્નક્પે ઉત્પન્ન થાય છે અને જીવે છે, તેમ અમે 
પણુ તારા વિના છવ્યાં.' 

તે સાંભળી મને શરીરમાં પ્રવેશ કર્યો ને માન્યું કે 
“આપણે પણુ કશા લેખામાં નથી.' પછી રૈત, શરીર- 
માંથી નીકળ્યું; તે વર્ષ પર્યત બહાર રહી પાછું આવી 
ઇંદ્રિયાને પૂછવા લાગ્યું કે, “તમે મારા વિના કેમ જીવી 
શક્યાં ?' યારે પદ્રેયાએ કહ્યું, “જેમ નપુંસક માણુસો 
રેતે કરી પ્રજ્નરૂપે ઉત્પન્ન થતા નથી, તથાપિ પ્રાણુવડે 
શ્વાસોચ્છીસ લે છે, વાણીવડે ખોલે છે, નેત્રવડે જીવે 
છે, કાનવડે સાંભળે છે, તથા મને કરી નરણે છે ને 
જવે છે, તેમ અમે પણુ તારા વગર્‌ ચલાવી લીધું છે 
ને જીવ્યાં છિયે.' 

તે સાંભળી રેતે શરીરમાં પ્રવેશ કર્યો ને માન્યું 'કે 
“આપણા વગર પણુ દેહ ટકી શકે, એમાં શક નથી. 
છેવટે જ્યારે પ્રાણુ વાયુ શરીરમાંથી નીકળવા લાગ્યોે।, યારે 
તેની પછવાડે સર્વે પંદ્રિયા હાલબેહાલ થધ્ને તેની સાથે જ 
નીકળવા લાગી, શરીર શખ સમાન થવા લાગ્યું, આય 
જરા પણુ રહી નહિ, એટલે સવે ઇદ્દિ। મળી, પ્રાણુને 
કહેવા લાગી કે, “હે ભગવન્‌! તું શરીરમાંથી નીકળીશ 
મા; અમે તું વિના જીવી શકીશું નહિ. અમે સવૅ 
ખોટાં ને તું જ એક સર્વોત્તમ | આમારામાં તું જ કોઇ 
છે.” એપર્‌થી જણાશે કે, તારી ઉ-ન્દ્રિયા જે બોલેચાલે 
છે તે ચેતનરૂપ છે, ને ચેતન છે તે જ આત્મા છે. 

ગુર્‌-અલ્યા પદ્રેયાત્મવાદી, તું પણુ ગર્વ ન ધર. કેમકે 


* આ ઇન્દ્રિયોને કલહ ખૃહદારણ્યકેપનિષત્માં છે, તે ઉપ- 
થોગી નણીને આંહી દર્શાવ્યો છે, 





કું] 
તારું મત અસંગત છે; કારણુ કે જે વિના શરીર રહે નહિ, 
તેજ આત્મા કહેવાય. નેત્રાદિ કોઈ પણુ ઈદ્રિયતો નાશ થાય 
છતાં પણુ શરીરને! નાશ થતો નથી, શરીર્‌ તો રહે જ છે, 
તેથી ઇંદ્રેયમાં આત્મા ધટતો નથી. “હું જઉં છું,' “હું 
સાંભળું છું,' “હું ખોલું છું,' એ પ્રમાણું અહખુદ્ધિના 
વિષયપણાથી, ઇંદ્રેય આત્મા છે, એમ કહેવું અનુચિત છે; 
કેમકે જેમ, હું જેઉં છું' ધત્યાદિ અહંબુદ્ધિ ઇંદ્રિયમાં 
થાય છે; તેમ “હું સ્થૂલ છું, “હું રૂશ છું,' પ્રત્યાદિ 
અહંખુદ્ધિ સ્થૂલદેહમાં પણુ થાય છે, માટે તેં કહેલી 
અહંબુદ્ધિ વ્યભિચર્‌ત છે. “હું નેત્રવાળા જેઉં છું,” “હું 
કાનવાળે। સાંભળું છું,' “હું વાણીવાળો ખોલું છું,' એવે 
“હું જેઉં છું,' ધત્યાદિ કહેનાર્નો અભિપ્રાય છે; પરંતુ, 
“હું નેત્રરૂપ જેઉં છું,' “ હું કાનરૂપ સાંભળું છું,' “હું 
વાણીરૂપ ખોલું છું એવો અભિપ્રાય નથી; તેથી અહ- 
ષુદ્ધિતા વિષય ઈંદ્રિયથી ભિન્ન પ્રતીત થાય છે. જે 
અહંતાનો વિષય હેય, તે મમતાને વિષય હેય નહિ. 
અહીં તો “મારી દણ્િ સ્વચ્છ છે,' “મારી વાણી સપણ 
છે,' “મારી રસના રસમાં લોલુપ છે,' એ પ્રમાણે પઈદ્રિય 
મમતાને। વિષય થાય છે. હવે જ્ઞાતા તે! સ્ૈયથી ભિન્ન 
હોય છે. જેમ ધટ જ્તાતા, ધટન્ઞેયથી ભિન્ન છે, તેમ નેત્ર 
આદિની સ્વચ્છતા આદિને નણુવાવાળોા આત્મા નેત્રા- 
દિકથી ભિન્ન છે, તેથી પદ્રિયાને આત્મત્વ કૈમ સંભવે ? 
એ પદ્રિયાની જડતા સુષુપ્તિ આદિમાં સપણ પ્રતીત થાય 
છે, હવે આત્મા તો ચેતન છે, તેથી ઈદ્રિયતી આત્મતા 
કેમ મતાશે? જ્યારે ઇંદ્રિયોને તું આત્મા માને છે, ત્યારે 
આત્મા ચેતન હોવાથી પદ્રિયાને પણુ ચેતન માનવી 
દૃ નહિ?” 

ઇંદ્રિયાત્મવાદી-હા, અમે ઈદ્રિયને ચેતન માની ખે છીએ, 
અને એ ઉંદ્રિયા ચેતન છે, માટે જ અમે તેને આત્મા 
કહીએ છીએ. બજ્ને એ ચેતન ન હોય તે શ્રુતિમાં કહેલે। 
દેદ્રિયાના કલહ કેમ સંભ્રવે ? 

ગુજશ્ઞ-તમે એક ઇંદ્રિયને આત્મા માને! છે, કે ઇંદ્રિય- 
સમુદાયને આત્મા માને! છે, ક પ્રત્યેક ઈંદ્રિયને આત્મા 
માને છે ? 

ઇંદ્ાત્મવાદી-અમે એક પંદ્રિયને આત્મા માનીએ છીએ. 

શુશ્-ભારે કહે, એક પંદ્રિયને આત્મા માનવામાં 
ચક્ષુરિદ્રિયને આત્મા માનવે, કે રસનેન્દ્રિયને આત્મા 
માનવે, કે શ્રોત્રેન્દ્રિયને આત્મા માનવે? એક ઇદ્રેયને 
આત્મા માનવાથી, “જે અહંખ્રુટ્વિના વિષય હોય, તે 
આત્મા ફહેવાય,' એ પ્રમાણે તેં કહેલું આત્માનું લક્ષણુ 
વ્યભિચર્તિ થાય છે; કેમકે, અહંઞ્ુદ્ધિનો વિષય તે સર્વે 
ઇદ્રિયા છે, અને તમે તો એક જ પદ્રિયને આત્મા કહો 
છે, એને અર્થ શૈ ? વળી “આત્મા વિના જ્ઞાન થાય 
નહિ, અતે જીવવું પણુ ધટે નહિ, આ વાત સર્વાતુ- 

રર 


ચિત્રદીપ 


૧૬૯ 


ભવસિદ્ધ છે, તૈતું શું સ્ફ્રોટન છે? તમે ક્રોત્રાદિકમાંથી 
જે એક ઇંદ્રિયને આત્મા માનશે।, તે એક પંદ્રિયનો નાશ 
થવાથી ત્તાન થશે નહિ ને જીવાશે પણુ નહિ; તથાપિ 
આંધળાં, બહેરાં, મૂગાં, લંગડાં આદિ એક અથવા વધારે 
ઇદ્રિયહીન મનુષ્યો ખેલતાં, સાંભળતાં, નનેતાં અને જીવતાં 
જેવામાં આવે છે, એ શું? એમ અનેક દોષથી ભરપૂર 
એક ઇદ્રેયને આત્મા માનવો, એ તો ખોડું જ છે. 

ઇંદ્રિયાત્મવાદી-ત્યારે અમે પંદ્રિયાના સમુદાયને આત્મા 
માનીશું. 

શુજ્-તે પણુ ખોડું. પંદ્રિયસમુદાયને આત્મા માનવે 
અસંગત છે, કાર્‌ણુ કે પંદ્રેયસમુદાયને આત્મા માનવાથી 
આત્માના નાશને। પ્રસંગ આવી પડશે, ને આત્મા તો 
અજર છે. 

ઈંદ્રિયાત્મવાદી-કેવી રીતે આત્માના નાશને પ્રસંગ 
મ્રામ થશે? 

ગુજ્-ઇંદ્રિયાના સમુદાયને આત્મા માનવાથી આત્મા 
અવયવી છે, એમ માનવું પડશે; કાર્‌ણુ કે એ ઇંદ્રિયો 
જ તેના અવયવ તરીંદ્ થશે. હુવે અવયવને। નાશ 
થવાથી અવયવીને। નાશ થાય છે, એ પ્રસિદ્ધ છે. કાઈ 
એંક માણુસ પાસે સોા। સૂપિયા છે, તે હમેશાં તેમાંથી 
એકએક રૂપિયાનું ખર્ચ કરે છે. એમ ખરચતાં'સોા 
દિવસે સોએ સો રૂપિયા પૂરા થઈ જશે ને તે ભીખારી 
થશે. તેમજ એક એક અવયવને! નાશ થવાથી સર્વ 
અવયવેનોા નાશ થઈ જશે. એવી રીતે આત્મા 
અવયવી ઠરવાથી, અતે ઈંદ્રિયારૂપ અવયવોને! નાશ 
થવાથી આત્મારૂપ અવયવને પણુ નાશ થશે. એ 
પ્રમાણે આત્માના નાશને પ્રસંગ પ્રાપ્ત થાય છે, માટે 
ઇદ્રિયસમુદાયને આત્મા માનવે। પણુ ખોડું છે. 

ઇુંદ્રિયાત્મવાદી-ત્યારે અમે પ્રત્યેક ઈદ્રિયનતે આતમા 
માતીશું તો શું ખાધ છે ? 

ગુજી-પ્રત્યેક ઈંદ્રિયને આત્મા માનવાથી એકે શરીર- 
માં દશ આત્મા સિદ્ધ થશે. કેમકે પાંચ કર્મૈન્દ્રિય અને 
પાંચ તતાનેદ્રિય, એવી રીતે ઉંદ્રેય દશ છે, પણુ જેમ 
એક રાજ્યમાં અનેકતો હુકમ ચાલતો હેવાથી ર્‌ાજ્ય 
બરાબર ચાલતું નથી; એક કાર્યમાં અનેક પ્રધાન હોવાથી 
તે કાર્ય બરાબર થતું નથી; એક ધરમાં અનેક મુખી 
હોવાથી ધર્‌ ખરાખર ચાલતું નથી, તેમ એક શરીરમાં 
દશ આત્મા હોવાથી અને વળી તે સર્વતી ઇચ્છા ભિન્ન 
ભિન્ન હોવાથી, શરીરની સ્થિતિ બરાબર રહેશે નહિ 
રે એટલું જ નહિ, પરંતુ શરીરના નાશને જ પ્રસંગ આવશે. 
માટે પ્રત્યેક ઈદ્રિયાને પણુ આત્મા માનવે।, એ પણુ ખોડું જ. 
એપરથી કેઈ પણુ પ્રકારે ઇંદ્રિયોની આત્મતા કે ચેતનતા 
સિદ્ધ થતી નથી; કારણુ કે ચેતનરૂપ આત્મા તો સ- 
નતીય, વિન્તીય અને સ્વગતભેદ રહિત એક જ છે, 


૧૪૭૭ 


થ્રી પંચદશી 


| પ્રકર્‌ણુ 





ઈંદ્રિયાત્મવાદી-યારે ઉપનિષત્‌માં કહેલા ઇંદ્રિયાના 
કલહુને। શે। અર્થ છે? 

ગુર-ઉપનિષદ્માં જે ઇદ્રિયાનો કલહ વર્ણુવ્યો છે, 
તે તો તેના અભિમાની દેવે।ને। છે; પરંતુ ઇંદ્રિયોને નથી. 
ઇદ્રિયા તો જડ છે. ઈદ્રિયાની જડતા સુષુપ્તિ આદિમાં સ્પષ્ટ 
પ્રતીત થાય છે; માટે ઉપનિષત્‌માં કહેલા કલહતું પ્રમાણુ 
આપી, “દઇદ્રેય ચેતન છે, અને તેથી તે આત્મા છે, 
એમ માનવું, એ તમારી અન્તાનતા જ છે, ૬૪ 

પ્રાણાત્મવાદી અથવા હેરણ્યગર્ભનું મત 

અવતરણિકા-ત્રીજા મતવાળા પ્રાણાત્મવારી એટલે 
પ્રાણુને આત્મા માનનારા છે, તેએનેા મત કેવે 
છે તે, તથા તેઆ એ વિષયમાં શ્રૃતિવચન પ્રમાણ- 
માં આપે છે, તે હુવે જણાવે છે. 

દેરળ્વમમી પરાળાત્મવાહિનસ્ત્વેવસૂચિરે । 

તકુરાયક્ષછોવેડવિ પાળલચ્વે તુ ગીવતિ ।1૧૧। 

ૃ્રાળો ઝામવિ સુ્નેડવે પાળબેઇચા હિં ક્તમ્‌ । 

વોશ પ્રાળપયઃ સમ્યન્વિસ્તરેળ પ્રવંતિતઃ ।1૧॥। 

શખ્દ્ાર્થ-હૅરણ્યગર્લ ( પ્રાણુના ઉપાસક પ્રાણાત્મ- 
વાટ્ોએ) તો એમ કહે છે કે, ચક્ષુ આદિ ઇંદ્રિચે- 
નો નાશ થયા છતાં પણુ પ્રાણુ હોય તો પ્રાણી 
જીવે છે. સુષુત્તિ અવસ્થામાં ઇંદ્રિય આદિનો લય 
થયા છવાં પણુ પ્રાણુ જગે છે, અને પ્રાણુની શ્રેછતા 
વગેરે શ્રૃતિમાં કહ્યું છે; અને શ્રુતિમાં પ્રાણુમય ફે।શનું 
સારી રીતે વિસ્તારથી વર્ણન કર્યું છે. ૬પ-૬૬ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

એ પછી સભામાં ખેડેલો હિરણ્યગભનોા ઉપાસક, જે 
પ્રાણાત્મવાદી હતો તે ખોલ્યોઃ “હે મહારાજ ! ઇંદ્રિયો 
આત્મા છે એ તો જણે કેવળ ખોડું જ છે; એમાં 
શક નથી. વસ્તુતઃ આત્મા પ્રાણુરૂપ છે, મકે ઇદ્રિયને 
નાશ થયા ૭તાં પણુ પ્રાણી જીવે છે. જે પંદ્રિયને આત્મા 
માનીએ તે ઈદ્રયનો નાશ થવાથી પ્રાણીને નાશ થવે। 
ભેપધઇએ, પણુ તેમ થતું નથી. ઇદ્રિયતો નાશ થયા છતાં 
પણુ મ્રાણુ હોવાથી પ્રાણી જીવે છે, માટે પ્રાણુને આત્મા 
માનવે। ઉચિત છે. સુષુપ્તિ અવસ્થામાં સર્વ ઈદ્રિયો, મન 
અને બુદ્ધિ સુઇ નનય છે, એટલે તે સર્વને લય થાય છે. 
પણુ તે વખતે કંઈ પ્રાણુનો લય થતે। નથી; પ્રાણુ તો 
સર્વદા ન્નગતો જ રહે છે. આ વાત પ્રત્યક્ષ તથા પ્રસિદ્ધ છે. 
સુતેલા માણુસનાં નેત્ર આદિ ત્તાનેદ્રિયા, વાણી આદિ 
કર્મન્દ્રિયા, મત અને ખુહ્ધિ, કોઈ પણુ પોતાનું કામ 
કરતું જવામાં આવતું નથી, પરંતુ પ્રાણુ તો પોતાની 
ક્રિયા કરતો એટલે ચાલતો પ્રયક્ષ જોવામાં આવે છે. 
'વ્રાળાટ્ય શ્મેતસ્તિન્‌ વુરે સ્રાયત્તિ આ પુર(શરીર્કૂપી 


શહેૅર)માં કેવળ પ્રાણાદિક (પાંચ ) વાયુ જગે છે,' એમ 
શ્રુતિમાં કહ્યું છે. વળી પ્રાણુ સર્વ ઇંદ્રિયો કરતાં શ્રેઇ 
પણુ છે, એવું આ પંદ્રિયાત્મવાદીએ કહેલા પંદ્રિયોના 
કલહુમાં સિદ્ધ થયું છે. “સરપ્રાળે પ્રવભ ટ્સિઇલ્‌ તજુજપમમવણ્‌ 
ભરેતકુજયષ્। તે પ્રાણુ આવવાથી ઉઠ્યો તેથી તે (પ્રાણુ) 
ઉકથ (ઉઠાડવાની શકિતવાળે।) થયે।, તેથી પ્રાણુ શ્રેછ છે,” 
એમ શ્રુતિમાં કહ્યું છે. પૂર્વાપર બૃહદારણ્યકમાંથી જે 
પ્રસંગ આ ઇંદ્રેયાત્મવાદીએ કલ્યો છે, તેમાં પ્રાણુ સંબંધે 


' આ પ્રમાણે દર્શાવ્યું છે. જયારે ક્રમે કરી શરીરમાંથી 


એકએક પંદ્રિયા નીકળી ગઈ, તોપણુ શરીરનો નાશ 
થયો નહિ; પણુ પ્રાણુ શરીરમાંથી ન્યારે નીકળવા 
માંશ્ચો, ત્યારે શરીર પડવા માંડયું, તેથી પ્રાણે ઇંદ્રિયોને 
કહ્યું:-“ જ્યારે તમે એકએક ક્રમે કરીને શરીરમાંથી 
નીકળી ગયાં હતાં ત્યારે મેં એકલાએ શરીરતે સાજું- 
તાજીં રાખ્યું હેતું; હવે હું શરીરમાંથી નીકળું છું, 
માટે તમે સર્વ મળી શરીરને સાજુંતા્જું રાખે.” 
પ્રાણુતાં એવાં વચન સાંભળી સર્વ પદ્રેયાો યથાશકિત 
શરીરને ધાર્‌ગુ કરવામાં પ્રયત્ન કરવા લાગી, પણુ 
પ્રયત્ન કરી કરી સર્વ પંદ્રિયા થાકી ગઈ, પણુ શરીરને 
'્ાઇથી ઉભું રાખી શકાયું નહિં, તે તો પ્રાણુવાયુ વિના કડડ- 
ઘૂસ થઈ પડવા જ લાગ્યું. યારે જ સર્વ પંદ્રિયા મળી 
પ્રાણુને કહેવા લાગી કે, “હે પ્રાણુ ! હે દેવ ! હે શ્રેઇ ! 
અમારાથી શરીર્‌ રાખી શકાતું નથી, તેથી તે તું જ 
રાખ.” યારે પ્રાણે કહ્યું: “ઠીક, હું શરીરને ધારણુ કરૈ છું,” 
એમ કહી પ્રાણે શરીરને ધારણુ કરવાતે। પ્રયત્ન કર્યો, ને 
શરીરનું ધારણુ થયું, શરીર ઉભું રહ્યું. એ શરીર્‌ સ્વસ્થ 
થયું તે જેઈ, સર્વ પંદ્રિયો પ્રાણુને કહેવા લાગી, “હે 
પ્રાણુ! તું સર્વથી શ્રેઇ છે, તેથી તારું નામ ઉકથ છે; 
કારણુ કે શરીર્તે ધાર્‌ણુ કરી ઉઠાડવાની શકિત તાર્‌ા- 
માં જ છે.” એ પ્રમાણે પ્રાણુતી શ્રેદતા શ્રુતિમાં કહી 
છે. વળી શ્રુતિમાં પ્રાણુમયક્રાશને જ આત્મા કલ્યો છે: 
“અન્યોડ્ન્ત₹ આત્મા પ્રાળતય:। અન્નયમયકોશથી ભિન્ન 
આંતર આત્મા છે, તે પ્રાણુમય છે,” ઇયાદિ પ્રકારે સપણ 
રીતે પ્રાણુમયકેશનું નિર્પણુ કર્યું છે. વળી પ્રાણુ શરીરમાં 
પ્રવેશ કર્યો, એમ પણુ શ્રુતિમાં કહ્યું છે. એવાં એવાં અનેક 
પ્રમાણુથી “ પ્રાણુ આત્મા છે' એ નક્કો જ છે. 

ગુજ્-રે ભાઈ મ્રાણાત્મવાદી ! તું કહે છે, તેમાં અનેક 
રાષ છે, ને તેથી પ્રાણુ એ આત્મા નથી એ સિદ્ધ છે. 

પ્રાણાત્મવાદી-માત્ર મૉંહે કહેશે તેથી જ પ્રાણુ 
આત્મા નથી, કે કંઈ સમનનવશે। ? 

ગુર-હા, સમજવીશ. હે પ્રાણાત્મવાર્દી ! તારે પ્રાણુ 
તે આત્મા સંભવતે। નથી; તેનું કાર્ણુ એ જ કે, પ્રાણુ તો 
વાયુ છે. જેમ ખાલદ્ર વાયુ આત્મા નથી, તેમ પ્રાણુવાયુ 
પણુ આત્મા નથી. વળી પ્રાણુવાયુના અભાવ ૭તાં પણુ 


નુ ચત્રદીપ 


જક્ષાદિકનું જીવન જેવામાં આવે છે, તેમ જ મૂર્છા 
આદિમાં પ્રાણુવાયુના લય છતાં પણુ મનુષ્યનું જીત્રન 
જેવામાં આવે છે, તેથી પ્રાણુવાયુથી જ સર્વ જવે છે, 
એવો એક કંઈ નિયમ નથી; માટે જ પ્રાણુવાયુ કઈ 
આત્મા નથી, રે અજ્ઞાન! આત્મા તો ચેતન છે, અને 
પ્રાણુવાયુ તો જડ છે, નિદ્રા વખતે પ્રાણુવાયુ જાગ્રત 
છતાં પણુ, નિદ્રાવશ માણુસને કેઈ મારે, અથવા 
તો તેનાં વસ્ર 'ે અલંકાર ઉતારે, તેોપણુ તે તેતું 
નિવારણુ કરતો નથી; તેમ જ ગુરુ આદિ કેઈ પૂજ્ય 
આવે તે। તેતો તે સત્કાર પણુ કરતે! નથી. એટલા 
પરથી સિદ્ધ થાય છે કે, પ્રાણુવાયુ જડ છે, ને તે 
આત્મા નથી. વળી “માર્‌ પ્રાણુ નય છે,' “મારા 
પ્રાણુ સંતુણ્ છે,” “અમુકનેો ચાલતો પ્રાણુ બંધ થયે।,' 
“અમુકના પ્રાણુ નીકળી ગયા,' એવી રીતે પ્રાણુ મમતા- 
સ્પદ હેવવાથી પણુ તે આત્મા સંભવતોા નથી. એપરથી 
એમ સિદ્ધ થાય છે કે, એ પ્રાણુના ગમનનતે તથા 
આગમનને સાક્ષી પ્રાણુથી ભિન્ન હેવે। જ્નેઇએ ને 
જે ચેતન પ્રાણુથી ભિન્ન છે તેજ આત્મા છે, પણુ 
“પ્રાણ, આત્મા છે' એમ કહેવું સર્વથા અસંગત છે. 

પ્રાણાત્મવાદી-ન્ત્યારે પ્રાણુ એ આત્મા નથી, જારે 
શ્રુતિમાં પ્રાણુને શ્રેઇ કેમ કલો છે? 

ગુશ-કેવળ પ્રાણુતી સ્તુતિ માટે તેને શ્રેઇ કલ્યો છે 
%, જેથી પ્રાણુતી ઉપાસનામાં મતુષ્યતી પ્રહૃત્તિ થાય. 

પ્રાણાત્મવાદી-ક્રતિમાં તો પ્રાણુમયકોશને જ આત્મા 
કણો છે, અને તમે તો “પ્રાણુ આત્મા નથી' એમ જ 
કહે છે, યારે શ્રુતિ ખોટી કે ? 

ગુજ્-તા, અમારા કહેવામાં ને શ્રુતિવચનમાં વિ" 
રોાધ આવતો જ નથી. શ્રુતિમાં તો જેમ પ્રાણુમય 
'્રાશને આત્મા કલો છે, તેમ અન્નમય કોશને તથા 
મનેોમયાદિ કે।શને પણુ આત્મા કલો છે, તો શું અન્નમય 
કોશતે આત્મા માનવે ? કે પ્રાણુમયાદિ કેાશને આત્મા 
માનવે।? અને આગળ જતાં “આનંદમય કોશ આત્મા 
છે,' એમ પણુ તેણે સિદ્ધ કર્યું છે, યારે એમાં કેને 
આત્મા માનવે।? હે વેદાન્તવિરેધી! એમ શ્રુતિનું 
તાત્પર્ય અન્નમયાદિ કેશની આત્મતાના પ્રતિપાદનમાં 
નથી; પરંતુ અશ્નમયાદિ સર્વના આધકાનરૂપ આત્માથી 
અભિન્ત પરષ્યહાનું બોધન કરવામાં તાત્પર્ય છે, એમ 
સમજ. આ વાત, અન્નમયાદિ કેશના પ્રતિપાદક પ્રક- 
રણુને। પૂર્વાપરના સંબંધનો વિચાર્‌ કરતાં સ્પછ્ટ જણાશે. 

પ્રાણાત્મવાદી-લારે પ્રાણે સંવાદ કર્યો છે, પ્રાણે 
શરીરમાં પ્રવેશ કર્યો છે, પ્રાણુ શ્રેઇ છે, એમ શ્રતિમાં કહ્યું 
છે, તેનું શું સમજવું? પ્રાણુને જડ માનવાથી શ્રુતિમાં 
કહેલો એ સંવાદ તથા પ્રવેશને વિરોધ આવે છે, તેનું 
શું સમાધાન કરે છે।? 
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શુજ્ન-શ્રુતિમાં જે પ્રાણુના સંવાદ તથા પ્રવેશ કલ્રો 
છે, તે તો પ્રાણુવાયુના અભિમાની દેવનો છે, કેમકે 
માણુ તો જડ છે. ૬૫-૬૬ 

મન આત્મવાદીનું મત 

અવતર્ણિકા-પ્રાણુથી પણ સૂક્મ મન છે. તે 
મન જ આત્મા છે એવું માનનારા શું કહે છે તે 
ખતાવી, એમાં પણુ તે મતવાળાએ શ્રુતિવચનનું 
પ્રમાણુ આપે છે, તે પણુ કહે છે. 

મન આલ્યેતિ મનયત રપાસન૧ર ગસના$ । 

ૃ્રાળસ્યામોજીતા ₹૫છા મોસ્દત્યં મનલશ્તલઃ ૬૭ 

મન "વ મનુષ્યાળાં જારળ વંધમોસયો! । 

જ્ુતો મનોમય! જોશજ્નાલ્ેલીરિતં મનઃ ।18૮।। 

શખ્દ્રાર્થ-ઉપાસનામાં તત્પર રહેનારા લોકો “મન 
આત્મા છેઃ એમ માને છે. પ્રાણુનું અભોક્તાપણું 
સપણ છે, અને તેથી મનનું ભોક્તાપણું સપણ છે. 
મતુષ્યોને મત એજ બંધ અને સોક્ષનું કારણુ છે; 
વળી શ્રુતિમાં મનોમય કે।શ પણુ કહ્યો છે, તેથી 
મન આત્મા છે, એમ કહ્યું છે. ૬૭-૬૮ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

ગુર રિષ્યને કહે છેઃ:-જે આત્મા હેય, તે ભોક્તા 
હોય. પ્રાણુ ભોક્તા નથી, માટે આત્મા નથી. તે જડ 
છે, અને જડ પ્રાણુ આત્મા થઈ શકે નહિ. એવી રી 
પ્રાણુનું અભોાક્તાપણું સ્પષ્ટ છે. 

મનાત્મવાદી-બર્‌ાબર, બરાખર. હે સદ્ગુરદેવ ! 
તમે ઠીક કહ્યું. પ્રાણુ અભોાક્તા જ છે. ભોક્તા તો 
મન છે, માટે મત જ આત્મા છે. મનુષ્યનાં બંધન 
અને મોક્ષ એ સર્વના કારણુમાં મન જ છે, 

'ભન ઇવ મતુષ્યાળાં જારળ થપમાોથયોઃ । 
લેવાય વિષયાલજં જશને નિર્વિવયં ₹૬તમ ।॥ 

“મનુષ્યોને મન ગમે જ બંધ અને મોક્ષનું કાર્‌ણુ છે; 
વિષયાસક્ત મન તે બંધ, અને નિવિષયી મન તે મોક્ષ, 
એમ તમારી ગીતાજમાં પણુ કહું છે, તેમ જ ખીન્ન 
શાસ્રમાં પણુ કહ્યું છે. માટે “મન જ આત્મા છે' એમ 
સિદ્ધ થાય છે. વળી, “લહ્માટ્ા ણ્તસ્માસત્રાળમયારન્યોડન્સર 
આલ્મા મનોમથયઃ | અથવા તે માટે એ પ્રાણુમય કેાશથી 
અન્ય આંતર્‌ મને।મય કે।શ છે.' એ પ્રમાણુ ઉપનિષત્માં 
મનોમયકોશને આત્મા કલ્યો છે, તેથી પણુ “મન જ 
આત્મા છે' એવે નિશ્ચય થાય છે. 

ગુશ-રે મનાત્મતાદી ! મત આત્મા હોઈ શકે નહિ. 

મતાત્મવાદી-કારણુ શું? તમે સ્થૂલ દેહને આત્મા 
માનતા નથી, ઈંદ્રિયાને આત્મા માનતા નથી, પ્રાણુને 
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આત્મા માનતા નથી, ને મનને પણુ આત્મા માનતા 
નથી, તો। મનને પણુ આત્મા ન માનવાનું કારણુ કહે. 

ગુસ્-રે મનને આત્મા માનનાર! વું મૂઢ છે, તેથી 
તને સમજતું નથી કે, એ મન તો જ્તાતમાં સાધત છે; 
તે જ્ઞાતા નથી, અતે તેથી જ મન આત્મા સંભવતે। 
નથી. આત્મા તો! અવિકારી છે, ને મત તે! વિકારી 
છે, તેથી પણુ મન આત્મા નથી. આત્માને। લય થતે 
નથી, પણુ મનનતે। તો સુષુપ્તિ અવસ્થામાં લય થાય છે, 
તેથી પણુ મત આત્મા નથી. આત્મા ચેતન છે, અને 
મન જડ છે, માટે પણુ મન આત્મા થઈ શકે નહિ. 
સુષુપ્તિ અવસ્થામાં મનનો લય થાય છે, તથાપિ 
શરીરતી ચેતતતાને સદભાવ સ્પષ્ટ જેવામાં આવે છે, 
માટે પણુ મન કંઈ આત્મા નથી. એ પ્રમાણે મનની 
જડતામાં તથા મનથી આત્માની ભિન્નતામાં પ્રસિદ્ધ 
અનુભવ છે. વળી “માર મન સ્થિર છે, “મારું મન 
અસ્થિર છે,' “મારં મન શુદ્દ છે,' “તારં મત અશુદ્ધ 
છે,' “તારું મત ક્યાં છે? પયાદિ સ્થળમાં મન 
મમતાસ્પદ હોવાથી, મન આત્માથી ભિન્ન છે, એમ 
નિઃસંદેહ ન્નણુવામાં આવે છે. “હું સંકલ્પવિકલ્પ કરું 
છું, એ પ્રમાણે મનમાં જે અહખુદ્ધિ થાય છે, તે તો 
અન્તાનમૂલકઅધ્યાસથી થાય છે. એ સર્વ કારણુથી 
મનને આત્મતા સંભવતી નથી, અતે તેથી જ મન 
આત્મા છે, એમ કહેવું અતુચિત જ છે. 

મનાત્મવાદી-ન્યારે મત આત્મા નથી, થારે મન 
ભોક્તા કેમ કહેવાય છે? 

ઝુશ્-મન પોતાની સ્વતંત્રતાથી ભે।ક્તા -નથી, પણુ 
ચિદાભાસને લપ્તને ભોક્તા બને છે, એટલે ચિદાજ્નાસના 
સંબંધથી મન ભોક્તા કહેવાય છે. 

મનાત્મવાદી-લારે “જન ૯૧૦ !' એ શ્રુતિની શી ગતિ ? 

ગુર્-૧ન ણ્વ નણપ્યાળાંન |' એ શ્રુતિ, મનની 
આત્મતાતું પ્રતિપાદન કરતી નથી, પરંતુ જે મન વિષયા- 
સકત હોય તો તે બંધતો હેતુ છે અને તે નિવિષય હોય 
તો મોક્ષને હેતુ છે, એવી રીતે મનને બંધ અને મોક્ષની 
હેતુતા દર્શાવવા એ શ્રુતિ કહી છે. 

મતાત્મવાદી-ઉપનિષત્માં મતામય કેોશને આત્મા 
કલો છે, તેનું શું સમાધાન કરે છે। ? 

ગુસ્-તે પણુ કરીશું. મનના અધિદાનરૂપ બ્રહ્મનું 
ખે્‌[ાધન કરવા માટે મનોમય કોશને આત્મા કલો છે; 
તેથી તેનું તાત્પર્ય મનની આત્મતાના પ્રતિપાદનમાં નથી, 
પણુ બ્રહ્મના ખોધતમાં છે. ૬૭-૬૮ 

સ, 

વિજ્ઞાનાત્મવાદી અથવા ક્ષણિકવાદી બોદ્ધતું મત 

અવતરણિકા-ખુદ્ધના શિષ્યો તે ચોગાચારના 
અનુયાયી બૌદ્ધો કહુ છે કે, મનથી ઉત્તમ એવું વિજ્ઞાન 
અથવા ખુક્ધિ જ આત્મા છે, તે વાત હવે દર્શાવે છે. 


શ્રી પંચદરશી 


[ પ્રકેર્‌ણુ 


વિજ્ઞાનમાલ્મલિ ૫૨ આદુ; ક્ષાળિવવારિનઃ | 

યતો વિક્ષાનયૂજત્વં મનો મસ્યતે સ્જુટર્‌ ।1૧૨।। 

શબ્દાર્થ-ખીજા ક્ષણિકવાદીએ કહે છે કે, 
વિજ્ઞાન (ક્ષણિકવિજ્ઞાનરૂપ ખુદ્ધિ) આત્મા છે; કારણુ 
જે મનતું મૂળા વિજ્ઞાન (ખુદ્ધિ) છે, એ સ્પષ્ટપણે 
જાણુવામાં આવે છે. ૬૯ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

વિત્તાનવાદી-હું ખુદના શિષ્ય યોગાચાર્ને। અતુયાયી 
છું, અતે લેકે! અમને ક્ષણિકવાદી કહે છે. હું પણુ કહું 
છું કે, મત તો આત્મા નથી જ, ને તેવું માનવું એ મૂટઢતા 
છે; કારણુ કે મનનું કારણુ તો વિજ્ઞાન છે. વિજ્ઞાન એટલે 
ક્ષણિકવિન્ઞાનરૂપ જે ખ્ુદ્ધિ તે, અને તેજ આત્મા છે. 
શ્રુતિમાં પણુ વિજ્ઞાનને મનથી શ્રેઠઠ કહ્યું છે, માટે વિજ્ઞાન 
જ આત્મા છે. ૬૯ 

અવતર્ણિકા-વિઝ્તાન અને મનની કાર્યકારણુ- 
તામાં આશંકા થવાથી, તેનું સમાધાન કરે છે; અને 
“હું-પણા'ની વૃત્તિ અને “આ-પણા'ની વૃત્તિની 
કાર્યેકારણુતા દર્શાવે છે; તથા વિજ્ઞાનના ક્ષણિક- 
પણામાં અનુભવનું પ્રમાણુ આપી, “વિજ્ઞાન આત્મા 
છે, એ વિષયમાં વેદનું પ્રમાણુ ક્ષણિકવાદીએ કેવું 
આપે છે, તે પણુ કહે છે. 

અદઇસિરિટ્‌ંસતિર્ત્યિંતઃજરળ ટ્રિધા | 

વિજ્ઞાને સ્યાહ્દંગસિર્ટ્િગિશિમેનો મવેત્‌ 1૭૦ 

અદપ્રત્યયર્વાગત્વમિહંગસેરિતિ રજુટમ્‌ । 

અવિટિસ્વા સ્વમાત્માને વાર્શ વેસિ ન ત જચિતૂ ૭? 

ક્ષળે શળે ઝન્મનાશાવદૃંઝસોમિતો યતઃ । 

વિજ્ઞાનંજ્ઞાળિક તેન સ્વપ્રવાયોં સ્તો મિતે$ [1૭૨ 

વિજ્ઞાનમયવોશોડ્યં ગીવ ર્ત્યામમાં ગળુ । 

સવેસંતાર ળ્તર્વ ઝન્મનાશણુસારિવા$ । ૭૨ ।। 

શખ્દાથે-“અહેવૃત્તિ અને ઇદંજૃત્તિ? “હું-પણું 
અને “આ-પણું', એવી રીતે અંતઃકરણુ બે પ્રકારનું 
છે. તેમાં અહંવૃત્તિ વિજ્ઞાન છે, અને ઈંદંવૃત્તિ મન 
છે. ઇઠંવૃત્તિનું ખીજ અહંવૃત્તિ છે, આ વાત સ્પષ્ટ 
છે. પુરુષ પાતાના આત્મસ્વસ્પને જાણ્યા વિના 
જ્રાઈ કાળે ખાહ્ય (અનાત્મ) વસ્તુને જાણુતો નથી. 
જે કારણુથી અહંવૃત્તિની ક્ષણુક્ષણમાં ઉત્પત્તિ અને. 
ક્ષણુક્ષણુમાં નાશ જાણુવામાં આવે છે, તે કારણુથી 
વિજ્ઞાન ક્ષણિક છે; અને તે વિજ્ઞાન પોતાની મેળે 
પ્રમાનો વિષય હોવાથી સ્વપ્રકાશ છે. એ વિજ્ઞાન- 


8 ડું] 
મય ફેશ જીવ છે, અને જન્મ, મરણુ તથા મ 
આદિસ્પ સર્વ સંસાર, એ વિજ્ઞાનમય કેશને વિષે 
છે, એમ વેદે! કહુ છે. ૭૦-૭૩ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

મતાત્મવાદી-અંતઃકરણુના ખે ભેદ છેઃ વિજ્ઞાન અને 
મન. વિત્તાન અને મત એ ખે મળી એક અંતઃકર્‌ણુ 
કહેવાય છે. એવી રીતે તેમતી એકતા છતાં વિજ્ઞાન 
અને મનને કાર્યકારણુતા છે, એમ કેમ તું કહે છે? 

ક્ષણિકવાદી-યદપિ વિગ્તાન અને મન, એમ અંતઃ- 
કર્‌ણુના ભેદ છે, અને બન્ને મળી એક અંતઃકર્‌ણુ 
કહેવાય છે, તથાપિ વિજ્ઞાન અને મનને તો! ભેદ 
છે, અંતઃકર્‌ણુ બે પ્રકારનું છે: એક અહંભૃત્તિ અને 
ખીજ પદંદ્તિ; એટલે હું-પણું ને આ-પણું. અહવત્તિ 
તે વિજ્ઞાન કહેવાય છે, અને દદભૃત્તિ તે મન કહેવાય 
છે. એ પ્રમાણે બન્નેનો ભેદ છે, અને તેની કાર્યકાર્‌્ણુતા 
પણુ છે. અહંશૃત્તિ સાભાસાંત:કરણુ જૃત્તિનો વિષય છે, 
એથી અહંભત્તિતું વિષયપણું વિજ્ઞાનમાં એટલે ખુહ્ધિમાં 
છે, અને ઉદેનૃત્તિતા વિષય સમીપપણું છે. અત્ર અહે- 
વૃત્તિના વિષયથી ભિન્ન પદાર્થમાત્રમાં પ્દંશૃત્તિની જ પ્રશૃત્તિ 
થાય છે, તેથી મનને ધ્દંભ્ૃત્તિ વિષયરૂપે ગણેલું છે. ૭૦ 

જાઈ પુસ્ષ, કોઈ કાળે પણુ સ્વસ્વફૂપતે જાણ્યા વિના 
ખીજને નણુતો નથી, 'હું-પણ્‌!'ની જૃત્તિના વિષય સ્વ- 
સ્વરૂપને પ્રથમ ન્નણે છે, ને “આ-પણા'ની જંત્તના 
વિષયરૂપ તથા પોતાથી નૂદા પદાર્થને તે પછી નણે 
છે. જ્યાંસ્રધી “હું-પણુ'ની ૬ૃત્તિ ઉત્પન્ન થઈન હેય ત્યાં 
સધી “આ-પણુા'*ની વૃત્તિ ઉત્પન્ન થતી જ નથી. માટે 
“આગપણા'તી ૬ૃત્તિ અને “હં-પણા'તી ૬ૃત્તિની કાર્ય- 
કોરણુતા સ્પટ્ટ નણુવામાં આવે છે. “આ-પણા'”ની શૃત્તિ 

“કાર્ય છે,' ને 'હું-પણુની જત્તિ' ફારણુ છે. તેથી વિજ્ઞાન 
અને મન ખત્તે ભિન્ન છે, અને વિજ્ઞાન એ મનનું જ 
કાર્‌ણુ છે, ૭૧ 

વિજ્ઞાન એટલે ખુદ્ધિ, વિજ્ઞાનની ઉત્પત્તિ અને નાશ 
ક્ષણે ક્ષણે થાય છે, એ અતુભવ સિદ છે. ઘડીમાં 
પુણ્ય બુદ્ધિ થાય છે, ને તેને! ક્ષણુમાં નાશ થઈ, તે જ 

જગે પાપ ખુદ્ધિને સ્થાન મળે છે, એટલા જ માટે એ 
વિજ્ઞાન ક્ષણિક કહેવાય છે. પણુ એ વિત્તાન મનથી શ્રેઇ 
છે, ને તેથીજ તે આત્મા છે; અને એ વિજ્ઞાન પોતાની 
મેળે જ આત્માતે। વિષય છે, તેથી તે સ્વપ્રકાશ છે. ૭૨. 

વળી “તક્લા%1 શ્સસ્માન્મનોમયારન્યોડન્લર આલસ્મા વિજ્ઞા- 
નમયઃ | એ મનોમય કેશથી ખીન્ને-જનૂદો આંતર આત્મા 
વિત્તાનમય કેશ છે,' એ પ્રમાણે ઉપનિષદ્માં “વિગ્તાન- 
મય કોશ આત્મા છે,' એવું વચન પણુ છે. 'વિશાનં ય 
સષ્ષે। વિત્તાન યત્ત કરે છે,' એમ ખીજ શ્રુતિમાં કહ્યું 
છે, હુવે જને વિજ્ઞાન આત્મા ન હોય તો શ્રુતિમાં વિજ્ઞાનને 


ચિત્રદીપ 


૧૪૩ 


યન્ત કરવાનું કેમ કહે? કાર્‌ણુ કે, યજ્ઞ કરવો, એ ચેતન 
આત્માનું કામ છે; માટે “વિજ્ઞાન આત્મા છે, એમ 
સ્પષ્ટ નણુવામાં આવે છે. જન્મ, નાશ અને સુખાદિ- 
રૂપ સર્વ સંસાર, એ વિજ્ઞાનરૂપ આત્માને જ છે. 

ગુશ્-તમે કહી રહ્યા હો તો સાંભળે. વિજ્ઞાન એ 
આત્મા નથી જ, એમ અમે ખાત્રીપૂર્વક ન્નણીએ ને 
માનીએ છિયે ને કહીએ છિયે. 

વિજ્ઞાનવાદી-કહે। તમારાં કારણો; તે વગર્‌ અમે 
એમ માનીશું નહિ. 

જુશ-સય કહ્યું. કારણો બહુ છે, અને તેથી જ વિજ્ઞાન 
આત્મા છે એમ કહેવું અમે અયોગ્ય કહીએ છિયે. 
સાંભળો, આત્મા નિય છે, ને વિજ્ઞાન ક્ષણિક છે. વળી 
“મારી ખુદ્ધિ તીદ્દણુ છે,” “તારી ખ્ુદ્દિ મંદ છે,' એવી 
રીતે બુદ્ધિ (વિજ્ઞાન) મમતાને! વિષય છે, તેથી આત્મા 
વિજ્ઞાનસૂપ નથી, પણુ વિજ્ઞાનથી ન્યારો! છે. જાણુ 
કે, બુદ્ધિ તો સર્વ પદાર્થનો નિશ્રય કરવાવાળી છે, 
પણુ આત્મા તો તે ખ્ુદ્ધિનાો સાક્ષી છે, માટે જ 
આત્મા ખુડ્ડિથી ન્યારો છે. એ આત્મા સ્વપ્રકાશક 
છે, ને તે જેમ બીજને પ્રકાશ કરે છે, તેમ ખરુદ્ધિનો પણુ 
પ્રકાશ કરે છે. ખુદ્ધિ પ્રકાશ્ય છે, ને આત્મા પ્રકાશક 
છે; તેથી જેમ પ્રકાશ્ય ધટપટાદિક પદાથોંથી પ્રકાશક 
દીપ આદિ નૂદા છે, તેમ ખુદ્ધિથી આત્મા ભિન્ન છે, 
પણુ આત્મા ખુદ્ધિક્પ નથી, વળી ખુદ્ધિ અંતઃકરણુને 


“એક ભેદ છે. ભને કે અંતઃકર્‌ણુ એક જ છે, તથાપિ એ જ 


અંતઃકરણુ નિશ્રયસ્પ ક્રિયાએ કરી ખુદ્ધિ કહેવાય છે, 
અને સંકલ્પવિકલ્પ ક્રિયાએ કરીને મત કહેવાય છે. “હું- 
પણા'તી ૬ૃત્તિ તે ખુદ્ધિ કહેવાય છે, અને “આ-પણા'ની 
દૃત્તિ તે મત કહેવાય છે, અપંચીકૃત મહાભૂતના સત્વ- 
ગુણે કરીને અંત:કર્‌ણુ, ઉત્પન્ન થયું છે, તેથી તે ભૌતિક 
છે, માટે બુદ્ધિ અથવા વિજ્ઞાન પણુ ભૌતિક છે; પણુ 
આત્મા ભૌતિક નથી. એટલા માટે વિજ્ઞાન એ આત્મા 
નથી જ. આત્માને જે ક્ષણિક માનીએ, તે પૂર્વક્ષણુમાં 
કરેલાં કાર્યનું ઉત્તરક્ષણુમાં સ્મરણુ થશે નહિ; કારણુ કે 
કાર્ય ડરતી વખતે જે આત્મા હતો, તે આત્માનો તે 
ક્ષણુકપણાથી નાશ થયે, ને ઉત્તર્ક્ષણુમાં તો બીજે જ 
આત્મા આવી ખેઠો, તેને પૂર્વક્ષણુનું સ્મરણુ કયાંથી 
રહેશે? બીજાએ અતુબભવેલાં કાર્યનું બીજાને સ્મરણુ 
થાય નહિ, એવે સુદઢ નિયમ છે. 

વિત્તાનવાદી-હે વેદાન્ત પ્રતિપાદક ! તું યથાર્થ સમ- 
જતો નથી, તેથી આમ કહે છે. પહેલું વિજ્ઞાન ખીન્નં 
વિજ્ઞાનની ઉત્પત્તિ થતાં નાશ પામે છે, ને ખીજીં વિજ્ઞાન 
ત્રીજનં વિજ્ઞાનની ઉત્પત્તિ થતાં નાશ પામે છે, એવી 
રીતે પૂર્વપૂર્વ વિજ્ઞાન ઉત્તરેત્તર્‌ વિજ્ઞાનનું કાર્‌ણુ છે, તે 
શું તતે નથી સમજતું? જલપ્રવાહની પેઠે વિજ્ઞાનની 
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ધાર્‌ વલ્યા કરે છે, તેમ તેનો સંસ્કાર્‌ પણુ રહા કરે 
છે, તેથી પૂર્વક્ષણુમાં કરેલાં કાર્યતું ઉત્તરહ્ણુમાં સ્મર્‌ણુ 
થવામાં કશે! વિરેધ મને તે જણાતો નથીન 

શુજ્ન-તું જગતને ક્ષણિક માને છે અને વિજ્ઞાનરૂપ 
માને છે, તથા વિજ્ઞાનને નિવિશેષ માને છે, તેથી જે 
વિજ્ઞાનને સંસ્કાર્વાળું માનશે તો! વિજ્ઞાન સવિશેષ થવાથી 
તારા કહેવામાં વિરોધ આવશે. વળી સંસ્કારને વિજ્ઞાન 
થી નૂદું માનવામાં, તારા સિદ્ધાંતમાં વિરોધ આવે છે, 
અને એક માનવામાં આત્માશ્રય દોષ આવે છે. 

“આસમાને ₹થિનં વિજ શરીર ₹્થમેવ શ । 
શુટિ ભુ લાર્થિ વિફિ મન: વ્રપદ્‌થેવ શ ॥ 

આત્માને ર્થી નાણુ, શરીરતે રથ નાણુ, બુદ્ધિને 
સારથિ જનણુ, અને મનને લગામ નણુ,' એ પ્રમાણે 
કડોપનિષદ્‌માં આત્માને બુદ્ધિથી નૂદો કલો છે, તેથી 
“કરાઈ પ્રકારે પણુ વિજ્ઞાન એ આત્મા છે, એમ સિદ્ધ 
થતું નથી. 

વિજ્તાનવાદી-યારે શ્રતિમાં વિજ્ઞાનમય 'કોશને આત્મા 
ફુલો છે, તેનું કાર્ણુ શું? 

ગુશ્-અભ્મય અને પ્રાણુમયાદિ કોશને આત્મપણું 
કહેવાવાળી શ્રુતિનાં જે જે કારણ છે, તેજ વિન્તાન- 
મય કેોશને આત્મા કહેવાવાળી શ્રુતિનાં કારણુ સમજી લે. 
કારણુ એજ કે, અધિઇાન બ્રછ્ાનો બોધ થવા માટે 
જેમ અન્નમયાદિ કે।શને આત્મા કલ્યો છે, તેમ વિજ્તાન- 


મય કોશને પણુ અધિઇાન બ્રહ્મનો ખેોધ થવા માટે: 


આત્મા કલો છે. ૭૩ 
શન્યાત્મવાદી અથવા માધ્યમિકનું મત 
અવતરણિકા-શૂન્યાત્મવાદી નામે એક વધુ ભેદ 
છે; તેએનોા મત શે છે, ને તેએ શ્રુતિવચનનું 


જુડું પ્રમાણુ આપે છે તે કહી, જગત્‌ વિષયમાં 


થચેલી શંકાનું તે કેમ સમાધાન કરે છે, તે કહે છે. 
એ શૂન્યવારદી પણુ બોદ્ધનો એક ભેદ છે, ને તેને 
માધ્યમિક કહે છે. 
વિક્ષાનં ક્ળિજ નાત્મા વિચુટ્ષ્રનિષેવવત્‌ 
ઝન્યરથાનુવણય્ધત્વારછૂન્ય માધ્યામેવા ઝગ; ૭૪ 
અશહેવેટ્વિત્યાટ્ાવિટ્મેવ જાતે તત; | 
જ્ઞાનશેયાસ્મવૂં સર્વ ઝમજ્નાંતિપરવારિવતમ્‌ 1 ૭૧ ।। 
શખ્દાર્થ-વિજળી, વાદળાં અને નિમેષ(પાંપણુના 
પલકારા)ની પેઠે, વિજ્ઞાન ક્ષણિક છે, માટે તે આત્મા 
નથી; અને તે વિના ખીજ ફોઈ આત્મા પ્રતીત 
થતો નથી માટે, શૂન્ય જ આત્મા છે; એમ માધ્ય- 
શિફો। અથવા સૂન્યવાદીએ। કહુ છે. આ જગત્‌ અગ્રે 


શ્રી પંચદશી 


[પ્રકરણુ 


અસત્‌ હેતું, ઇત્યાદિ શ્રુતિમાં શૂન્ય જ સાંભળવામાં 
આવે છે, અને જ્ઞાનસ્પ તથા સેયસ્પ સવે જગત્‌ , 
ભ્રાંતિએ કરીને શૂન્યમાં જ કલ્પેલું છે. ૭૪-૭૫ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શૃન્યવાદી-જો કે અતેક મતવાળાએ અમારા 
વિચારથી વિરુદ્દ છે, પણુ અમે જ ખરા છીએ. 
અમે બૈૌદ્ધમાંના એક છીએ તે અમતે માષ્યમિક 
કહે છે. અમારે મત સાંભળે, અને તે જ સય છે, 
એમ નિશ્ચય થશે. આત્મા તથા આત્માથી નૂદી 
સર્વ વસ્તુ શૂન્યમય જ છે, અને એ શૂન્ય જ, સર્વતું 
ખીજરૂપ હોવાથી પરમ તત્ત્ત છે. જેમ વિજળી 
ક્ષણિક છે, માટે તે આત્મા નથી; વાદળાં ક્ષણિક છે, 
માટે તે આત્મા નથી, અને નિમેષ ક્ષણિક છે માટે 
તે આત્મા નથી; તેમ વિજ્ઞાન ક્ષણિક છે, માટે તે પણુ 
આત્મા નથી, એ સય જ છે. રે આત્મા ક્ષણિક નથી, 
પણુ નિય છે, લાર્‌ે નિય રું છે! નિય તે એક શૂન્ય જ 
છે. શૂન્યથી જૂદી ખીજ કેપઇની પણુ પ્રતીતિ થતી નથી. 
જે શૂન્ય વિતા ખીજ વસ્તુ હેય તો તે પ્રતીત થવી 
જેધનએ. પણુ તેવી કેઈ પણુ વસ્તુ નથી, તેથી શૂત્ય જ 
આત્મા છે. 

અશરેવેટ્મપ અભીલ્‌। “અગ્રે એટલે સૃદિ પહેલાં આ 
સર્વ જગત્‌ શૂન્ય હતું,' ઇયાદિ શ્રુતિમાં શૂન્યતી અવશેષતા 
કેહી છે, તેથી શૂન્ય આત્મા છે એ નકો જ, નક્કી ! | 

વિજ્તાનવાદી-રે શૂન્ય વાદી! તાર્‌ા શૂન્યતે આત્મા 
માનવાથી જ્તાતાસૂપ અતે ઝ્રેયરૂપ જગતની ઉત્પત્તિ થતી 
નથી; કારણુ કે, જગત્‌ તો શૂન્ય નથી. હુવે જે સૃદિતી 
પૂર્વે અવશિષ્ટ શૂન્ય હેય, તો શૂન્યથી જગત્‌ ફેમ 
ઉત્પન્ન થઈ શકે? 

શૂન્યવાદી-એમાં મોટી શ। વાત છે ? રે ભલા માણુસ! 
જેમ ભ્રાંતિએ કરીને આ દેોર્ડીમાં સાપ જણુય છે, 
તેમ ભ્રાંતિએ કરીને જ્તાતારૂપ અને ઝ્તેયરૂપ સર્વ જગત્‌ 
શૂન્યમાં જણાય છે. જેમ દોરડીમાં બભ્રાંતિએ કરીને 
જણુાતે। સર્પ મિથ્યા છે, અને દેરડી જ સાચી છે, 
તેમ શૂન્યમાં ભ્રાંતિએ કરીને જણાતું જગત્‌ મિથ્યા છે, 
અને શૂત્ય જ સાચું છે. સદ પૂર્વે શૂન્ય જ હતું, તેમાં 
આ જગત્‌ ભ્રાંતિએ કરીને ઉત્પન્ન થયું છે; એવી રીતે 
જગતની ઉત્પત્તિ થઈ શષ્ઠે છે. માટે “શૂન્ય આત્મા 
છે' એમ માનવામાં શી હાનિ છે? કંઈ પણુ નથી. 

ગુજ્-એ શૂત્યવાદી ! એમ ગભરાયલા વિજ્તાનવાદીને 
ભૂલાવામાં ન નાંખ. તારં મત કૈવળ અસંગત જ છે; 
કારણુ કે “અશદ્દેવેટૂં”' એ શ્રુતિતું તાત્પર્ય શૂન્યતાના 
પ્રતિપાદનમાં નથી, પણુ અવ્યાકૃતપણાનું પ્રતિપાદન 
કરે છે; એટલે “દિ પૂર્વે આ સર્વ જગત્‌ અસત્‌ એટલે 
અવ્યાકૃત ફહેતાં નામ તથા જપના વ્યાફરણુ વિનાનું હતું.” 
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“અશરેવે૬ે૦ !' એ વાક્યની આગળ, “ઘસો વે વર્નાયય | 
તે અવ્યાકૃતથી સત્‌ કહેતાં વ્યાકૃત એવું જગત્‌ ઉત્પન્ન 
થયું,' એ 'વાકય છે, તેનો તું કેમ વિચાર કરતો નથી? 
અસત્‌ શખ્દનો અર્થ અવ્યાકૃત માન, ને સત્‌ શખ્દને 
અર્થ વ્યાકૃત માન, એટલે તારે સંદેઠુ મટશે. વળી 
શૂન્યમાં ભ્રાંતિએ કરીને જગતની કલ્પતા કરેલી છે, 
એમ જેતું કહે છે, તે પણુ અયોગ્ય જ છે; કાર્‌ણુ કે 
શૂન્યમાં તે કિયા મૂહને ભ્રાંતિ થાય? શૂન્ય તે શૂન્ય 
જ! એથી શૂન્ય આત્મા સંભવતે જ નથી, કહે, 
શૂન્યનો ઈ સાક્ષી છે કે નહિ? 

શૃન્યવાદી-હા, શૂન્યને। સાક્ષી છે. 

ગુજ્-શૂત્યનેો સાક્ષી શૂન્ય જ છે કે અન્ય છે ? 

શૂન્યવાદી-શૂન્યતેો સાક્ષી શૂન્ય પોતે જ, ખીભે 
તે કે।ણુ હોય ? 

ગુશ-(ઉપહાસ કરી) ન જ હોય, જૂઠાને। સાક્ષી 
જૂઠો વિના ખીજે ન જ હેય ! પણુ નિયમ છે કે, 
સાદ્યયથી સાક્ષી ન્યારા હેય છે, ને પોતે પોતાને 
સાક્ષી હેતો નથી. તેથી “શૂન્યને। સાક્ષી શૂન્ય પોતે 
છે/ એમ તારં કહેવું કેવળ ખેોડું છે. 

શૂત્યવાદી-યારે અમે “શૂન્યને। સાક્ષી શૂન્યથી ખીન્ને 
કરાઈ છે,” એમ માનીશું તે શી હરકત છે ? 

ગુજ્-(ઉપહાસપૂર્વક ) હરકત શી? જૂદ્ાને સાક્ષી 
એક નૂઠેો નહિ તો ખીજે જૂડો. તે જૂઠા વગર્‌ ખીન્ને 
ક્રાણુ છે? “જે તું શૂત્યને સાક્ષી શૂન્યથી ખીજે છે,” 
એમ માનશે, તે! ઉપલા શ્લે।કમાં “અન્યસ્યાતુવજબ્પત્વાત । 
બીન કોઇની પ્રતીતિ થતી નથી,' એમ કહ્યું છે તેને 
વિરોધ આવે છે, તેનું તને ભાન છે? એ તો “બકર 
કાઢતાં ઉંટ પેઠા' જેવું થાય છે; કેમકે, જગતપ્રસિદ્ધ 
વાતના વિરેધરૂપ દોષને દૂર્‌ કર્‌વા જતાં, પોતાના 
કથનના વિરેધરૂપ મોટો દોપ આવ્યો, તે ન સમજે 
તે મૂઢ જ. 

શૂન્યવાદી-યારે શૂત્યનેો કેઈ સાક્ષી નથી એમ 
માતીરું; એમ માનવામાં તે! કંઈ દોષ નથીને ? 

ગુજશ્-તાર પાંડિય બહુ મોડું છે, તારા પાંડિયને 
અવાધ નથી; કેમકે શહ્ષતી શાખાતું ર્ક્ષણુ કરવા 
જતાં, મૂળ સહિત લક્ષ કાઢી નાંખ્યા જેવું તે તો કર્યું, 
સાક્ષી વિના કેઈ પણુ પદાર્થની સિદ્ધિ થતી નથી, તે 
તું જણુતો નથી? જ્યારે શૂન્યતે। સાક્ષી કેઈ પણુ નહિ 
હેય લારે શૂત્ય જ સિદ્ધ 'કમ થશે ? પોતાના કહેવાને 
વિરોધ દૂર્‌ કરવા જતાં, કહેવાનું મૃલ શૂન્ય જ અસિદ્ધ 
થઈ ગયું, તેટલું તું સમજે તો બસ. 

શૂન્યવાદી-જેમ તમે આત્માતે સ્વપ્રકાશ માતે છો, 
તેમ અમે પણુ શૂત્યને સ્વપ્રકાશ માનીએ છિયે, તેથી 
શૂત્યના સાક્ષીની કશી પણુ આવશ્યકતા તથી, 


ગુસ-શૂન્ય, અને વળી સ્વપ્રકાશ ! વાહ વાહ! એ તો 
પરસ્પર્‌ વિસુદ્ઠ જ કહ્યું. અંધકાર, અને તે વળી ઝળ- 
હેળતો ! ભાઈ! તેં ઠીક કહ્યું. કોયલા જેવું સુવણું, 
તેના જેવું જ તું ખોલ્યો, પણુ સૂર્ય, દીપ, આદિ પદાર્થ 
સ્વર્વરૂપ છે, તેથી તેની સ્વપ્રકાશતા સંભવે છે. તેમ 
શૂન્ય સ્વસ્વરૂપ પદાર્થ પણુ નિઃસ્વર્ૂપ છે, તેથી તેની 
સ્વપ્રકાશતા સંભ્રવતી નથી. આ કારણુથી “શૂન્ય, 
સ્વપ્રકાશ છે,' એ કહેવું પણુ અસંગત છે. 

શૂન્યવાદી-યારે તમે આત્માને સ્વપ્રકાશ કેમ માને છે! 

ગુજ્-આત્મા તે! સ્વસ્વરૂપ પદાર્થ છે. 'અસ્તીલ્યે- 
વોવઉ*પ૫5૫ઃ૦। આત્મા છે, એ પ્રમાણે તેતે ત્રહણુ 
કર્વે।.' “લર્ેવ લોસ્વેટ્મય આલીલ | હે સૌમ્ય ! અગ્રે 
આ સર્વ જગત્‌ સદ્ર્પ હતું,' ઇયાદિ શ્રુતિઓમાં 
આત્માનો સદ્ભાવ કલ્યો છે. હવે ધથ્પટાદિ પદાર્થ 
જાણુવા માટે સૂર્યાદિ તેજ તથા ચક્ષુ આદિ ઇંદ્રિયોની 
આવસ્યકતા છે; પણુ આત્માને જણુવા માટે કોઇની પણુ 
આવશ્યકતા નથી. જમ્રદવસ્થામાં અને સ્તમાવસ્થામાં 
ઇંદ્રેયા તથા મત આદિક સાધને। નણુવા માટે હોય છે; 
પરતુ સુષુપ્તિ તથા સમાધિમાં કે।ઈઈ પણુ સાધન હોતું નથી; 
તથાપિ સુઈ ઉઠયા પછી, “હું સુખેથી સુતો હતે।,' “હું 
સુખેથી સમાધિમાં હતો,' એવી રીતે સુષુપ્તિમાં તથા 
સમાધિમાંથી પાછા ઉઠયા, તે દશામાં તે સમયના સુખને 
એક સાક્ષી છે, ને તે આત્મા જ છે. ખીન્ન પદાર્થના 
સાન માટે આત્માની અપેક્ષા છે, પણુ આત્માના જ્ઞાન માટે 
ખીનની અપેક્ષા રહેતી નથી; તેથી આત્મા સ્વપ્રકાશ છે, 
એમ સિહ થાય છે. પણુ તારા સન્યમાં તે ભ્રાંતિ થવીએ 
સંભવતી નથી; કેમકે આધાર કે અધિદ્ટાન જ નથી, ને 
અધિકાન વિના ભ્રાંતિ થતી નથી. જે અધિદાન વિના 
ભ્રાંતિ થતી હોય તો દોરડી, માળા આદિ સમાન 
પદાર્થ વિના પણુ સાપની ભ્રાંતિ થાય, અને જે તેમ 
હોય તો સર્વદા સર્વત્ર ભ્રાંતિ જ ભ્રાંતિ, પણુ નિશ્ચય જ 
નહે. માટે શૂન્યમાં ભ્રાંતિને લીધે કલ્પિત જગત્‌ છે, 
એમ કહેવું અનુચિત છે. એ સર્વથી તારી ખાતરજમા 
થવી નેઇએ કે, શૂત્યતું આત્મપણું કોઈ પણુ પ્રકારે 
નથી, ૭૫ 


મ્મવતરણિકા-શૂન્યવાદીના મતમાં દોષ આપીને 
અટ્રેતવાદી ગુરુ, પોતાનું શ્રુતિસિદ્ધ મત કહે છે, 
અને આત્મા ફરેણુ છે તે કહે છે. 
તિરપિદાનાવિષ્રાંતેરમાવાદાત્મનોડ સતા । 
રૂન્‍્યસ્યાવિ લતાજ્તિત્વારન્યથા નોસિર્સ્ય તે ૭૬ 
અન્યો વિજ્ઞાનમયત ગાનંરમય ગાંતર । 
અર્સીસ્યેયોયજચ્ધવ્ય તિ વેરિયર્થોનણ્‌ ॥ ૭૭ ।। 


૧૫૭૬ 


શ્રી પંચદશી 


રર 


[ પ્રકરણુ 





શખ્દરાર્થ-અધિછાન વિનાની ભ્રાંતિ હોય નહિ, 
તેથી આત્માનું અસ્તિત્વ સ્વીકારવું પડશે; કારણુ 
જે શૂન્ય પણુ આત્માસૂપી સાક્ષીવાછું છે (અર્થાત્‌ 
શૂન્યવાદીને પણુ સાક્ષી તરિકે આત્મા સ્વીકારવો 
પડશે). જે તે આત્માને સ્વીકારશે નહિ તે (તારા) 
માધ્યમિકના મતમાં “આ શુન્ય છે' એવું કહેવું સિદ્ધ 
થરે નહિ. વિજ્ઞાનમયથી ખીજને અંદરનો આનંદ- 
મય આત્મા છે; તે “છે, એ પ્રકારે જાણુવા ચેગ્ય 
છે, આવો વૈદિક સિદ્ધાંત છે. ૪૬-૭૭ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શૂન્યને આત્મા માનવાથી જંગતની કેઈ પણુ ગતિ 
થતી નથી. જગત્નું કેઈ પણુ કાર્‌ણુ તે! માનવું જ 
એએ; કેમકે, કારણુ વિના કાર્યની ઉત્પત્તિ થતી નથી, 
એવી રીતિ છે. શૂન્યને તો જગત્નું કારણુ માની શકાય 
નહિ; કેમકે, શૂન્યને તો અભાવ જ છે, તેથી જગતની 
ગાત (મોક્ષ) માટે તે કલ્પનાના અધિષ્ઠાન માટે આત્માની 
સત્તા સ્વીકારવી નનેઇએ. વળી તારે શૂન્યના સાક્ષી 
માટે આત્મા સ્વીકારવે। જ પડશે. 

શૂન્યવાદી-અમને આત્માની આવક્યકતા નથી, 
તેનું ' કેમ ? 

ગુજ્-જે તું આત્મા નહિ સ્વીકારશે તો “શૂન્ય છે' 
એમ તારં માધ્યમિકનું જે કહેવું છે, તે સિદ્ધ થશે 
નહિ; સાક્ષી વિના પદાર્થની સિદ્ધિ થતી જ નથી. ૭૬ 

સર્વ મતવાળા-યારે આત્મા ક્રેણુ છે ? 

ગુસ-“તસ્માદ્રા ઇતર્માટ્િશાનમયાર્ન્યોડન્લ₹ આવ્યાન- 
ટ્‌થયઃ । એ વિગ્તાનમયથી જૂદો આંતર આનંદમય 
આત્મા છે.' “ઝસ્તલીલ્યેવોપજબ્પયથસ્સસ્વમાવેન | આત્મા 
“છે? એ પ્રમાણે પરમાર્થર્પે કરીને નનણુવાજેગ છે,” 
ઇયાદિ અનેક શ્રુતિઓમાં આત્માને! સદ્ભાવ કલો છે, 
તેથી “આનૈદમય આત્મા છે,” એવે! વેદિક સિદ્ધાંત છે. 
રહસ્ય કે,-સ્થૂલ દેહ આત્મા નથી; કારણુ કે તે 
વિનાશી છે, અને આત્મા અવિનાશી છે. ધઇંદ્રિય 
આત્મા નથી, 'ેમકે ચક્ષુરાદિ ઈદ્રિયનો નાશ થયા છતાં 
પણુ પ્રાણી જવે છે. જે પદ્રિય આત્મા હોય તો તેનો 
નાશ થવાથી પ્રાણીને! નાશ થવે। જેઇએ. પ્રાણુ આત્મા 
નથી; કારણુ કે પ્રાણુ જડ છે, અને આત્મા ચેતન છે. 
તેમ મન આત્મા નથી; “મકે મન વિકારી છે, અને 
આત્મા અવિકારી છે. વિજ્ઞાન આત્મા નથી; કેમકે 
વિજ્ઞાનનો સુષુપ્તિ અવસ્થામાં લય થાય છે ને આત્માને 
તો જમ્રત્‌, ૨વમ કે સુષુપ્તિ કેઈ પણુ અવસ્થામાં લય 
થતો નથી. શૂન્ય આત્મા નથી, કારણુ કે શૂન્યના 
સાક્ષી માટે અન્યની અપેક્ષા છે. માટે, જેની સત્તાનું 
શ્રાતમાં પ્રતિપાદન કર્યું છે, ને જે “બસ્તિ એટલે 


જે' એ પ્રકારે નણુવા યોગ્ય વિષય છે, તે આનંદમય 
આત્મા છે. ૭. 
આત્માના પશ્માણુના મતભેદ 

અવતરણિકા-એ પ્રમાણે આત્મા વિષે વિવિધ 
મતવાળાઓનાં મતતું નિજ્પણુ કર્યા પછી આત્માના 
પરિમાણુમાં જૂઢા જૂદા મતવોળાઓનાં કેવાં મતો 
છે, તે કહે છે. 

અળુષેદ્ાન્મધ્યમો વેત્યેવં તત્રાવિ વારિ! । 

થઇધા વિવર્‌ંતે દિ શ્રુતિયુસ્તિમામ્રયાત્‌ । ૭૮ । 

શખ્દાથે-આત્મા અણુ છે, મહાન્‌ છે, ફે મધ્યમ 
પરિમાણુવાળો છે, એવી રીતે આત્માના પરિમાણુમાં 
પણુ વાટીએ શ્રુંઉતિ અને યુક્તિના આશ્રયથી ઘણે। 
વિવાદ ઢરે છે. ૭૮ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

હવે ગુર, પાછા પોતાના સુશિષ્યને સંબોધીને કહે 
છે:-હે શિષ્ય | આત્મા કેવો! છે, એ સંબંધે જૂદા જૂદા 
મતવાળાઓ, આત્માના પરિમાણુમાં પણુ, “ આત્મા 
અણુપરિમાણુવાળે છે,' “આત્મા મહત્પરિમાણુવાળે છે' 
ને “આત્મા મષ્યમપરિમાણુવાળા છે,' એ પ્રમાણે, 
શ્રુતિઓ અને યુક્તિઓનેો આધાર્‌ લઈ લધ્ને, બહુ 
બહુ પ્રકારે વિવાદ ફરે છે. ૭૮ 

અણુૃપરિમાણવાદી અથવા આંતર્‌ાલતું મત 

અવતરણિકા-અણુપરિમાણુવાળે આત્મા છે એવું 
આંતરાલ* નામના એક મતવાળાઓનું મત છે, ને * 
તેએ શ્રૃતિવચનનું પ્રમાણુ આપીને કહે છે. 


ઝળા વહ્સ્યાંતરાજાઃ સૂક્મનાટીપ્રચારતઃ । 
ર્‌મ્ળઃ સદ્લ્મામેન તુર્યાણુ ૫ચરસ્યયમ્્‌ ॥૭૨।। 
ઝળોરળીયાનેષજોડળ$ સક્ષ્માસ્ણૂક્્મતરં સ્વિતિ । 
ઝળત્વમાદુઃ શ્રુવય$ શતશોડય ભદ્ર! 1૮૦1 


વાળાપ્રશતમામદ્ય શતધા વાસ્પિતર્ય અ | 
મામો નીવ સ વિજ્ઞેવ ટ્તિ ચાદાપર] જતિ! ।।૮?॥ 
શબ્દાર્થ-આંતરાલેો ( અણુપરિમાણુવાર્રીઓ ), 
આત્માને સૂક્મનાડીમાં પ્રચાર હાવાથી, આત્મા અ- 
ણુપરિમાણુવાળા છે એમ કહે છે; કેમકે આ આત્મા 
રુવાડાના હુજારમા ભાગ જેવી સૂક્મ નાડીઓમાં 
સંચાર કરે છે. આ આત્મા અણુથી પણુ અણુતર 
છે; વળી અણુ એવો એ આત્મા સૂક્મથી પણુ 
સૂક્ષ્મતર છે. આ પ્રકારે સેકડો અને હજારો શ્રુતિએ 


* આ લેકે આસ્તિક અને નાસ્તિકના મધ્ય ભાગના છે, 
માટે તે ત્રિરાંક પેરે આંતરાલ કહેવાય છે. 


કડું 


આત્માનું અણુત્વ કહે છે. વાળના છેડાના સો 
વિભાગ કરીએ, અને તેના સોમા વિભાગના પણુ સો 
વિભાગ કરીએ, વેમાંના એક ભાગ જેવડો સૂક્ષ્મ 
આત્મા છે, એમ જાણુવું. આ રીતે ખીજી શ્રુતિ પણુ 
આત્માનું અણુપણું કહે છે. ૭૯-૮૧ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

આંતરાલ નામના એક મતવાળા છે. તેએ અણુ- 
પરિમાણુવાદીઓ છે. તેઓ આત્મા અણુપરિમાણુવાળે 
એટલે અણુ જેટલો છે, એમ કહે છે. 

આંતરાલ કહે છેઃ-નિઃસંદેઠ આત્મા અણુ પરિણામ- 
વાળો છે. કેમકે, રોમના હન્નર્મા ભાગની સમાન સૂટ્ટમ 
નાડીઓમાં પણુ આત્મા સંચરે છે. જે આત્મા સૂટ્ટમ 
ન હેય તો તેવી સૂદ્દમ નાડીઓમાં તેતો સંચાર કેમ 
થઈ શકે ? નનળિયામાંથી પડતા સૂર્યના પ્રકાશમાં જે 
રજનાં કણુ જવામાં આવે છે, તે રજઃકણુના છઠ્ઠા ભાગનું 
નામ પરમાણુ છે. એ પરમાણુનું પરિમાણુ અણુ છે. 
તે અતિ ચૂટ્દમ છે. તે પરમાણુના જેવડો આ આત્મા 
છે, જેથી તે અતિ સૂટ્દમ નાડીઓમાં પણુ સંચાર કરી 
શકે છે. કઠોાપનિષદ્માં કહું છે કે, “બળોરનીયાન્‌। 
આત્મા અણુથી પણુ અણુ છે.' સુંડકોપનિષદ્માં 
કહું છે ૩, 'શ્વોવ્શુરાસ્મા ચલતા વેફિસશ્યઃ । આ 
આત્મા, અણુ છે, તેને ચિત્તે કરીને જાણુવો.' ફેવલ્યો- 
પનિષદ્માં કહયું છે કે, “વટમાલ્યકમસરં નિસ્વજ। સૂટ્મથી 
પણુ સૂદ્દમ છે અને નિલ છે.' ઇયાદિ સેંકડો ને હન્નરો 
શ્રુતિઓ આત્માતું અણુપણું કહે છે, તેથી આત્મા અણુ- 
પરિમાણુવાળા છે, એવે! અમારે નિશ્ચય છે. ૭૯-૮૦ 
ખીજ શ્રુતિમાં “વાળના અગ્રભાગના દશ હનાર્‌મા ભાગ 
જેવો સૂષ્ષમ જવ છે,' એમ કહ્યું છે; તેથી આત્મા 
અણુ છે, એમ સ્પષ્ટ જણુવામાં આવે છે. 

ઝુર-અણુ જેવડું આત્માનું રૂપ કલ્પનારા હે આંત- 
રલ! તું કહે છે, તે કેવળ જ અસંગત છે; કારણુ કે 
આત્માને જે અણુ માનીએ તે એકજ કાળમાં પગમાં 
ને મસ્તકમાં થતાં સુખદુઃખાદિકેોનો અનુભવ થવે 
ન જેઈએ; એકજ વખતે હાથમાં લેવાની અને પગમાં 
ચાલવાની શકિત ન હોવી જેધઇએ; નેત્રાદિ ઈદ્રિયા પણુ 
એક જ કાળમાં પોતાનું કાર્ય કરી શકે નહિ; કારણુ કકે 
આત્મા તો અણુ જેવડો છે, તેથી જે ઇંદ્રિયમાં આત્મા 
હશે, તે ઇંદ્રિય પોતાનું કાર્ય કરી શકશે; પણુ તેનાથી 
રહિત ખોજ ઇંદ્રિયો પોતાતું કાર્ય કરી શકશે નહિ, 

આંતરાલ-હે વેદાંતી ! તને સમજણુ નથી, તેથી તું 
આત્માનું સ્વરૂપ નણુતે! નથી; પણુ જેમ પુષ્પાદિક 
એક સ્થળમાં હોય છે, તયાપિ તેનો ગંધ બહુ સ્થળમાં 
પ્રસરે છે, તેમ આત્મા અણુ છે, તોપણુ તેને સાનરૂપ 
ગુણુ આખા શરીરમાં પ્રસરે છે. તેથી, એક જ કાળમાં, 

ટડ 
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પગમાં તથા મસ્તકમાં સુખદુ:ખાદિકનેો અતુભવ થવામાં 
અને એકજ વખતે સર્વ ઇંદ્રિયોને પ્રોતપોતાનાં કાર્ય 
કરવામાં કશી અડચયણુ આવતી નથી. 

ગુજ્-પુષ્પાદિકના ગંધને। બહુ સ્થળમાં પ્રસાર કર્‌વા- 
વાળો તો વાયુ છે, અતે તેના ગંધને। સ્વતઃ કંઈ પ્રસાર 
થતો નથી. વળી જે દિશામાં વાયુની ગતિ હેય, તે 
દિશામાં જ ગંધને પ્રસાર થાય છે, પરંતુ ખીજ દિશામાં 
તો, પાસેના ભાગમાં પણુ, તે ગંધને। પ્રસાર થતો અતુ- 
ભવમાં આવતો નથી. વળી વાયુને! પ્રસાર અતિ મંદ 
હેય તો કોઈ પણુ દિશામાં ગંધનો પ્રસાર થતે। નથી. 
એમ ગંધને। ખહુ સ્થળમાં પ્રસાર થવે। નિયમિત નથી. નને 
આત્માના ગુણુને પણુ પુષ્પાદિકના ગંધની પેઠે માનીએ, 
તો આત્માના ગુણુનેો પ્રસાર્‌ ખીનનને અધીન માનવો 
જેદએ, તેમ અનિયત પણુ માનવો ન્ેઇએ. જે 
આત્માના ગુણુનો પ્રસાર અન્યાધીન તયા અનિયત 
માનીએ તે, ઉપર્‌ વર્ણુવેલા દોષને! પૂર્ણ પરિઠાર્‌ થરે 
નહિ; કારણુ કે, જે વખતે આત્માના ચૅણુને પ્રસાર, 
કોઈ કાર્ણુવશથી નહીં થયે હોય, તે વખતે ચરણુમાં 
અને સસ્તકમાં, એક જ સમયે, પીડાદિકતો અતુભવ 
યરે નહિ. તેમ જ સર્વ ઇંદ્રિયો પોતપેોતાતું કાર્ય પણુ 
કરી શકશે નહિ. 

આંતરાલઃ-જેમ દીવે। એક સ્થળમાં રહી, ધરમાં સર્વત્ર 
પ્રકાશ ડરે છે, તેમ અણુ જેવડો આત્મા શરીરના 
એક ભાગમાં રહી, શરીરમાં સર્વત્ર સાનચુણે કરીને પ્રકાશ 
કરે છે, એમ માનવાથી સર્વ દોષને! પરિહાર્‌ થાય છે. 

જઝુજ્-યદ્યપિ દીવો એક સ્થળમાં રહીને સર્વત્ર પ્રકાશ 
કરે છે ખરો, તથાપિ તે દીવા માટે તેલ તથા બત્તીની 
જજરેર્‌ છે. વળી દીપની ઉત્પત્તિ ખીન્નને અધીન છે, 
અને તે સાવયવ છે. જે આત્માને દીપની પેઠે માનીશું 
તો આત્મા પણુ બીન્નની અપેક્ષાવાળા, “બીન્નને અધીન 
અને સાવયવ' માનવે પડશે, અને તેથી આત્માના 
નાશને પ્રસંગ પ્રા થશે. એ તે! વ્યાજની ઇચ્છાથી 
આપેલી મૂલ થાપણુ ગુમાવવા પેઠે, આત્માના અભાવ- 
રૂપ મહા અનર્થ પ્રાત થશે, માટે આત્માને અણુ 
માનવો ઉચિત નથી. 

આંતરાલ-લારે “અળોશ્ળીયાન્‌૦' ઇયાદિ જે શ્રુતિઓ 
આત્માની અણુતાનું પ્રતિપાદન કરે છે, તેનો અર્થ શૈ 
કરશે ? 

ઝુજી-જેમ પરમાણુ ચૂટ્મ છે, અને ઈદ્રેયાગાચર છે, 
તેમ આત્મા પણુ અતિ સૂદ્દમ છે અને પંદ્રિયાગોચર છે. 
એવી રીતે આત્માની સૂઠ્મતા તયા ઈદ્રિયાગોચરતાતું 
ખોાધન કરવા માટે, “અળોરળીયાનન' ઇયાદિ શ્રુતિઓ કહી 
છે. તે કંઈ આત્માની અણુતા પ્રતિપાદન કરવા કહી નથી, 
પરંતુ આત્માની સૂટ્મતા આદિને! ખાધ કરવા કહી છે; કેમ 
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કે, એ શ્રુતિતી પાછળ જ કહે છે કે:-મઇ્‌તો મદ્ીયાન્‌। 
એટલે આત્મા મોથામાં મોટરો છે, એટલે વ્યાપક અને 
સર્વાનુગત છે. શ્રુતિમાં આત્માને અણુ જેવે। કલ્યો, તે 
તેનું દુર્સયપણું જણાવવા માટે છે. ૮૧ 
મધ્યમપરિણામવાદી અથવા દિગંબરતું મત 
અવતરણિકા-હવે આત્મા શરીર જેવડો જાડો 
છે એવો મત ધરાવનારા દિગંખરેોનું મત કહે છે; 
જેવડું શરીર તેવડો આત્મા છે એ યોગ્ય નથી, એમ 
પૂછે છે ત્યારે તેનો ખુલાસો! કરે છે. 
હિમવર1 મષ્યમત્વમાઇરાવાર્મસ્તવય્‌ | 
બેતન્વવ્યાજ્તિયરહેરાનરાળરશ્તેરવિ ।॥ ૮૨ ।। 
ભૂટ્ભનાટીતરચારસનુ સૂક્મેરવયવેમેવેત્‌ | 
સ્મૂજર્રેડદ્ય દલ્તામ્યાં જસુવપતિમોવવત્‌ ।૮૨।। 
ન્યૂનાષિવશરરેળુ પવેશ્ઞોડષિ મમામમેઃ । 
આલ્માંશ્ાનાં મવેસેન મધ્યમસ્વં વિનિશ્િતશ્‌।॥૮૪।। 
શખ્દાર્થ-ચરણથી લઇને મસ્તક પર્યત ચેતન્યની 
વ્યાપ્તિ સારી રીતે જેવામાં આવે છે તેથી, તથા 
“નબના અગ્રભાગથી માંડીને? એ શ્રૂતિવચનથી પણુ 
દિંગંખરો આત્માને મધ્યમ પરિમાણવાળે કહે છે. 
આત્માને। સૂક્મ નાડીઓનાં પ્રચાર તો, હાથથી જેમ 
અંગરખામાં સ્થૂલ દેહનો, પ્રવેશ થાય છે તેની પેઠે, 
સૂક્ષ્મ અવયવે કરીને થાય છે. ન્યૂનાધિક શરીર્‌માં 
આત્માને પ્રવેશ પણુ આત્માના અંશાના ગમને કરી 
તેમ જ આગમને કરીને થાય છે, તેથી આત્મા મધ્ય- 
મ પરિમાણવાળે। છે, એમ નિશ્ચિત થાય છે. ૮૨-૮૪ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 
દિગંબર્‌-અમે દિગંબર્‌ છિયે, અને જેનમતના એક 
વિભ્નાગી છિયે. અમે આત્માને મધ્યમ પરિમાણુવાળેો 
માતીએ છયે; એટલે શરીર્‌ સમાન આત્માને માનીએ 
છિયે. ને શરીર મોડું હોય તો આત્મા મોટા અને 
નાનું હોય તો નાનો હોય છે. હાથીના શરીરમાં હાથી 
જેવડે। જાડો, મોટા, લાંબો, ચોડો આત્મા છે, અને 
કીડીના શરીરમાં ઝીડી જેવડો ઝીણા, નાને આત્મા છે. 
ગુર-ખાત્માના મપ્યમપરિમાણુ માનવામાં કાઈ 
યુક્તિ છે ? 
દિગંબર-હા, સર્વે અનુભવેલી પ્રસિદ્ધ યુક્તિ છે. તે 
એ જ કૅ, ચર્ણુથી લઈ મસ્તક સૂધી ચૈતન્યની વ્યાપ્તિ 
સ્પણ્ટ જવામાં આવે છે. ચરણુથી તે મસ્તક ચૃધી 
ચૈતન્ય વ્યાપ્ત છે, એટલા જ માટે ચરણમાં અને 
મસ્તકમાં એક કાળે સુખદુ:ખાદિકનો અનુભવ થાય છે; 
તેમ એક જ વખતે સર્વ પંદ્રિયોથી કાર્ય થઈ શકે છે, 
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ઝુર-આત્માના મધ્યમપરિમાણુમાં કેઈ પ્રમાણુ છે કે ? 

દિગંબર-હા રે હા. શ્રુતિ પ્રમાણુ છે. “લ ₹૧ ૬૬ 
પ્રવિદ આનલાઘેમ્ય:। તે આત્મા, આ શરીરમાં નખતા 
અગ્રભાગ પર્યત પ્રવિષ્ટ-પ્રસરેલો-છે.' તેથી આત્માતું 
મધ્યમ પરિમાણુ છે, એવે! નિશ્ચય થાય છે. ૮૨ 

ઝુશ્-ન્‍્યારે આત્માને મષ્યમ પરિમાણુવાળોા માનશે। 
યારે ચૂદ્દમ નાડીઓમાં આત્માને। પ્રચાર કેમ થઈ શકશે ? 

દિગંબર-સૂક્ષ્મનાડીઓમાં આત્માને! પ્રચાર ન થવાથી 
શે બાધ આવશે ? 

ગુર-જે સૂદ્મ નાડીઓમાં આત્માને! પ્રચાર ન થાય 
તો મશક આદિ ચૂદ્મ જૈતુના ડંખતું તાન થાય નહિ, 
ને તમે કહેલી શ્રુતુઓને। વિરોધ આવે, 

દિંગંબર-જેમ બે હાથ શરીરના અવયવ છે, તે 
હાથરૂપ અવયવને અંગરખાની ખાંલમાં પ્રવેશ થવાથી, 
દેહુના તે ખાલ્મમાં પ્રવેશ થયે! કહેવાય છે, તેમ 
આત્માના સૃટ્ટમ અવયવે!ને! સૂઠ્મ નાડીઓમાં પ્રવેશ 
થાય છે, તેથી સૂક્મ નાડીઓમાં આત્માને પ્રવેશ થયે 
કહેવાય છે; અને તેથી મશકાદિ સૂદ્મ જૈંતુના ડંખતું 
સાન થવામાં જરા પણુ બાધ નથી, તેમ અમે કહેલી 
શ્રતિઓને વિરોધ પણુ આવશે નહિ. ૮૩ 

ગુસ્-જો આત્માતું મધ્યમ પરિમાણુ માનશે! તે 
તમારા મતમાં મોટા વિરોધ આવરો જ. આત્માને 
કર્મે કરી મનુષ્ય, પશુ, પક્ષો, જીટ, પતંગ, ભ્રમરા 
આદિના અનેક દેહતી પ્રાપ્તિ થાય છે. હુવે હાથીના 
શરીરમાં જે આત્મા છે, તે આત્માને હાથીના શરીરને! 
યાગ થયા પછી, કર્મે કરીને જ્યારે કીડીનું શરીર 
પ્રાસ થશે, યારે હાથી જેવડો આત્મા ઝીડીના શરીર- 
માં કેમ સમાઈ શકશે? અને જ્યારે કીડીના શરીરને 
યાગ થવાથી હાથીનું શરીર પ્રાપ્ત થશે, યારે તે હાથીના 
શરીરના કયા ભાગમાં રહેશે ? શું ઝીડી જેટલા ભાગમાં 
હાથીના શરીરમાં ચેતનતા રહેશે? અને તેમ કહેશે 
તો એ સિદ્ધ થશે કે, સધળા શરીરમાં ચેતનતા રહેશે 
નહિ; અને તેથી, એ હાથી ચાલવા આદિ 'કોઇપણુ 
ક્રિયા કરી શકશે નહિ. એ પ્રમાણે આત્માનું મધ્યમ 
પર્‌માણુ માનવામાં અનેક દોષ આવે છે. 

દિંગંબર-આત્માનું મધ્યમ પરિમાણુ નિયત છે; તથાપિ 
જેમ દેહુ ન્યૂનાધિક થાય છે, તેમ આત્મા પણુ ન્યૂના- 
ધિક થાય છે. એમ માનવાથી ક્રેઈ પણુ દોષ જણાશે 
નદિ. આત્મા જ્યારે હાથીના શરીરમાંથી નીકળી કીડીના 
રારીર્‌માં પ્રવેશ કરશે, યારે આત્માના અંશે ધટી જશે. 
તે કીડીના શરીર જેવડા નાનકડો આત્મા બની 
જરે; ને જ્યારે કીડીના શરીરમાંથી નીકળીને હાથીના 
શરીર્‌માં પ્રવેશ કરશે, યારે તે આત્માના અંશે। ૨દ્દ 
પામરે; તે વધીને હાથીના શરીર જેવડો મેો(ટો આત્મા 


કું ] 


ખતી જશે. એવી રીતે અંશે ધટવાથી તથા વધવાથી 
મોટા, નડાપાતળા, ઉંચાંતીચાં શરીરમાં આત્માના 
પ્રવેશનો બાધ આવરે નહિ, માટે એમાં અમને તે 
કંઈ વિરેધ દેખાતો નથી. 

ગુજ્-તાનામોટા, ઉંચાનીચા દેહની પ્રાપ્તિમાં તો કર્મ 
કારણુ છે; આત્માના અંશ ન્યૂનાધિક થવામાં કાંઈ 
પણુ કારણુ નથી; કાર્‌ણુ વિના કોઈ પણુ કાર્ય ઉત્પન્ન 
થતું તથી, તેથી કારણુ વિના આત્માના અંશ પણુ 
ન્યૂનાધિક થશે નહિ. 

દિગમ્બર-જેમ નાના મોટા દેહની પ્રાપ્તિમાં કર્મ 
કાર્‌ણુ છે, તેમ આત્માના અંશ ન્યૂનાધિક થવામાં પણુ 
કર્મ જ કારણુ છે એમ જ માનેોની; તેથી આત્માના 
અંશે! ન્યૂનાધક થવામાં કોઈ પણુ વિરોધ આવશે નહિ, 
ને તેથી આત્માનું મધ્યમપર્‌િમાણુ છે, એમ માનવામાં 
ખાધ આવશે નહિ, ૮૪' 

અવતરણિકા-મધ્યમ પરિણામવાળા દિગંખરના 
મતમાં વેદાંતવાદી દોષ જણાવે છે, અને શ્રુતિસિદ્ધ 
મતના પ્રતિપાદનને। આરંભ કરે છે. 

સાંશસ્ય ઘટવજ્ઞાશો મવલત્યેવ તથા સતિ । 

જતનાશાડ્જુતામ્યામમયો$ જો વારો મવેતૂ ૮૧ 

શખ્દાર્થ-આત્માને અવયવવાળા માનીએ તે 
તેનો ઘટની પેઠે નાશ થાય, અને જે સાવયવ 
માનીએ તો મુતનાશ અને અકૃતાભ્યાગમ એવા બે 
દોષનું નિવારણુ કોણ કરે? ૮૫ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

ગુરુ-જે આત્માના અંશ ન્યૂનાધિક થાય છે, એમ 
માનશે તો આત્માને સાવયવ માનવે પડશે. 

દિગબર-હા. અમે આત્માને સાવયવ માતીએ છિયે. 

ગુજ્-જેમ ધટ સાવયવ છે, તેથી ધટને નાશ થાય 
છે; તેમ આત્માને પણુ સાવયવ માનવાથી આત્માને 
નાશ પ્રાપ્ત થશે, તેનું કેમ ? 

દિગંબર-આત્માનો નાશ થતો હોય તો ભલે થાય, 
એમાં શે! દોષ છે ? 

ગુજ-મૂખે! આત્માના નાશને અંગીકાર કરવાથી 
કતનાશ અને અકૃતાભ્યાગમ એવી રીતે ખે દોષ આવશે, 
તે વિચારતો નથી? કરેલાં કર્મોના ભોગ વિનાનો નાશ 
થવો, એ કૃતનાશ કહેવાય છે; અને નહિં ફરેલાં 
પુણ્યપાપરૂપ કર્મ અકસ્માત્‌ સુખદુઃખાદિરૂપ ફળ આપે, 
તે અકૃતાભ્યાગમ કહેવાય છે. હવે આત્માનો નાશ 
થવાથી પુણ્યપાપરુપ કર્મના પણુ ભાગ વિના આત્માની 
સાથે જ નાશ થવાથી, “કૃતનાશ' નામને દોધ આવશે. 
ટલે કર્મ કરનારા આત્માને! નાશ થવાથી, તેનાં ફળ ભોગ 
ભોગવ્યા વગર્‌ જ નાશ પામી જરે, ને નવીન આત્માને 


ચિત્રદીપ 


૧૭૯ 


કર્મ કર્યા વિના અકસ્માત્‌ કર્મનાં ફૂળભૂત સુખદુઃખાદિ 
ભોગવવાં પડશે, એટલે પાપ કે પુણ્ય કર્યા વગર્‌ જે જે 
સુખદુઃખ ભોગવવાં પડે છે, તેના હેતુભ્ૂત કર્મો કઈ 
આ જન્મે કરેલાં નથી, છતાં તે ભોગવવાં પડે છે, 
તેથી “અકૃતાભ્યાગમ' નામને! દોષ આવે છે. આત્માના 
મધ્યમ પરિમાણુ માનવામાં એ ખે દોષ છે, તેનું કોઈ 
પ્રકારે પણુ નિવારણુ થઈ શકે તેમ નથી; માટે આત્માનું 
મપ્મમ પરિમાણુ માનવું ઉચિત જ નથી. ૮૫ 


અવતરણિકા-“આત્મા મહત્પરિમાણુવાળે। જ છેઃ 


તે કહે છે. 


તર્લારાત્મા મટ્ાનેવ સેવાળનીપિ ૧૫૧૫૬ । 
ઝવાશવસ્તવેમતો નિરેશઃ જુતિવંમતા ।। ૮૬ ।। 


શખ્દ્રાર્શ-આત્માનું અણુપરિમાણુ માનવામાં તથા 
મધ્યમ પરિમાણુ માનવામાં દોષ આવે છે; તે માટે 
આત્મા મહત્પરિમાણુવાળા જ છે; પણુ એ આત્મા 
અણુ પરિમાણુવાળેએ નથી અને મધ્યમ પરિમાણુ- 
વાળાએ નથી; તે આકાશની પેઠે સર્વગત-સવૈત્ર 
વ્યાપક છે, તથા નિર્વયવ છે, એમ શ્રુતિ માને છે.૮૬ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ ર 

સર્વ રીતે જતાં આત્માને અણુ માનવામાં, શરીર- 
માં સર્વત્ર ચેતનતા ધટશે નહિ; આત્માનું મધ્યમ 
પરિમાણુ માનવામાં આત્માના નાશને। પ્રસંગ પ્રાપ્ત થશે, 
તેથી “આત્મા મહત્પરિમાણુવાળા છે,” એમ જણાય 
છે. આત્માના મહત્પરિમાણમાં શ્રુતિએ પણુ પ્રમાણ 
છે:-“આશ્નશવસ્લવૈમતશ્ર નિહ્ઘ:: આકાશની પેઠે સર્વત્ર 
વ્યાપક છે અને નિય છે.' '“નેજ્કજં નિચ્જ્િયં । તે નિર- 
વયવ અને ક્રિયારહિત છે; ઇયાદિ શ્રુતિઓમાં આત્માને 
આકાશની પેઠે વ્યાપક, નિરવયવ, ક્રિયારહિત અને નિય 
કહ્યો છે. આત્માનું મહત્પર્‌માણુ માન્યા વિના શ્રુતિમાં 
કહેલી એ વ્યાપકતા, નિર્વયવતા અને નિયતા મનાશે 
નઠિ. આત્મા નિર્વયવ છે, તે ઉપરથી જણાશે કે, 
આત્મા મષ્યમ પરિણામવાળા નથી અને વ્યાપક છે, 
માટે અણુ પરિણામવાળો નથી, પણુ “મહત્પરિમાણુ- 
વાળા છે,' એમ અવસ્ય માનવું જેધએ. ૮૬ 

આત્માના વિરેષ સ્વરૂપતે ભેદ 

અવતરણિકા-એ પ્રમાણે આત્માના મહેત્પરિ- 
માણુનો નિશ્ચય કર્યા પછી, હવે “આત્મા ચિદ્રપ 
છે,' એવે નિશ્ચય કરવા માટે, આત્મસ્વસ્પમાં 
નૂદ્દાં જૂદા મતવાળાએનાં એકખીજાથી વિરુદ્ધ કેવાં- 
જવાં મત છે તે દર્શાવે છે. તેથી પ્રથમ આત્માના 
વિશેષ સ્વસ્પને ભેદ કૅહે છેઃ- 


૧૮૦ 


ફ્ત્યુવસ્યા તટ્રિશેવે તુ થઇુષા વજ યયુડ | 


ઝચિટ્રોડ્ય ચિટ્રયત્ચિટ્સિટ્વ ફ્ત્યપિ ।। ૮૭ । 
પિગ વિ આત્માનું પરિમાણુ, પાતપોતા- 
ની 'ખુદ્ધિ પ્રમાણ કહીને, તેના વિશેષ સ્વરુપ વિષે 
વાદીએ। અનેક પ્રકારે વિવાદ કરે છે. આ આત્મા 
અચિદ્રપ, ચિદ્રપ, અને ચિદ્ચિટ્ૂપ છે, એમ પણુ 
તેએ કેહું છે. ૮૭ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 
ગુશ-શિષ્યને કહે છે કે, જેમ આત્મસ્વરૂપમાં વિવિધ 
મત છે તથા જેમ આત્માના પરિમાણુમાં વિવિધ મત છે, 
તેમ આત્માના વિશેષ સ્વરૂપમાં પણુ વિવિધ મત છે. 
જાઈ કહે છે કે આત્મા અચિદ્રપ એટલે જડ છે; કોઈ 
કહે છે કે, આત્મા ચિદ્રપ એટલે ચેતન છે, ને કોઈ 
કહે છે કે, આત્મા ચિદ ચિદ્રપ એટલે જડ તથા ચેતન 
એમ બંને સ્વરૂપ છે. એ પ્રમાણે જૂદાજૂદા મતવાળા- 
એ, આત્માનું વિશેષ સ્વરૂપ અનેક પ્રકારે કહે છે. ૮૭ 
અચિતવાદીનું મત 
અવતરણિકા-'આત્મા અચિદ્રપ છે,' એમ કહે- 
નારા પ્રાભાકર તથા તૈયાયિકનું મત દર્શાવે છે. વળી 
પ્રાભાકર અને નૈયાયિકો એ આત્માના અન્ય વિશેષ 
ગુણુ। કહે છે તે તથા તે ગુણની ઉત્પત્તિ તથા 
વિનાશનાં કારણુ। પણુ દર્શાવે છે. 
પ્રામાવારાસ્તાવિવાય પાદુરશ્યાચિટાત્મતામ્‌ | 
આવાશવશવ્યમાત્મા શવ્ર્વત્તટૂળશ્ચિતિ 1!૮૮।। 
ટ્રછાટ્રેપપ્રયત્નાથ પમોષધો સરાસર । 
તસ્લંસ્વારાશ્ર વશ્યેતે ગુળાચિતિવરીરિતા$ ।1૮૨॥। 
ઝ્ાત્મનો મનલા યોને સ્વારણવશતો ગળા? । 
જ્ા્યતેડથ 4રજીર્થતે સુષુપ્રેડ્રઇલક્ષયાત્‌ ।।૨ ૦ ॥। 
શબ્દાર્થ-પ્રાભાકરો અને તાર્કિકે (નૈયાયિકે।), 
આત્માનું અચિતૂપણું-જડપણું કહુ છે. આત્મા, 
આકાશની પેઠે દ્રવ્ય છે, અને શખ્દની પેઠે ચેતન્ય 
આત્માને ગુણુ છે. ઈચ્છા, દ્વેષ, પ્રયત્ન, ધર્મ, અધર્મ, 
સુખ, દુઃખ, અને તેના સંસ્કારો, શમે સર્વે ગુણુ જ્ઞાનના 
જેવા આત્માના ગુણે! કહ્યા છે. પોતાના પ્રારખ્ધ 
કર્મના વશથી આત્માનો મનની સાથે ચોગ થવાથી 
સ્તાનાદિ ગુણુ। ઉત્પન્ન થાય છે, અને સુષુત્તિમાં 
અદૃષણ્ના ક્ષયથી ( આત્મા અને મનના સંચોગના 
અભાવથી) તે ગુણ! લય પામે છે. ૮૮-૯૦ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 
અમે મીમાંસક મતના એક વર્ગમાંતા 


સિ 
 છિયે, ને પ્રભાકરના શિષ્ય છિયે, તથા 


નેયાયિક 


શ્રી પંચટ્શી 


| પ્રકરણુ 


તાકિક પણુ છીએ. અમે માનીએ છિયે કે, આત્મા અ- 
ચિદ્રપ છે એટલે જડ છે. શરીર, પ્ંદ્રિય આદિ સર્વ જડ છે. 

ગુશ્-આત્માને પણુ ન્યારે તમે જડ માનશો] ત્યારે 
કાાધ્તે પણુ ક્રેઈ પણુ પદાર્થનું ત્તાન થશે નહિ. વળી 
હાલવા ચાલવા આદિ ક્રિયા પણુ કેઈ કરી શકશે નહિ, 
તથાપિ સર્વને જ્તાન થાય છે, ને સર્વ જને ક્રિયા પણુ 
કરે છે, તેથી “આત્મા અચિદ્ર્પ છે,' એમ કહેવું, એ 
પ્રત્હ્મ જ વિરુદ્ધ છે. 

પ્રાભાકર-જે કે આત્મા અચિદ્રૂપ છે, તોપણુ ચેતન્ય 
એ આત્માતેો ગુણુ છે, તેથી સર્વને જ્ઞાન થવામાં કે 
ક્રિયા કરવામાં કંઈ પણુ બાધ આવતો નથી, તેથી 
પ્રયક્ષ તો કશ્રુએ વિરુદ્દ નથી. 

ગુસ્ન-ગુણુ તો દ્રવ્યમાં રહે છે, જ્યારે ચેતન્ય આ- 
ત્માનો ગુણુ છે (યારે આત્મા શું દ્રવ્ય છે ? 

પ્રાભાકર-હા. જેમ આકાશ દ્રવ્ય છે ને શખ્દ આકા- 
શનો ચુણુ છે, તેમ આત્મા પણુ દ્રવ્ય છે, અને ચૈતન્ય 
આત્માને! ગુણુ છે. 

ગુજ્ઞ-આત્માને દ્રવ્ય માનવામાં અતે ચૈતન્યને ગુણુ 
માનવામાં કાંઈ પ્રમાણુ છે? 

પ્રાભાકર-હા. બીન પ્રમાણુની શી જકૂર છે, અતુ- 
ભવ જ પ્રમાણુ છે. આત્મા દ્રવ્ય છે; કારણુ કે તે 
ગુણુવાળા છે, જેમ કે, આકાશ. જેમ આકાશ શખ્દ- 
સપ ગુણુવાન્‌ છે, તેથી તે દ્રવ કહેવાય છે, તેમ 
આત્મા પણુ ચેતન્યરૂપ ગુણુવાન્‌ છે, તેથી તે દ્રવ્ય છે. 
એ અતુમાને કરીને આત્માની દ્રવ્યતા સિદ્ધ થાય છે. 

ગુજ-જેમ આત્મા દ્રવ્ય છે, તેમ આકાશ, વાયુ 
આદિ પણુ દ્રવ્ય છે, થારે તો આત્મા અને આકાશ 
વાયુ આદિ સર્વની એકતા જ છે કેમ ? 

પ્રાભાકર-જે કે પૃથિવી, જળ, તેજ આદિ નવ 
તત્ત્મમાં દ્રવ્યપણું રહે છે, તાપણું પોતપોતાના વિશેષ 
ગુણે કરીને સર્વ ભિન્નભિન્ન છે. જેમ પૃથિવીનેો વિશેષ 
ગુણુ ગંધ છે, એ ગંધરૂપ ગુણે કરીને આકાશાદિકથી 
પૃથિવી ભિન્ન છે, એવે! નિશ્ચય થાય છે; તેવી જ રીતે 
રસરૂપ વિશેષ ગુણે કરીને જળને! ભેદ છે, સૂપરૂપી 
વિશેષ ગુણે કરી તેજને! ભેદ છે, સ્પર્શરૂપી વિશેષ 
ગુણે કરી વાયુને ભેદ છે, ને શખ્દરૂપ વિશેષ ગુણે 
કરી આકાશને। ભેદ નિશ્ચિત થાય છે; તેમ જ આત્માને 
વિશેષ ગુણુ ચૈતન્ય છે, તેથી આત્મા, પૃથિવી આદિ 
સર્વથી ભિન્ન છે, એમ સિદ્ધ થાય છે. અતુમાન ફરે 
જ, આત્મા પૃથિવી આદિથી ભિન્ન છે; કારણુ 'ે તેને 
ગુણુ જ્તાનચૈતન્ય છે. જે પૃથિવી આદિથી ભિન્ન ન 
હોય તેનો ગુણુ ચૈતન્ય ન હોય, જેમકે, પૃથિવી આદિ. 
એ અનુમાને કરીતે આત્માની પૃથિવી આદિથી ભિન્નતા 
નિશ્રિય થાય છે, ૮૮ 


કું] 


ચિત્રદીપ 
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ન----.-........................._........ ઝોન ઝક ઝક ---------" 


આત્માના, ચૅતન્યની ષેંટે ખીન્ન પણુ વિશેષ ગુણે। છે; 
ઇચ્છા, દેષ, પ્રયત્ન, ધર્મ (પુણ્ય ), અધર્મ (પાપ), સુખ, 
દુઃખ, ને તેના સંસ્કાર, એ આઠે ગુણુ, અને એક ચેત- 
ન્ય, એ સર્વ મળી નવ વિશેષ ગુણુ આત્માના છે. ૮૯ 

ગુજ્-રે પ્રાભાકર ! આત્માના એ નવ વિશેષ ગુણુ 
ઉત્પત્તિ તથા નાશવાળા છે. વળી ધર્મ અને અધર્મ 
અદટ કહેવાય છે. પોતાના અદટ્ટતા યોગે કરીને, જ્યારે 
આત્માનો મનની સાથે સંયોગ થાય છે યારે એ નવ 
વિશેષ ગુણુ ઉત્પન્ન થાય છે, અને સુષુપ્તિ અવસ્થામાં 
અદૃષ્ટતા ક્ષયથી, ન્યારે મન અને આત્માને! વિયોગ 
થાય છે, યારે એ નવે વિશેષ ગુણ નાશ પામે છે, એ 
તું જાણે છે? ૯૦ 

ગ્મવતર્ણિકા-હુવે વેદાંતી આત્માની ચેતનતા 
વિષે પ્રશ્ન કરી, જે આત્માં વિભુ એટલે વ્યાપક 
છે તો, “"પરલેકગમન તેને કેમ હોય? વગેરે પૂછે 
છે, અને પ્રાભાકરાદિ તેનું ઉત્તર દેતાં, આત્માના 
કર્વુત્વાદિમાં પ્રમાણુ આપે છે. 

ચિતિમત્વાસેતનોડયમિસ્છાટ્રેષપયત્નવાન । 

સ્યાજ્મોધમેયોઃ વતો મોર હડ લાફિમિસ્તતઃ ૨ ? 

યયાડત્ર વમેવશતઃ વાણાચિત્મ સુરારિવય્‌ । 

તથા છોવાંતરે ફેરે વમેળેચ્છારિ અન્યતે [1૨૨ 

હ્વં ત સર્વેમસ્યાવિ સંમવેતાં મમાડ્મમા । 

વામેવાંટ$ સપમ્રોડ્ત્ર તરણાળમિતિ તેડ્વર્ન ।૨ ૨।। 

શખ્દરાર્થ-આ આત્મા જ્ઞાન ગુણુવાળા હોવાથી 
ચેતન છે. તેમ જ એ આત્મા ઇચ્છા, દ્રેષ અને 
પ્રયત્નવાળે-ઉત્સાહુવાળા છે, ધર્મ તથા અધર્મનો 
કૅત્તો છે, અને સુખડુઃખનોા અત્તુભવી છે, તેથી 
આત્મા ભોક્તા છે. જેમ કર્મવશથી આ લેકમાં કોઈ 
કોઈ કાળે થવાવાળાં સુખાદિક થાય છે, તેમ લેકકાં- 
તરમાં પણુ પ્રાત થયેલા દેહમાં કર્મે કરીને ઇચ્છાદિક 
થાય છે. એ પ્રમાણે સર્વવ્યાપક આત્માનું પરલેકકમાં 
તથા આલે।કમાં ગસનાગમન સંભવે છે. આ વિષયમાં 
સમગ્ર કર્મકાંડ પ્રમાણુ છે, એમ તેએ ( મીમાંસફે। 
ને નૈયાયિકો ) ક્હે છે. ૯૧-૯% 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

ગુજ-જ્યારે આત્મા અચેતન છે, બારે “આત્મા* 
ચેતન કેમ કહેવાય છે? 

પ્રાભાકર-યઘપિ આત્મા અચેતન છે, તથાપિ તેમાં 
ચૅતન્યરૂપ ગુણુ છે, તેથી તે ચેતન કહેવાય છે. જે 
જડ હોય તેમાં ચૈતન્ય ગુણુ જેવામાં આવતો નથી. 
દાખલા તરીકે, ધટપટાદિક જડ છે, તેથી તેમાં ચૈતન્ય 


ગુણુ નથી. વળી આત્મામાં ઇચ્છા, દ્રેષ અને પ્રયત્ન- 
ઉત્સાહ એ વિશેષરૂપ ગુણુ રહ્યા છે, તેથી પણુ “આત્મા 
ચેતન છે,' એવે! નિશ્રય થાય છે. પાષાણુ, પર્વતાદિક જડ 
પદાર્થમાં ઇચ્છા, દ્વેષ અને પ્રયત્ન જેવામાં આવતા નથ. 

ગુર્-પશ્વર અને આત્મામાં શે! ભેદ છે? 

પ્રાભાકર-ધર્મ તથા અધર્મનો કર્ત્તા ઈશ્વર નથી, 
ને આત્મા ધર્મ અને અધર્મનો કર્તા છે; પશ્ચિર, ધર્મ 
અને અધર્મનાં ફેલરૂપ સુખ તથા દુઃખ આદિને 
ભોક્તા નથી, ને આત્મા સુખદુઃખાદિકતે! ભોક્તા છે. 
એ પ્રમાણે પશ્વિર અને આત્મામાં ભેદ છે. ધર્મતું 
ફૂળ સુખ છે, ને અધર્મતું ફળ દુઃખ છે. ૯૧ 

ગુજ્-તમે આત્માને અણુ માને। છે! કે વિભુ, અર્થાત્‌ 
મહૃત્પરિમાણુવાળે વ્યાપક માતે। છે ? 

પ્રાભાકર-અમે આત્માને વિજ્નુ માનીએ છીએ. 

ઝુજે-વિભુ એટલે વ્યાપક, વ્યાપક એટલે જેના વિના 
કોઈ પણુ સ્થળ ખાલી નથી તે. જેવું કે, આકાશ. હવે 
જો આકાશની પેઠે આત્માને વ્યાપક માનીશું તો જેમ 
આકાશ વિનાનું કેઈ પણુ સ્થળ ખાલી નથી, તેમ 
આત્મા વિના પણુ કોઈ સ્થળ ખાલી ન હોવું જેઈએ. 
વળી આકાશ 'ાઈ સ્થળમાં આવીજઈ શકતું નથી;. તેમ 
આત્મા પણુ કોઈ સ્થળમાં આવી જઈ શકશે નહિ, એમ 
માનવું પડશે; પણુ તેમ માનવાથી શાસ્ત્રમાં કહેલું 
આત્માતું પરલોકમાં ગમન અને આલેોકમાં આગમન 
ધટશે નહિ, તેનું કેમ કરશે? હર 

માભાકર-યધઘાપિ આત્મા આકાશની પેઠે વ્યાપક છે, 
તથા પર્લેકકમાં આત્માના ગમનને વિરોધ આવતો 
નથી. આત્મા વ્યાપક હોવાથી જેમ આત્માતું પરલોકમાં 
ગમન સિદ્ધ થતું નથી, તેમ આલેકમાં વર્તમાન 
શરીરમાં આત્માની સ્થિતિ પણુ સંભવતી નથી. હવે 
આલેોકમાં વર્તમાન દેહમાં આત્માની સ્થિતિની સિદ્ધિ 
માટે, 'કમેં કરી ન્યાં પચ્છાદિ તથા સુખદુઃખાદિક 
ઉત્પન્ન થાય, યાં આત્માની સ્થિતિ છે,' એવી કદ્પના 
કરવી પડે છે; તેમ પરલે।કમાં પણુ-પર્લે।કના દેહમાં- 
કર્મે કરી જ્યાં ઇચ્છા અને સુખદુ:ખાદિક ઉત્પન્ન થાય, 
લાં આત્માનું ગમત છે, એવી રીતે કલ્પના કરવાથી 
શાસ્ત્રમાં કહેલો પરલોકમાં આત્માના ગમનને વ્યવહાર 
સિદ્ધ થશે; ને તેવી જ રીતે, આલેકમાં આત્માના 
આગમનને વ્યવહાર પણુ સિદ્ધ થશે. જે કે પર્લેકમાં 
આત્માનું મુખ્ય ગમન સંભવતું નથી, તથાપિ આલેોકમાં 
સ્થિતિની પેઠે ગૌણુ ગમન સંભવે છે. તે ગૌણુ ગમનનું જ 
શાસ્ત્રમાં સાધારણુ રીતે પ્રતિપાદન કર્યું છે. 

જે કે આત્મા સર્વત્ર વ્યાપક છે, તથાપિ આલેકમાં 
સ્થિતિની પેઠે, પરલોકમાં પણુ આત્માના ગમનાગમનતે। 
વ્યવહાર્‌ સંભવે છે. 
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ગુજ્-તમે આત્માને કર્તા અતે ભોક્તા કહે। છે। તેમાં, 
અને આત્માના પરલે।કમાં ગમનાગમનમાં રું પ્રમાણુ છે? 

પ્રાભાકર-આત્માના કતવ્યમાં તથા ભોક્તવ્ય આદિ 
ધર્મમાં તથા પરલે।કમાં ગમનાગમનમાં, સર્વ કર્મકાંડ- 
રૂપ વેદ પ્રમાણુ છે. ૯૩. 

અવતરણિકા-આ પરથી વેદાંતી શંકા કરે છે કે, 
અગાડી ૭૪ મા શ્લે।કમાં આનંદમય આત્મા કલો 
ને અત્ર તેથી નૂ દું કહે છે, તેથી વિરોધતા છે, તે- 
પરથી પ્રાભાકરાદિ તેનું સમાધાન ઠરે છે. 

ઝઞાનંટમયવજોશો ૧ઃ સુણો વરિશ્ષિષ્યતે । 

ઝસ્વજસિત્લ ગાલોયાં પૂષેવોશોડલ્ય તે મુળ ૨૪ 

શખ્દાર્થ-અશ્નમયાદિ પાંચકેોશના મધ્યમાં જે 
પૂર્વફોશ ( સુખ્યકોશ) છે, જે સુષુતિમાં અવશિષ્ટ 
રહે છે, અને જે અસ્પષ્ટ ચૈતન્ય છે, તે આનંદ- 
મયફેશ આત્મા છે; અને એ આત્માના જ્ઞાનાદ્કિ 
નવ ગુણુ। છે. ૯૪ 

ગુજ્ન-પૂર્વેં એમ કહેવામાં આવ્યું છે કે, “અન્યો 
વિશાનમયત આનટ્‌મય આાંત₹:। વિત્તાનમયથી જૃદો આંતર 
આર્નદમય આત્મા છે.' એ પ્રમાણે આનંદમયકેશને 
આત્મા કલો છે, અને હુમણાના પ્રસંગમાં તો ઇચ્ઠા- 
દિક ગુણુવાળા અન્ય આત્માનું પ્રતિપાદન થાય છે, તેથી 
પૂર્વાપર્‌ વિરેધ આવે છે તે વિચારે. 

પ્રાભાકર-સુષુપ્તિ અવસ્થામાં સર્વને લય થતાં જે 
અવશિષછ રહે છે, જેની ચેતનતા સુષુપ્તિમાં સ્પષ્ટ રહેતી 
નથી, અતે શ્રુતિમાં કહેલા અન્નમયાદિકોશમાં જે સુખ્ય 
છે, એ આનેદમયકોાશ જ આત્મા છે. આગળ ડહેલા 
સ્તાન તથા ઇચ્છાદિક સર્વ ગુણુ, એ આનેદમય આત્માના 
છે, માટે અમે કહીએ છિયે, તેમાં કશૈ। પણુ વિરોધ 
આવતે નથી. 

ઝુશ્-હે પ્રાભાકર ! હે નેયાયિક ! તમારે મત, 
અનુભવ અને શ્રતિવિરુદ્ધ છે. તમે કહો છે કે, “સુષી- 
પ્રિમાં ચેતન્ય અસ્પષ્ટ રહે છે, તથા સુષુપ્તિમાં તો 
આત્મા જડરૂપ શેષ રહૈ છે.' આ વાત અતુભવવિરુદ્ધ 
છે, અનુભવ થવે।, એ ચૈતન્યને। ધર્મ છે, પણુ જડને। 
ધર્મ નથી. વળી જેણે અનુભવ કરેલો હેય તેને 
સ્મરણુ થાય એવી રીતિ છે. હવે જે સુષુપ્તિ અવસ્થામાં 
આત્મા જડ અવારિષ્ટ રહેતો હેય તો, “હેં સુખેથી 
સુતો હતે,' “હું ઉંધમાં કાંઈ પણુ જણુતો નહતે,' 
એ પ્રમાણે સુષુપ્તિ સમયનાં સુખ અને અન્ઞતાનનું જગ્રદ- 
વસ્થામાં સ્મરણુ કેમ થાય? ખરી રીતે તો એ સ્મરણ 
થવું ન જેઇએ; પરંતુ સ્મર્ણુ તો સર્વાતુભવસિહ્ધ છે, 
તેથી એ અનુભવતો વિરોધ આવે છે. માટે, આત્મા 
સુષુપ્તિ અવસ્થામાં પણુ જડ નથી, પરંતુ સર્વદા જ 
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ચિદ્પ છે, એમ નિશ્ચે “ણુ. સુષુપ્તિ અવસ્થામાં તો 
મન, ખુદ્ધિ તથા ઇંદ્રિયોને લય થયે! નનય છે, તેથી 
સાન તથા ક્રિયા કૅઈપણુ હોતું નથી; પણુ સુષુપ્તિમાં તો 
કેવળ સાક્ષી ચિદ્રપ આત્મા રહે છે. એ આત્મા જ સુષુપ્ત 
વખતનાં સુખ તથા અજ્તાનને। સાક્ષી છે તેથી, સર્વ ઉઠયા 
પછી જમ્રદવસ્થામાં તેનું સ્મરણુ થાય છે. વળી મ્રુતિમાં 
આત્માને નિ્ગુણુ કલો છે, તેથી “જ્ઞાન તથા ઇચ્છાદિક 
આત્માના ગુણુ છે,' એમ જે તમે કહે। છે, તે શ્રુતિવિસુહ્ધ 
છે. માટે આત્મા અઠ્દિતીય, નિર્ગુણુ, જ્તાનસ્વરૂપ, અ- 
નંદમય, અને ચિદ્રપ છે,' એમ માનવું જ ઉચિત છે. 
નેયાયિક-થારે ઇચ્છાદિ ગુણુ કેના છે? 
ગુશ-ધચ્છાદિ ગુણુ અંતઃકરણુના છે. 
નૈયાયિક-જ્યારે ઇચ્છાદિ મુણુ અંતઃકરણુના છે, 
થારે તે ગુણુ આત્મામાં કમ પ્રતીત થાય છે ? 
ગુસ-જે ૩ ઇધચ્છાદિ ગુણુ અંતઃકરણુના છે, તથાપિ 
અનાદિ અવિદ્યાએ કરી અંતઃકર્‌ણુમાં થયેલા તાદાત્મ્યા- 
ધ્યાસથી જ તે ગુણે। આત્મામાં પ્રતીત થાય છે. 
નેયાયિક-ઇસચ્છાદે મુણુ આત્માના નથી, પરંતુ એતઃ- 
કર્‌ણુના છે, એમાં શું પ્રમાણુ છે ? 
ગુરુ-જમ્રદવસ્થામાં અને સ્વમાવસ્થામાં અંતઃ- 
કરણુના સદ્ભાવ હોવાથી ઇશ્છાદિકની પ્રતીતિ થાય છે; 
પણુ સુષુપ્તિ અવસ્થામાં અંત:કર્‌ણુનો લય થવાથી 
ઇચ્છાદિકની પ્રતીતિ થતી નથી. એ પ્રમાણે અન્વય- 
વ્યતિરેક કરીને “ઇચ્છાદિક અંતઃકર્ણુના ધર્મ છે' એમ 
જણાય છે. એમાં એક તો એ અવુભવ પ્રમાણુ છે, 
અતે ખીજ શ્રૃતિ પ્રમાણુ છે. શ્રુતિમાં કહ્યું છે ક, 
'ઇચ્છાદિક અંતઃકર્‌ણુના ધર્મ છે' તમે નૈયાયિકે 
આત્માને અનેક માને છે, એ પણ શ્રુતિવિરુદ્દ છે; કારણુ 
કે, શ્રુતિમાં તો આત્માને એક માન્યો! છે, માટે તમારું 
મત સર્વથા અમાન્ય છે; કેમકે, અનેક આત્મા માનવાથી 
સર્વ આત્માના સર્વ દેહ, સર્વ કર્મ તથા સર્વ ભોગને, 
સર્વના મનની સાથે સંબંધ હોવાથી, જીયા આત્માતે 
૪યથેો દેહાદિક છે, તેની વ્યવસ્થા એવી ગુંચવાડા ભરી 
થઈ જશે કે, કંઈ જ સમન્નશે નહિ. ૯૪ 
ચિદચિદ્વાદી ભટ્ટતું મત 
અવતરણિકા-આત્માને ચિતૂ અને અચિત્‌ એ 
ઉભયરૂપ માનવાવાળા ભટ્ટના મતનું વર્ણન કરે છે. 
તેએ એ આત્માની જડતામાં અનુભવ દર્શાવે છે, 
ને ચૈતન્યની કલ્પનાને! પ્રકાર કહે છે; તથા સુષુપ્તિ 
અવસ્થામાં ચૈતન્યને નાશ નથી થતો, તેમાં શતિનું 
મમાણુ આપે છે. 
મૂટં એેતન્યણુસ્ેદ્ય ગટવોધસ્વરૂવતામ્‌ । 
આત્મનો જ્ુવતે માદાશ્વિટૂરેક્ઞોસ્થિતસ્યૃતે!1૨૦૧॥ 
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જનો મૂલ્વા તટ્‌ાય્વાવ્લવિતિ ગાટવસ્મૃતિસ્તટા | 

વિતતા ગાટવાતુમૂતિ ન વર્ષસિટુપવયતે ।। ૨૬ ।। 

દ્રજુરર્છોવશ્ મુલ: સહ્ય તતર્વયક્‌ | 

અપ્રવાશમવાશામ્યામાત્મા સયોતવયુતઃ ।૨૭॥। 

શખ્દ્રાર્થ-ભટ્ટતા અનુયાયી ભાટ્ટો, ગૂઢ ચૈતન્યની 
ઉત્પ્રેક્ષા કરીને આત્માની જડસ્પતા તથા બોધ- 
રપતા (જડપણું તથા ચેતનર્પપણું ) કહે છે. 
સુઈ ઉઠેલા પુરુષને જે સ્મૃતિ થાય છે, તે ઉપરથી 
ચૈતન્યના સદ્ભાવની કલ્પના થાય છે. ત્યારે “સુષુપ્તિ 
સમયમાં હું જડ થઈ સુતો હતે? એ પ્રમાણે જડ- 
તાનું સ્મરણ, તે વખતનાં (સુષુપ્તિ સમયનાં ) 
જડતાના અતુભવવિના કેઈ પ્રકારે ઘટતું નથી. 
સુષુતિમાં દ્રષ્ટા-આત્માની-દૃષ્ટિતા લે!પ થવાતું 
શ્રુતિમાં કહ્યું છે; તેથી આ આત્મા, પતંગની પેઠે 
પ્રકાશ (ચેતનતા) અને અપ્રકાશ (અચેતનતા) એમ 
ખંનેથી યુક્ત છે. ૯પ-હછ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

ભ્રાદ્ટ-પૂર્વમીમાંસાના વાતિકકાર્‌, અમારા ગુસ્ભટટ કહે 
છે કે, આત્મા કેવળ ચેતન્યરૂ૫ નથી, તેમ કેવળ જડરૂપ 
પણુ નથી; પરંતુ જડ અને ચૈતન્ય ઉભયરૂપ છે. સુષુપ્તિ 
સમયમાં આત્મામાં ચેતન્ય અસ્પણ રહે છે, એથી આત્મા 
જડ અને ચૈતન્ય બંને છે, એ સય છે. - 

ગુસ-સુષુત્તિ સમયમાં ચૈતન્ય અસ્પછ્ રહે છે, 
શું પ્રમાણુ ? 

ભાટ્ટ-એમાં અતુભવ પ્રમાણુ છે. સુષુપ્તિ સમયમાં 
કાંઈ પણુ જાન થતું નથી, તેથી આત્મા જડ છે, એ 
સ્પષ્ટ જેવાય છે. પણુ જે આત્મા ક્રેવળ જડ હેય તો 
સુઈ ઉઠેલા પુસ્ષને, “હું સુખેથી સૂતો હતે, “હું સુષુ- 
પ્રિમાં કાંઈ પણુ નજણતોા નહતો, એવી રીતે સુષુપ્તિ 
સમયનાં સુખ તથા અન્તાનનું સ્મરણ કેમ થાય ? ન જ 
થાય. પણુ સ્મરણુ થાય છે, માટે “આત્મામાં ચૈતન્ય 
ગુપ્ત છે' એવી કલ્પના કરીએ છીએ. ૯પ 

વળી “હું જડ થઈસુતે। હતે।,' એ પ્રમાણે આત્માની 
જડતાનો અતુભવ છે, અને અતુભવેલા પરદાર્થતું 
સ્મરણુ થાય છે. હુવે “સુષુત્તિમાં "ટું જડ થઈ સુતો 
હુતો,' એવો સુષુપ્તિ અવસ્થામાં આત્માને અનુભવ 
થયો! છે, તેથી સુઈ ઉઠ્યા પછી તેતું સ્મરણુ થાય છે. 
જે આત્મા કેવળ જડ હોય તે! જડતાનું સ્મરણુ કેમ 
થાય? કાર્‌ણુ કે અનુભવ થવે। તથા સ્મરણુ થવું, એ 
ચેતનને। ધર્મ છે, પણુ જડને ધર્મ નધી. માટે આત્મા 
કેવળ જડરૂપ નથી. તેમ જ જે આત્મા કેવળ ચેૈતન્ય- 
રૂપ હોય તો, “હું જડ થઈ સુતો હતો,' એવી રીતે 


જૂ 1 


અમા 


ચિત્રદીપ 


૧૮૩ 


જડતાની પ્રતીતિનું સ્મર્‌ણુ પણુ કેમ થાય ? વળી સુષુપ્તિ 
અવસ્થામાં જ્ઞાન કાં ન થાય? તેથી આત્મા 'ેવળ 
ચેતન્યરૂપે નથી. 

ગુશ્-યારે આત્મા કેવે। છે? 

ભાટ્ટ-આત્મા જડ અને ચેતન ઉભયરૂપ છે; કેમકે 
એ ઉભયક્પતામાં અનુભવ પ્રમાણુ મળે છે. (૯૬) 
સુષુપ્તિ અવસ્થામાં પણુ આત્માના ચૈતન્યને નાશ થતે! 
નથી. શ્રુતિનું વચન છે કે, “નહિ દ્રછફેટેરવિવર્જિવો 
વિવતે અવિનાશ્ષિસ્વાવ્‌ | દ્રષ્ટા (આત્મા)તી દૃષ્ટિ (ચેત- 
નતા)ને લેપ થતો નથી; કારણુ કે તે અવિનાશી 
છે.” ચૅતનતા એ આત્માનું સ્વરૂપ છે. માટે જે આત્માને! 
નાશ થમ્ય, તો આત્માની ચેતનતાને પણુ નાશ થાય; 
પણુ આત્માનો નાશ થતો નથી, તેથી તેની ચેતન- 
તાને! પણુ નાશ થતો! નથી, જે આત્માની ચેતનતાનો નાશ 
થતો હોય તો તે નાશને। કેઈ સાક્ષી હોવો ભેઇએ. પરંતુ 
તેને કોઈ સાક્ષીએ નથી, તેથી આત્માની ચેતનતાને।'નાશ 
થતો નથી, એમ સિદ્ધ થાય છે. હવે જેમ પતંગ ઉડે 
યારૈ પ્રકાશ થાય છે અને બેસી ન્નય થારે પ્રકાશ થતો 
નથી; એટલે પતંગ પ્રકાશરૂપ અને અપ્રકાશરૂપ એવી 
રીતે ઉભયરૂપ છે, તેમ આત્મા પણુ જડ અને યેતન 
એમ ઉભયરુૂપ છે. 

ગુરૂ-આત્માને જડ અને ચેતન એમ ઉભયરૂપ માનવે। 
અયેગ્ય છે; કારણુ કે, તેમ માનવામાં શ્રુતિવિરોધાદિ 
અનેક દોપ આવે છે, '“લદ્થ જ્ઞાનમનસં ત્રળ | સયરૂપ, 
સાનરૂપ ને અનંતરૂપ બહ્મ છે, એ શ્રુતિમાં આત્માને જ્ઞાન 
સ્વરૂપ કલો છે. એ સ્તાનરૂપતા આત્મામાં ચેતનરૂપતા 
વિના સંભવતી નથી. વળી “વ્રજ્ઞાનં વ્રજ્ન, પ્રસાન બહા છે. 
“પ્રજ્ઞાનલન,' “વિજ્ઞાનતધન' એવી રીતે અનેક શ્રુતિઓમાં 
આત્માને પ્રત્તાનસ્વરૂપ કલો છે. જે આત્માને જડ અને 
ચેતન ઉભયરૂપ માનીએ તો એ શ્રુતિઓ ખોટી થઈ પડશે. 
જેમ તેજ અને તિમિર એ બત્લે એક સ્થળે રહી શડતાં 
નથી, તેમ જડતા અને ચૅતનતા એક સ્થળે રહી 
શકતાં નથી. માટે પણુ આત્મા જડ અને ચેતન ઉભયરૂપ 
સંભવતોા નથી. વળી આત્માને જડ અને ચેતન ઉભય- 
રૂ૫ માનનારપ્રાત અનેક પ્રશ્નો ઉત્પન્ન થાય છે. મને 
કહો કે આત્માના જડ અને ચેતન એ બન્ને ભાગનો 
કયો સંબંધ છે ? સંયોગ સંબંધ છે, સમવાય સંબંધ છે, 
*% તાદાત્મ્ય સંબંધ છે ? 

ભાટ-જડ અને ચેતન એ બત્તે ભાગનો સૈયોગ 
સંબંધ છે. 

ગુજ-જડ અને ચૅતન ભાગને સંયોગ સંબંધ માન- 
વાથી આત્માના નાશને ગ્રેસંગ પ્રાપ્ત થાય છે; કાર્‌ણુ 
% જડ અને ચેતન ભાગના સંયોગનો નાશ થવાથી 
આત્માનો નાશ થશે, વળી જડ અતે ચેતન ઉભયરૂપ 


૧૮૪ 


આત્માને માનવાથી આત્માને અવયવીપણું પ્રાત થશે 
ને તેથી ધટાદિકની પેઠે આત્માનો નાશ થશે. જેમ 
તેજ અને તિમિરનો સંયોગ ધટતો નથી, તેમ જડ અને 
ચૅતનનેો સંયોગ પણુ ધટતો નથી. 

ભાદ-ત્યારે અમે સમવાય સંબંધ માનીશું. 

ગુરૂ-ગુણુ અને ગુણુવાન્‌, ક્રિયા અતે ક્રિયાવાન્‌, 
એ આદિને સમવાય સબંધ શાસ્રમાં નિશ્ચિત છે, 
તેમાંથી કેઈ પણુ અહીં નહિ હોવાથી, સમવાય 
સંબંધ કેમ સંભવરે ? 

ભાટ --યારે અમે તાદાત્મ્ય સંબંધ માનીશું. 

ગુજ્-જડ અને ચેતનને તાદાત્મ્ય સંબંધ અધટિત 
છે; કારણ કે, જેમ તેજ અને તિમિર્ને। તાદાત્મ્ય સંબંધ 
સંભવતોા નથી; તેમ અહીં જડ અને ચેતનને। પણુ તાદાત્મ્ય 
સંબંધ સંભવશે નહિ. માટે કોઈ પણુ પ્રકારે આત્માની 
જડ અને ચેતન ઉભયરૂપતા સિદ્ધ થતી નથી. હપ-૯૭ 

ચિદ્વાદી સાંખ્યનું મત 

અવતરૃણિકા-આ ઉપરથી સાંખ્યવાળા, ભાટ્ટના 
મતમાં શું ટ્ષણુ છે તે જણાવી, પોતાના મતનું 
ઉપપાદ્ટન ઠરે છે. ત્યારે ભાટ્ટુ જડતાના સ્મરણ 
વિષે, અસંગ પુરુષના ભાગ તથા સોક્ષ માટે આશંકા 
કરે છે, અને સાંખ્ય, તેનું ઉત્તર દઈ પ્રકૃતિના સદ્- 
ભાવમાં તથા આત્માના અસંગપણામાં શ્રુતિવચન 
કહી, સવે સંકટ ટાળે છે. 

નિરશસ્યૉમયાત્મત્વં ન વચંચિજ્ધટિષ્યતે । 

તેન ષિદ્રવ ણ્વાલોત્યાદુઃ વાંજ્યા વિવેવિનઃ ૨૮ 

ઝાઇશાંર$ પન્નતે «પ વિવારે ત્રિગુળં ત તત્‌ | 
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સિતો મોમાપમોર્થ પ્રશ્નતિ$ લા પ્રવતેતે ।। ૨૨ ।। 

ઝલંમાયાશ્રિતેર્વધમોક્ષો મેજાત્રદ્રામતો । 

લંધમુસ્િવ્યવસ્યાથે પૂર્વેષામિવ સિર્1૨૦૦॥ 

મદત? પરમવ્યત્મિતિ પક્નતિસ્યતે । 

જુતાવતમતા તદ્દરસંમો દીત્યતઃ રજીટા ॥ ? ૦2॥ 

શખ્દાર્થ-પ્રકુતિ અને પુરુષનું વિવેક સહિત 
વિવેચન કરવાવાળા સાંખ્યશાસ્રના અતુયાચીએ।* 
અશ ૨હિત આત્માને ઉભયરૂપતા-(જડ અને ચેતન 
એમ ઉભ્યરૂપપણું)-ક્રોઈ પ્રકારે ઘટશે નહિ માટે, 
“આત્મા ચિદ્ૂપ છેઃ એમ કહે છે. જડતાસ્પ અંશ 
પ્રયુતિનું સપ છે. એ પ્રકૃતિનું રૂપ વિકારી તથા 
ત્રિગુણુ છે; અને તે પ્રકુતિ ચિત્‌( પુરુષ )ના ભોગને 
માટે તથા સોક્ષને માટે પ્રવૃત્ત થાય છે. અસંગ 

સાંખ્ય રાસ્રના કતાં કપિલ ભગવાન્‌ છે. 


શ્રી પંચદૃશી 


[ પ્રકરણુ 


પુરુષના બંધ તથા સોક્ષ ભેદના અજ્ઞાનથી મનાય 
છે, અને એ ખંધની તથા સુક્તિની વ્યવસ્થા માટે 
પૂર્વોક્ત (નૈયાયિક તથા પ્રાભાકરના) મતમાં જેમ 
છે તેમ, સાંખ્યમતમાં પણુ ચેતનને ભેદ માનેલે। 
છે. “મહુત્તત્વથી પર અવ્યક્ત પ્રકુતિ છે,/? એ પ્રકારે 
શ્રુતિમાં પ્રકુતિ કહેલી છે તેની પેઠે “ આ પુરુષ 
(અમો ૪) અસંગ છે,” એમ શ્રુતિમાં પુરુષની 
અસંગતા સ્પષ્ટ રીતે કહી છે. ૯૮-૧૦૧ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

સાંખ્યવાદી-અમારા સાંખ્યશાસ્રમાં કહ્યું છે %, 
આત્મા તો નિર્વયવ છે; માટે આત્માને જડ અને 
ચેતન એ ઉભયરૂપતા ઘટતી નથી, ઉભયસ્ૂપતા તે 
સાવયવ પદાર્થને ધર્મ છે, પણુ નિર્વયવ પદાર્થનો નથી. 

ભાટ -ત્યારે આત્મા કેવે। છે ? 

સાખ્યવાદી-આત્મા કેવળ ચિદ્રપ છે. આત્મસ્વરૂપ 
અતિસૂટ્ટમ છે; માટે અંતર્મુખરૃત્તિએ કરીતે સૂટ્મ વિચાર 
કરવાથી આત્માની ચિદ્પતા નણુવામાં આવે છે. ૯૮ 

ભાટદ-અમે અંતર્સુખજૃત્તિથી વિચાર કરી અનુભવ- 
પૂર્વક નિશ્ચય કર્યોં છે કે, આત્મા જડ તથા ચેતન ઉભય- 
રૂપ છે; કારણુ કે, સુષુધ્તિમાં કાંઈ જ્ઞાન થતું નથી 
માટે જડતા, અને સૂઈ ઉઠયા પછી, “હું જડ થઈ સુતો 
હતો, એ પ્રમાણે સ્મરણુ થતાથી ચેતનતા સિદ્ધ થાય 
છે. ને આત્માને કેવળ ચૈતન્યરૂપ માનીએ તો સર્વ-% 
લોકના અતનુભ્વાસિહ્ સુષુત્તિ સમયની જે જડતા છે, તે 
જડતાને। વ્ર્‌િધ આવે છે. 

સાંખ્યવાદી-સુષુપ્તિમાં જે જડતાની પ્રતીતિ થાય છે, 
તે જડતા આત્માનું સ્વરૂપ નથી; પણુ પ્રકૃતિનું સ્વરૂપ 
છે. એ પ્રકૃતિ સત્વગુણુ, રજેગુણુ અને તમોગુણુ, એમ 
ત્રણુ ગુણુવાળી છે, 

ભાટ્ટ-જે કેવળ આત્માથી નિર્વાહ થતો હોય તો 
પછી લિત્ત પ્રકૃતિ શામાટે માનવી જેધએ? પણુ તેમ 
નિર્વાહ ન થતો હોવાથી તમારે વળી પ્રકૃતિને વચ્ચે 
આણુવી પડે છે. પણુ આત્માને જડ તથા ચૈતન્ય 
એમ ઉભયરૂપ માનવાથી જ નિર્વાડુ થાય છે. વળી 
ભિન્ન પ્રકૃતિ માનવામાં ગોરવ થાય છે, તેમ છતાં પણુ 
ભિન્ન પ્રકૃતિને શામાટે માને છેઃ? 

સાખ્યવાદી-એ ત્રિગુણાત્મક પ્રકૃતિ સવ જગતને 
ઉત્પન્ન કરે છે. પ્રકૃતિને જગત્‌ ઉત્પન્ન કરવામાં કાંઈ 
પણુ પ્રયાજન નથી, તથાપિ જીવને “ભોગ' અને મોક્ષ 
રૂપી પ્રયોજન છે, માટે જ પ્રકૃતિ જગતને ઉત્પત્ત કરે 
છે. ને પ્રકૃતિ નહિ માનીએ તે। જગતની સિદ્ધિ થશે 
નહિ, અને તેમ થતાં પુર્ષના ભોગ તથા મેક્ષ સિદ્ધ 
ચરે નહિ; માટેજ પ્રકૃતિ માનવાની આવસ્યકતા છે. ૯૯ 


$ કું] 


ભાટ્ટ-પ્રકૃતિ, જવના ભોગને માટે તથા મોક્ષને 
માટે જગતને ઉત્પન્ન કરે છે, એમ તારં કહેવું અસં- 
ગત છે; કાર્‌ણુ કે, જીવ તો અસંગ છે, માટે તેમાં ભાગ 
અને મોક્ષનો સંબંધ કેવી રીતે થઈ શકે ? અને ભે 
જવમાં ભોગ તથા મોક્ષનો સંબંધ ન થઈ શક્તો હોય 
તો જગતની ઉત્પત્તિ તથા તેતું કારણુ પ્રકૃતિ છે, એ 
કહેવું વ્યર્થ છે. 

સાંખ્યવાદી-ભોાગ અને મોક્ષ એ ખન્ને ધર્મ પ્રરૃતિમાં 
છે, તથાપિ તે ભોગ તથા મોક્ષ પુરુષમાં પ્રતીત થાય છે. 

ભાટ્ટ-પ્રકૃતિ અને પુસ્ષ બન્ને પરસ્પર વિલક્ષણુ 
છે, માટે પ્રકૃતિના ધર્મ પુરુષમાં પ્રતીત થઈ શકે 
નહિ. જેમ, સ્ક્ટિકમણિમાં વસ્ત્રની લાલાશ પ્રતીત થાય 
છે, તે લાલાશ જે કે સ્ક્ટિકમણિની નથી, પણુ તેના સ- 
મીપમાં રહેલાં વસ્ત્રની લાલાશ સ્ક્ટિકમણિમાં પ્રતીત થાય 
છે. તેમાં જેમ ખીન્ન પદાર્થ એટલે વસ્ત્રના ધર્મની જૂદા પ- 
દ્ાર્થ સ્ક્ટિકમણિમાં પ્રતીતિ થવામાં બન્તેનું સામીપ્ય કાર્‌ણુ 
છે; તેમ પ્રકૃતિના ધર્મની પુસ્પમાં પ્રતીતિ થવામાં સામી- 
પ્યાદિ કોઈ પણુ કારણુ નથી; કેમકે, તારા મંનમાં પુરષ 
તો અસંગ છે, તેથી 'બંધમોક્ષરૂપ જે પ્રકૃતિના ધર્મ છે, 
તે પુસ્પમાં પ્રતીત થાય છે,' એમ તારં કહેવું અનુચિત છે. 

સાંખ્યત્રાદી-પ્રમૃતિ અને પુસ્પનેો સામીપ્યાદિ કેઈ 
પણુ સંબંધ નથી, તેમ વસ્તુતઃ બંધ ( ભોગ ) અને મોક્ષ; 
પુસ્ષના ધર્મ નથી, પણુ પ્રકૃતિના ધર્મ છે. પુસ્ષ તો અ- 
સંગ છે; તથાપિ ગ્રકૃતિ અને પુસ્પના ભેદનાં અજ્ઞાનથી 
ભ્રાંતિએ કરીને પ્રકૃતિના ધર્મ પુસ્ષમા ભાસે છે. 

ભાટ -તું આત્માને એક માતે છે કૈ અનેક માને છે? 

સાંખ્યવાદી-અમે આત્મા અનેક માનીએ કિયે. 

ભાટ-જે એક આત્મા માનવાથી નિવાંહુ થતો હોય 
તા પછી અનેક આત્મા માતવાની શી જરર્‌ છે? 

સાંખ્યવાદી-જેો આત્મા એક માનીએ તો એકના 
મોક્ષથી સર્વનો મોક્ષ થાય, ને એકના બંધનથી સર્વનું 
બંધન થાય. એટલે બંધ તથા મેક્ષની વ્યવસ્થા થશે 
નહિ, એવા અનેક દોપષ આવે છે. અનેક આત્મા 
માનવાથી તે, જેને પ્રકૂત અને પુસ્ષના ભેદને વિવેક 
થયે! હોય તેના મોક્ષ થાય છે; અને જેને પ્રકૃતિ તથા 
પુરૂષનો વિવેક ન થયો હોય, તેનો મોક્ષ થતો નથી, 
એટલે તે જગતમાં બંધાયલે। રહે છે, એ પ્રમાણે બંધ તથા 
મોક્ષની બરાબર વ્યવસ્થા થાય છે. વળી નેયાયિકાદિએ 
પણુ આત્મા અનેક માન્યા છે, માટે અમે આત્મા 
અનેક માનીએ છીએ. ૧૦૦ 

એ પ્રકૃતિના સદ્ભાવમાં, કઠે।પપનિષદમાં લખ્યું છે કે, 
“લ: વર્મવ્યયસં। મહત્તત્ત્તથી પર્‌ અવ્યક્ત (અજ્ઞાન) છે; 
“અશંમો શમ વુશ્વ;1 આ પુસ્ષ અસંગ છે.' એ શ્રુતિ, 
આફર્માની અસંગતિમાં પ્રમાણુ છે. પ્રકૃતિ જડ છે, અને 

રઝ 


ચિત્રદીપ 
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પુસ્ષ ચૅતન છે. તેથી પુસ્ષના ભાગ તથા મોક્ય માટે 
પ્રકૃતિ જગતને ઉત્પન્ન કરે છે, એમ માનવું એ જ યોગ્ય છે. 


ગુજ્-હે સાંખ્યવાદી! તે કહેલી આત્માની ચિદ્રપતા 
શાસ્ત્ર તથા શ્રુતિસિદ્ધ છે, માટે તે માન્ય કરવા યેગ્ય 
છે; પણુ “આત્માના ભોગ તથા મોક્ષ માટે પ્રકૃતિ જગ- 
તને ઉત્પન્ન કરે છે,' એ માન્ય કરવા જેગ નથી; કારણ 
કે, સત્ત્વગુણુ, ર્જેગુણુ અને તમે।ગુણુ એ ત્રણે ગુણની 
સામ્યાવસ્થાનું નામ પ્રકૃતિ છે; પણુ તે પ્રમૂતિ જડ છે 
એમ કહેવામાં આવે તો એ જડ પ્રકૃતિ જગતને ઉત્પન્ન 
કરી શકે નહિ. તેમ, “આત્માની સહાયથી પ્રમૃતિ જગતને 
ઉત્પન્ન કરે છે' એમ કહેવું પણુ અસંગત છે. કેમકે તેં 
આત્માને તો અસંગ માન્યો છે, તેથી એ અસંગ આત્માની 
સહાયતા પ્રકૃતિને છે, એમ કહી શકાશે નહિ; કેમકે 
સિદ્ધાંતમાં તો એમ છે કે, “પ્રકૃતિની ઉપાધિવાળે। ચેતન 
ઈશ્વિર જગતને ઉત્પન્ન કરે છે.' હુવે “આત્મા અનેક 
છે,' એમ માનવું પણુ અયોગ્ય છે; કેમકે, એક આત્મા 
માનવાથી નિર્વાહ સિદ્ધ થતાં, અનેક આત્મા માનવામાં 
દોષ છે. આત્માને અનેક માનવામાં શ્રુતિની વિસ્દ્ધતા 
છે. કેમકે શ્રતિમાં તો આત્માં એક કલો છે. માટે, 
આત્માને ચિદ્રપ અને એક માનવે, અને પ્રકૃતિની 
ઉપાધિવાળો પશ્વર જગતને ઉત્પન્ન કરે છે. ૧૦૧ 


ઈશ્વરના સ્વરૂપ વિષે વિવાદ 

અવતરણિકા-આ રીતે જીવ વિષે જૂદા જૂદા 
મતનું પ્રતિપાદન કર્યા પછી, હુવે ઈશ્વર વિષે જદા 
જૂદા મતવાળાએ। ફેવા ફેવા મત દર્શાવે છે, તે 
જણાવે છે. 

ચિત્લસિધો પટસાયાઃ યતો સિયામવય્‌ । 

ર્શ્વરં છુવતે યોમા; સ જીવેમ્વઃ ૧૨૬ જત? ૦૨ 

ત્રધાનક્ષેત્રશવસિશુળેશ ફિ ફિ જતિ: | 

આરળ્યજે સંષ્રમેળ લલયોશ્ગુપવારિત$ ।? ૦ ૨। 

અત્રાવિ વજર્‌ાયતે વાટિનઃ ર્વસ્વયુસ્દ્િમિંઃ | 

વાવયાન્યવિ યથાપરસં હાટ્યોયોફાદરંત્તિ દિ ૨ ૦૪ 

શખ્દાર્થ-ચૈતન્યની સમીપમાં પ્રવૃત્ત થયેલી 
પ્રજુતિને નિયમમાં રાખનારાને ચોગમત ઈશ્વર કહે 
છે; અને તેઈશ્વર જીવોથી ન્યારે છે, એમ શ્રુતિમાં કહ્યું 
છે. તે પ્રધાન (પ્રજુતિ) અને ક્ષેત્રસ(જીવ)ના પતિ 
અને ગુણુ।ના ઈશ્વર છે, એ પ્રમાણે શ્રુતિ છે. બૃહુ- 
દ્ારણ્યકમાં અંતર્યામીનું વિસ્તારથી ઉપપાદન કરેલું 
છે. આ(ઈશ્વર)માં પણુ વાદીઓ પોતપોતાની યુક્તિ- 
એમએ કરીને વિવાદ કરે છે, અને પોતાના મતની 
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દૃઢતા માટે ખુદ્ધિ પ્રમાણુ વચનો પણુ કહે 
છે. ૧૦૨-૧૦૪ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

ગુજ કહે છે, હે શિષ્ય ! જેમ આત્માના સ્વસૂપમાં 
નૂદાં નદા મત છે, તેમ પશ્વિરના સ્વરૂપમાં પણુ છે, 
તે સંબંધે કહું છું તે સાંભળ. યોગ મતવાળાએ। કહે 
છે કે, પ્રકૃતિ ચૈતન્યના સન્નિધાનમાં પ્રભૃત્ત થાય છે; 
કેમકે, પ્રકૃતિ પોતે જડ છે, તેથી સ્વતઃ પ્રેભૃત્ત થઈ શકે 
નહિ. એ પ્રકૃતિને નિયમમાં રાખવાવાળા ઈશ્વર છે. 

શિષ્ય-પ્રકૂતિ અને પુરષથી ભિન્ન ઈશ્વર માનવામાં 
મ્રમાણુ જું છે? 

ગુશ-પ્રકુતિ અતે પુર્પથી ભિન્ન ધશ્વર માનવામાં શ્રુતિતું 
પ્રમાણુ આપે છે. તે કહે છે કે, “ઈશ્વર જવથી લિન્ઞન છેઃ 
એમ શ્રુતિમાં કહ્યું છે. ૧૦૨ “્રધાનશેત્રસવાતિયુળેશઃ। ઈશર 
પ્રકુતિ અને છવના નિયામક તથા ગુણુના નિયામક છે,' 
એવી શ્વેતાશ્ચતરની શ્રતિ, પ્રકૃતિ અને જીવથી શ્ચિર્ની 
ભિન્નતાતું અને ઈશ્વરના સદ્ભાવનું પ્રતિપાદન કરે છે. 
પ્રધાન, મુખ્યતું નામ છે; જગતની ઉત્પત્તિમાં પ્રમૃતિ 
મુખ્ય કારણ છે, તેથી તે પ્રધાન કહેવાય છે. શરીર્‌ાદિકને 
જાણુવાવાળો તે ક્ષેત્રજ્ઞ કહેવાય છે. જીવ શરીર્‌ાદિકને 
નણુવાવાળે હોવાથી ક્ષેત્ર છે. 

શિષ્ય-પશ્વરનું પ્રતિપાદન કરવાવાળી ઉપર કહેલી 
એક જ શ્રુતિનું પ્રમાણુ છે, કે ખીજ શ્રુતિનું પણુ 
ત્રમાણુ છે ? 

શુજ્-અંતયાંમી ખાહ્મણુ પણુ ઈશ્વરનું પ્રતિપાદન કરે 
છે, માટે તે પણુ ત્રમાણુ આપે છે. એ અંતર્યામી બ્યાહાણુ, 
બહુદાર્ણ્યકોપનિષદમાં છે. ૧૦૩ 

એમ જ જૂદા જૂદા મતવાળાઓ, પોતપોતાની યુક્તિએ 
કરી પશ્વર વિષે વિવાદ કરે છે, અને પોતાના મતની 
દઢતા માટે તથાઉત્તમતા જણાવવામાટે શ્રુતિઓનાં પ્રમાણુ 
પણુ આપે છે. ૧૦૪ 

ઈશ્વર વિષે પતજલિનું મત 

અવતરણિકા-યેોગાચાર્ય પતજલિએ ચેોગસૂત્રમાં 
ઈશ્વરનાં સ્વસ્પતું પ્રતિપાદન કર્યું છે. તેમાં ઈશ્વરનું 
નિયંતાપાયું પ્રમાણુ વગરનું નથી, તે માટે શ્રૃતિનું 
પ્રમાણુ આપી, જીવ ઈશ્વરમાં ભેદ ફેમ છે, તે તે 
જણાવે છે. 


છેશવમેવિષાવેસ્તટાશયેરવ્યલંગુત! | 

"ુંવિશેજો મવેટ્શો ગીવવરલોડ્વ્ય્લમચિત્‌ ૬૦૧ 
તથા પુવિશિષત્વાટ્ટતેડસ્ય નિયંતા 
ઝવ્યવશ્યો વધયોજ્ઞાવાવતેતાિદ્દાન્યથા ।૨૦૬।। 


શ્રી પંચદશી 


| પ્રકરેણુ 


મીષાડ્સ્માહિલ્યિવમાટાવલમસ્ય ૫રાસ્મન! । 

શુર્ત તશુસમપ્યરય છેશવમોઘર્સમપાત્‌ 1૨૦૭ 

જીવાનામપ્યલમત્વાજ્જેશાફિનશયાવિ ચ । 

વિવેસાત્ર(તઃ છેશપોર્‌ ત્રાગુટીસ્તિથ્‌ ।૨૦૮॥ 

શખ્દ્રાર્થ-ડ્લેશ, કર્મ, વિપાક અને વેના સંસ્કારે- 
એ કરીને અસંચુક્ત જે પુરુષવિશેષ, તે ઈશ્વર છે; 
અને તે ઈશ્ચર પણુ જીવની પેઠે અસંગ ચૈતન્ય- 
સ્પ છે. તથાપિ (ઈશ્વર અસંગ ચિદ્રપ છે તોપણુ) 
આ ઈશ્ચરનું યુરુષવિશેષત્વ હોવાથી તેનું નિયંતા પણું 
ઘટે છે. જે ઈશ્વરને નિયંતા ન માનીએ તે બંધ 
અને મોક્ષ વ્યવસ્થા વિનાના થઈ પડે છે. મૌવાલ્માવ્‌ 
આ ઈશ્વરના ભયથી, ઇત્યાદિ શ્રુતિમાં, અસંગ પર- 
માત્માનું નિયંતાપણું કહેવામાં આવ્યું છે, તે ચોગ્ય 
છે; કારણુ ફે, ઈશ્વરને ક્લેશ અને કર્માદિકેના સંખંધ 
નથી. જીવોને 'પણુ અસંગપણાથી ક્લેશાદ્િકં સંભ- 
વતાં નથી; તથાપિ વિવેકના અન્ઞાનથી કલેશકર્માદિ 
છે, એમ અસે આગળ કહ્યું છે. ૧૦૫-૧૦૮. 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણુ 

શિષ્ય-તેઓ પોતાના ઈશ્વરને કેવી રીતે માને છે, 
તે કહો. 

[આ પરથી સભામાં ખેઠૅલેો પતંજલિનો શિષ્ય 
ખોલ્યે:- ] 

થેગાચાર્યનો શિષ્ય-હે જિન્તાસુ! તે હું જ તને કરહુ 
છું, તે તું લક્ષપૂર્વક સાંભળ. અમારા ગુરુ થોગાચાર્ય પતં- 
જલિ પોતાના યોગસૂત્રમાં કહે છે કે, “જેશજરમવિવાય- 
શચેસ્વર1જઇ: વુરવવિશેવ ૬૫૫૬: ડલેશ, કર્મ, વિપાક 
અને તેના સંસ્કારે કરી અસ્પણ જે પુસ્ષવિશેષ, તે ઈશ્વર છે.' 

એ કલેશ પાંચ છેઃ અવિધા, અસ્મિતા, રાગ, દ્ેષ, 
ને અભિનિવેશ. 

એમાં અવિદ્યા ચાર્‌ પ્રકારતી છે: નિત્યતાખ્યાતિ, શુચિ- 
ખ્યાતિ, સુખખ્યાતિ ને આત્મખ્યાતિ. ખ્યાતિ એટલે ખુદ્ધિ. 
અનિત્ય જે સ્વર્ગાદિ જગત્‌ તેમાં નિત્ય બુદ્ધિ થવી, એ 
નિત્યતાખ્યાતિ નામની અવિદ્યા છે. અપવિત્ર શરીરાદિકમાં 
પવિત્રતાની ખુદ્ધિ થવી અથવા પુત્રચુંબનાદિકમાં શુચિખુદ્ધિ 
થવી, એ રાચિખ્યાતિ નામની અવિદ્યા છે. ભાગનાં સાધન 
જે સ્રી, વસ્ર, ધન આદિ પદાર્થો, કે જે દુઃખરૂપ છે 
તેમાં સુખરૂપ ખુદ્ધિ થવી, એ સુખખ્યાતિ નામની અવિદ્યા 
છે. દેદ, ઇદ્રિયાદિક જે અનાત્મ પદાર્થ કહેવાય છે તે 
મારા માનવા, એ આત્મખ્યાતિ નામની અવિદ્યા છે. 

એ અવિદ્યાદિકનું સ્વરૂપ કેવું છે, તે હવે કહું છું તે 
સાંભળ. અન્ય પદાર્થમાં અન્ય પદાર્થનું ત્તાન મનું, ભે 


દ ડું] 


અવિઘાનું સ્વરૂપ છે; દ્રદ્ટા અને દશ્ય એ બન્નેમાં અભેદ- 
ભ્રાવ થવો, એ અસ્મિતાનું સ્વરૂપ છે; અતુગૂલ પદાર્થમાં 
પ્રીતિ ઉત્પન્ન થવી, એ રાગ કહેવાય છે; પ્રતિકૂલ પદા- 
રથમાં અપ્રીતિ ઉત્પન્ન થવી, એ દ્દેષ કહેવાય છે; મરણુ- 
દિકનો અતુભવ કર્યા છતાં પણુ શરીરાદિકની રક્ષામાં 
આપ્રહું કરવો, એ અભિનિવેશનું સ્વરૂપ છે. એ પ્રમાણે 
પાંચ પ્રકારના ક્લેશ છે. 

કર્મ ત્રણુ પ્રકારનાં છેઃ-પુણ્યકર્મ, પાપકર્મ, અને 
મિશ્રકર્મ. શાસ્ત્રમાં કહેલાં કર્મો કરવાથી ધર્મ થાય છે, 
એનું નામ પુણ્ય; શાસ્રમાં નિષિદ્ધ કરેલાં કર્મ કરવાથી 
અધર્મ થાય છે, તેનું નામ પાપ; તથા પાપ અને પુણ્ય, 
એ બત્તે કર્મ ભેગાં મળવાથી મિશ્રકર્મ કહેવાય છે. એવી 
રીતે ત્રણુ પ્રકારનાં કર્મ, મતુષ્યનાં છે; પણુ યોગીઓનાં 
કર્મ, પુણ્યપાપથી રહિત છે, એટલે તે ચોથું કર્મ છે, 
હવે એ કર્મનાં ફ્લવિશેષ, તેનું નામ વિપાક, તે કર્મ, 
ફૂલ, જાતિ, આયુષૂ અને ભોગે કરીને અનેક પ્રકારનાં છે. 

હવે એ કલેશ, કર્મ, વિપાક, અને તેના સંસ્કાર્‌તી 
સાથે કોઈ પણુ પ્રકારનો જેને સંબંધ નથી, એવે જે 
પુસ્ષવિશેષ, તે ઈશ્વર છે. એ પશ્વિર પણુ જવની પેઠે 
ચેતન્યરૂપ છે અને અસંગ છે. ૧૦૫. 4 

શિષ્ય-જ્યારે ઈશ્વર ચિદ્પ અને અસંગ છે, લારેૅ 
તે જગતને નિર્યતા કેમ થઈ શકશે? કાર્‌ણુ કે, નિયં- 
તાપણું સસંગને। ધર્મ છે; અસંગતે નિયતાપણું ધટતું નથી. 

યોગાચાર્યન્-યદ્યપપિ ઈશ્વર ચિદ્પ અને અસંગ છે 
તથાપિ ઈશ્વર પુસ્ષવિશેષ છે, એટલા માટે તે જગતને 
નિયંતા [થઈ શકશે, અને અસંગ ૪તાં પણુ તેને નિયૅતા- 
પણું ધટે છે. 

શિષ્ય-એક તે પશ્વિરતી આવસ્યકતા જણાતી નથી; 
વળી તે અસંગ છતાં પણુ નિયંતા છે, એવી રીતે અધટતું 
નિયંતાપણું માનવું પડે છે; તે કરતાં ઈશ્વર જ માનવે નહિ, 
એટલે આ સધળી ડડાકૂટ સહુજમાં મટી જશે. 

યોગાચાર્યન્‍-જેમ પૃથ્ની ઉપર્‌ રાન ન હે।ય તે, સત્પુ- 
રષોને દુ:ખ થાય, દુષણ પુસ્ષપો આનંદ ભોગવે; ખળવાન્‌ 
ધનવાન્‌ અને સુખી થાય, ને નિબળ પુસ્ષ નિર્ધન રહે 
અને દુ:ખી થાય; ચોર ધન લુંટી જાય, સ્્રીઆદિનું 
છરણુ કરી નય; ઇયાદિ અનેક પ્રકારની અવ્યવસ્થા 
થાય, માટે રાજની જરૂર છે; તેમ જને જગતને! નિયંતા 
ન હેય તો બંધ અને મોક્ષની પણુ અવ્યવસ્થા થાય; 
એટલે બંધનયોાગ્ય જવને મેોક્ષ થાય, ને મોક્ષયેગ્ય 
જીવને બંધન થાય. એટલા જ માટે જગતને નિયંતા 
માનવે। નેઇએ. જે જગતને! નિયંતા છે, તે જ પશ્વિર 
છે, પ્ૃશ્વર ન માનવામાં બંધ અને મોક્ષતી અવ્યવસ્થા- 
રૂપ દોષ આવે છે, તે દોષનું નિવારણુ કરવામાટે ઈશ્વર 
માનવો ભેધએ. 


ચિત્રદીપ 


૧૮૪ 


શિષ્ય-ઈશ્વર્ના નિર્યતાપણામાં કાંઈ પણુ પ્રમાણુ 
નથી, ત્યારે ઈશ્વેરતું પ્રમાણુ વગરતું નિ્યંતાપણું શા માટે 
માનો છે।? ૧૦૬ 

યોગાચાર્ય૦-ઈશ્વરના નિયેતાપણામાં શ્રુતિ પ્રમાણુ છે, 
માટે અમે તે માનીએ છિયે. 

'ીવાડ્સ્માટ્રાસઃ વવષે મીષોદ્‌ેસિ થર્યઃ। 
મીપાસ્માર્ત્રિશ્ેદશ્ર મૃહ્યુષોવત્તિ વંચમ: ॥ 

આ ઈશ્વરના ભયથી વાયુ વાય છે, આ પશ્રિર્ના 
ભયથી ચૂર્ય ઉદ્ય પામે છે; આ ઈશ્વરના ભયથી અચ 
તપે છે, ₹દ્ર રક્ષા કરે છે અને મૃત્યુ (પ્રાણીમાં) દોડે 
છે,” એવી રીતે તૈત્તરીય ઉપનિષદમાં ઉશ્વિર્તું નિયંતાપણું 
કહું છે. 
શિષ્ય-ઠીક. તૈત્તરીય ઉપનિષદમાં ઈશ્વરનું નિયંતાપણું 
કહ્યું છે એ ખરં, પરંતુ તે અયોગ્ય છે; કારણુ કે, શ્રુતિમાં 
કહેલા પશ્વિર્ના નિયંતાપણાની ઉત્પત્તિ થઈ શકતી નથી, 
શારે એ અયોગ્ય નિયંતાપણાને તમે શા માટે સ્વીકારે છે! ? 

યોગાચાર્યેન્-ઝલેશ, કર્મ, વિપાક અને તેના સંસ્કાર 
એ ચારે ધર્મ જીવના છે, પણુ ઈશ્વરના નથી. ઈશ્વર 
તો એ ચારે ધર્મથી રહિત છે, માટે ઈશ્વર જગતના 
નિયંતા થઈ શકે છે, તે તેથી શ્રુતિમાં કહેલું પશ્વિરતું 
નિયંતાપણું અયોગ્ય નથી, માટે અમે તેનો સ્વીકાર 
કરીએ છિયે. ૧૦૭ 

શિષ્ય-તમારા મતમાં જીવ પણુ અસંગ છે, કલેશાદિ 
ચારે ધર્મથી રહિત. છે, અને ચિદ્ૂપ છે; તેથી જીવ અને 
ઈશ્વર બન્ને સમાન છે, તો વળી એ બન્નેનો ભેદ કેમ છે? 

યોગાચાર્યન્‍-યદ્યપિ જીવ *સ્વતઃ કલેશાદિકથી રહિત 
છે, અસંગ છે, અને ચિદ્પ છે; તથાપિ બુદ્ધિની સાથે 
વિવેકના અજ્ઞાનથી ડ્લેશાદિક જીવને છે. જીવ પોતે 
ડલેશાદિક ધર્મરહિત ૭તાં પણુ, અન્તાનથી લેવાયલે।, 
ખુદ્ધિના ધર્મ જે ડલેશાદિક તેને પોતાના ધર્મ માની લે 
છે, તેથી જીવને ડ્લેશાદિક છે. (એમ અમે આ પ્રકરણુના 
૧૦૦ મા શ્લોકમાં આગળ કહી ગયા છિયે.) સારાંશ 
*, જવને ખુદ્ધિથી પોતાના ભેદનું જ્ઞાન નથી, તેથી 
જવને ડલેશાદિક છે, અને ઈશ્વરને ખ્ુદ્ધિથી પોતાના ભેદતનું 
ત્તાન છે, તેથી તેને ડલેશાદિક નથી; એ પ્રમાણે જવ 
અતે ઈશ્વરનો ભેદ છે. ૧૦૮ 

ઈશ્વર્‌ વિષે નેયાયિકનું મત 

અવતર્ણિકા-નૈયાયિક લેક્રે ઈશ્વરનું નિયાસક- 
પણું સહુન ન કરી શકવાથી, જીવની ઈશ્વર કરતાં 
વિલક્ષણુતા સિદ્ધ કરવા માટે, ઈશ્વરમાં જ્ઞાનાદિકુ 
ત્રણુ ગુણો નિત્ય છે એમ અંગીકાર કરે છે; અને 
“ઇશ્છાદિક ગુણુની નિત્યતાએ કરીને ઈશ્વરપણું છે,” 
અને જીવના તે ગુણ્‌। અનિત્ય છે તેથી જીવ, ઇશ્ચેરથી 
વિલક્ષણુ છે, તે સમજાવે છે. 


૧૮૮ 


નિલ્યજ્ઞાનપ્રયત્નેચ્છાગુળાનીશર્ય મન્વતે। 

અસંમચ્ય નિર્ષતત્વમયુત્તમિતિ તાર્વિયા$ 1૨૦૨ 

યુવિશેવસ્વમપ્યસ્ય ગુળેરેવ ન ચાન્યથા | 

સત્યવામ; સત્યર્તવરવ ર્ત્યારિજતિએેમી ૨૨૦ 

શખ્દાર્થ-તાર્કિકો-સૈયાયિકે, ઈશ્વરમાં “જ્ઞાન, 
પ્રયત્ન અને ઇશ્છા,? એ ત્રણુ ગુણુ નિત્ય માને છે; 
અને સંગરહિત ઈશ્વરનું નિયંતાપણું અયોગ્ય છે 
એમ કહે છે. ઈશ્ચરતું જે સુરુષવિશેષપણું ( ઈશ્યર- 
પણું) છે; તે શુણા।એ કરીને જ છે; ખીજા કારણથી 
નથી. “સત્યકામ, “સત્યસંકલ્પ' ઇત્યાદિ શ્રુતિઓ, 
ઈશ્વરના જ્ઞાનાદિક ગુણને સત્ય (નિત્ય) કહે છે. 
૧૦૯ ૧૧૦ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

નયાયિક-જરાક મને આ યેોગાચાર્યના શિષ્યને પૂછવ। 
દો. હે યોગાચાર્યના શિખ્ય ! આપ તે। અછુણા સાક્ષાત્‌ 
પતંજલિ મહારાજ છે, તો કહે, કે ઈશ્વરને તમે અસંગ 
કહે। છે1, તેથી તેને નિયંતા કહેવો, એ શું અયોગ્ય નથી ? 
અસંગને નિયંતાપણું ધટતું નથી, માટે ઈશ્વરને અસંગ 
માનવે] નહિ જ જેઇએ. 

યેગાચાર્ય-યારે તમે ઈશ્વરને કેવો માને છે ? 

નેયાગિક-અમે ઈશ્વસ્તે સસંગ એટલે સચુણુ 
માનીએ છીએ. 

યોગાચાર્ય-જીવ પણુ સગુણુ અને સસંગ, અને ઈશર 
પણુ સગુણુ અને સસંગ; એવી રીતે જીવ અને ઈશ્વર 
બન્ને તમારા મતમાં સમાન થયા, તે। પછી જવ અને 
ઈશ્વર એવી રીતે ભેદ થવામાં શું કારણુ? 

જેયાયિક-જ્તાન, ઇચ્છા અને પ્રયત્ન. એ ત્રણે ગુણુ 
જવમાં અનિય છે, અને 3શ્ચિર્માં એ ત્રણે ગુણુ નિય 
છે; માટે જીવ અને ઈશ્વર સમાન નથી, તેથી તેને 
ભેદ છે. વળી ઈશ્વરનું પુસ્ઘવિશેષપણું એટલે વિલ- 
ક્ષણુ પુસ્ષપણું છે, તે પણુ નિયસાનથી છે; કેમકે, ધશ્વિર્‌ 
સયકામ એટલે નિય ઇચ્છાવાળા છે, તથા સલ- 
સંકલ્પવાળા છે એ પ્રમાણે શ્રુતિમાં પશ્વિરના ગુણોની 
નિયતા સારી રીતે દશાવી છે. ૧૦૯-૧૧૦ 

ઈશ્વર્વિષે હિરણ્યગભેના ઉપાસકેનું મત 


અવતર્ણિકા-નૈયાયિકના મતમાં દોષ ખતાવી 
હિરણ્યગર્ભના ઉપાસકેનો પોતાનો મત કહી, 
હિરણ્યગર્ભને ઈશ્વર માનવામાં પ્રમાણુ આપે છે. 

નિત્યજ્ઞાનાહિમિસ્વેડસ્ય જદ્ર્વ તરા મવેત્‌ । 

ર્‌ર?્યમમે ર્ેવોડ્તો સિજટેદ્રેન સંયુતઃ ॥ ? ? ૨॥ 


શ્રો પંચદશી 


[ પ્રકર્‌ણુ 


ટ્ીયત્રાભળે તસ્ય માદાત્મ્યમતિવિસ્તુતય્‌ 
હિજ્લત્વેડવિ બીવત્ય નાસ્ય વપીવમાવતા ૨ ૨૨ 


શખ્દાર્થ-ઈશ્વરતું નિત્યજ્ઞાન, નિત્યપ્રયત્ન અને 
નિત્યઇશ્છાવાળાપણું માનીએ તો જગતની સૃછિ 
નિરંતર થયા જ કરવી જોઇએ, એટલા માટે ઈશ્વર- 
ને હિરણ્યગર્ભ માનવે, કે જે હિરણ્યગર્ભ લિંગદેણે 
કરીને સંચુક્ત છે. હિરણ્યગર્ભનું માહાત્મ્ય, ઉદ્ગીથ- 
ખ્રાહ્માણુમાં અતિ વિસ્તારથી કહ્યું છે. લિંગશરીર- 
ને સંખંધ છતાં પણુ કર્માદિકેના અભાવ હોવાથી 
હિર્ણ્યગર્ભને જીવપણું નથી. ૧૧૧-૧૧૨ 


ચન્દ્રકાન્ત વિવર્‌ણ 


હૈરણ્યગર્ભ-અહે નૈયાયિક ! એવું અસય ભાષણુ 
મા કર; “કમકે, ઈશ્વર નિયત્તાન, નિયઇચ્છા અને નિય 
પ્રયતનવાળા નથી. જે ઈશ્વરને નિયજ્ઞાન, નિયઇચ્છા 
અને નિત્યપ્રયત્તવાળા માનશે તે સર્વદા જગતની 
ઉત્પત્તિ જ થયા કરશે. પરંતુ જગતની ઉત્પત્તિ સર્વદા 
થતી નથી, માટે પશ્રિરને નિયન્તાનાદિ ગુણુવાળા માનવા 
નહિ. હું કહું છું કે, હિરણ્યગર્ભને ઈશ્વર માનવે યોગ્ય 
છે. માયોપાધિક પરમાત્મા જ, સમદિલિગ શરીરના 
અભિમાને કરીને, હિરણ્યગર્ભ ઇશ્વર થયા છે. ૧૧૧ 
નેયાયિક-હિરણ્યગર્ભને ઈશ્વર માનવામાં શું પ્રમાણુ છે? 
હેરણ્યગર્ભ-છાંદોગ્યોપનિષદના ઉદૂગીથ ખાઠાણુમાં 
હિરણ્યગર્ભનું માહાત્મ્ય વિસ્તારથી કહ્યું છે, માટે હિરણ્ય- 
ગભને પશ્વિર માનવામાં, એ ઉદ્ગીથ બાહ્ણુ પ્રમાણુ છે. 
નેયાયિક-જ્યારે હિરણ્યગર્ભ લિંગદેઠવાળે છે, ત્યારે 
તા તેતે જવ કહેવો જેધઇએ, પણુ ઈશ્વર ન ડહેવે 
જબેઇએ; કારણુ કે, લિગદેહવાળા જે હોય, તે %વ છે. 


“હૈરણ્યગર્ભ-જવ એકલિગદેહવાળોા છે; કારણુ કે તે 
એકલિગદેહુના અભિમાની છે; હિરણ્યગર્ભ સર્વલિંગ- 
દેહવાળે છે; કેમકે, તે સમદિલિગદેહનો અભિમાની છે. 
વળી જીવ, અવિદા, કામ તથા કર્મવાળા છે ને 
હિરણ્યગર્ભ તો અવિધા, કામ તથા કર્મથી રહિત છે. 
એવી રીતે હિરષ્યગર્ભ જીવથી વિલક્ષણુ છે, મારે 
હિરણ્યગભ જીવ નથી, પણુ ઈશ્વર છે, એમ માનવું 
જેધએ. ૧૧૨ 

વિરાટના ઉપાસકતું મત 
અવતરણિકા-હેરણ્યગર્ભના મતમાં પણુ દોષ છે, 
પણુ “વિરાટ્પુરુષ ઈશ્વર છેઃ એમ માનવાવાળાનું 


મત શું છે તથા તેમના કહેવામાં કઈ શ્રુતિનું પ્રમાણુ 
છે, તે કહે છે. 


દ દુ] 
સ્મૂણરેદં વિના છિરૂઃહેફો ન જ્ઞાપિ રદ્યતે | 
પૈરાત્તો રે રેશોડ્તઃ લવેતો મસ્તવારિમાન ? ૨ રે 
સદશીર્ષેલવેવં ચ વિશ્વતશ્રણુરિત્યિષિ । 
ઝુલમિત્યાદ(નિશે વિશ્વસ્પસ્ય ચિલવા$ ।? ૨૪।। 


શબ્દાર્શ-લિંગદેહ સ્થૂલદે્જાવના ફોઈ પણ 
સ્થળમાં જેવામાં આવતો નથી; એટલા માટે સર્વત્ર 
મસ્તકાદિવાળોા વિરાટનો જે દેહે છે, તે જ ઈશ્વર 
છે. 'લદ્જ્શીર્ષા એટલે જેનાં હુજારો મસ્તફે છે, 
તથા “વિશ્વલત્રજુઃ એટલે જેનાં ચારે તરક નેત્રે છેઃ 
(તે ઈશ્વર), એ પ્રમાણે શ્રૃતિમાં કહ્યું છે. એમ 
નિરંતર વિશ્વરૂપના ચિંતકે। એટલે વિરાટના ઉપા- 
સકે ડહે છે. ૧૧૩-૧૧૪ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

વિરાટ્ઉપાસક-અમે કહીશું કે, હિરણ્યગર્ભ જીવ છે, 
પણુ ઈશ્વર નથી; કેમકે લિગદેહ તે સ્થૂલદેઠમાં રહે છે, 
ને સ્થૂલદેહવિના લિંગદેઠ રહી શકતો નથી. વળી સ્થૂલ- 
દેઠ વિનાનો કેવળ લિંગદેહુ કોઈ પણુ સ્થળમાં જેવામાં 
આવતે નથી. માટે, સમદિલિગશરીરના અભિમાની 
હિરણ્યગ્ભને ઈશ્વરતા ધટતી નથી. 


હેરણ્યગર્ભ-યારે તમે કોને ઈશ્વર માતે છે ? 


વિરાટઉપાસક-ઈશ્વર તો વિરાટ પુરુષ છે. એ વિરાટ 


પુરૂષ સમદિસ્થૂલશરીરતો અભિમાની છે, એટલે 
સધળા ખહ્યાંડરૂપ સ્થૂલશરીરવાળે છે. એ વિરાટ્‌ પુસ્ષ- 
નાં મસ્તક તથા નેત્રાદિ અવયવે। સર્વ દિશામાં છે. 
વળી શ્રુતિઓ વિરાટ્સ્વરૂપના સદ્ભાવમાં પ્રમાણુ આપે 
છે કે, “શદૃક્શીર્જા વુશ્વઃ લદૃ્ાણ; શદ્શ્ષવાવ। જેનાં 
હજર મસ્તકે છે, હ'નરે। નેત્રો છે, તથા હજારો પગ 
છે.' વળી “વિશ્વલશ્રણરત વિશ્વો થયુલો વિશ્સો થાઇુશતસ 
વિશ્વલસ્વાલ્‌। જેનાં ચારે તરફે નેત્ર છે, ચારે તરફે સુખ 
છે, ચારે તર્‌ફૂ હાથ છે ને ચારે તરફ પગ છે,' તેથી 
વિરાટ્‌ પુસ્ષ જ ૬શ્ચિર છે. ૧૧૩-૧૧૪ 
બહ્માના ઉપાસકેતું મત 
અવતરણિકા-હુવે બ્રહ્માને ઈશ્વર માનનારાઓનું 
મત કહે છે, અને “બ્રહ્માદેવ જ ઈશ્વર છે,? એ વિષ- 
યમાં શ્રુતિનું પ્રમાણુ કહે છે. 


સવેતઃ ઘાળિયાટ્ત્ને જ*્યારેર વિ ચેશતા । 
તતશ્રતુધેરવો દેવ ણ્વેશો નેલર$ પુમાન ।1₹₹૧॥। 
પુત્રાર્ય તણુષાલીના ળ્યમાદુ પત્ઞાપાતિઃ । 
પત્તા અઇગવેલ્યાહિજ્િવિ ચોફાદ્રંસ્યમી ॥૨ ૨૬ 


ચિત્રદીપ 


૧૮૯ 


શખ્ટ્રાર્થ-ચોાતરકફ્‌ હાથ પગવાળાને ઈશ્વર માનીએ 
તો કીડા આદિને પણુ ઈશ્ચરપણું પ્રાતત થાય; તે 
માટે ચતુર્સુખ દેવ( ખ્રદ્દદેવ )જ ઈશ્વર છે, ખીજ્ને 
પુરુષ ઈશ્વિેર નથી. પુત્રને માટે ખ્રદ્દાદેવની ઉપા- 
સના કરવાવાળા (બ્રહ્ાદેવ ઈશ્વર છે,? એમ ફહે 
છે; અને ખ્રહ્મદેવના ઉપાસકે! શ્રુતિ્નું પ્રમાણુ 
પણુ આપે છે. “ત્રજ્ાવાતિઃ પ્રા અલુઝય । પ્રજાપતિએ- 
ખ્રહ્માદેવે પ્રજા ઉત્પન્ન કરી છે.' ૧૧૫-૧૧૬ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 
પ્રાન્નપ્રય-હે વિરાટ્‌ ઉપાસક ! જે ચોતરફ હાથ, 
પગ આદિ અવયવાળા તારા વિરાટને ઈશ્વર માનીએ 
તો કાનખજુરા આદિ જંતુ પણુ પશ્વિર કહેવાય; કારણુ 
% તેને ચોતરફ પગ છે. પણુ એમ ચારે તરફ હાથ- 
પગ આદિ અવયવેોવાળો 3શ્વિર નથી, એટલે વિરાટ્‌ 
સ્વરૂપ ઈશ્વર હોય જ નહિ, 
વિરાટ્‌ ઉપાસક-હે ખહુ ડાલા ને મોટા મગજ- 
વાળા ! કહેની લારે, કે પશ્વિર્‌ કેણણુ છે ? 
પ્રાનનપય-ધઈશ્વર તો! ચાર મુખવાળા બહ્મદેવ જ છે, 
ખીન્ને કોઈ ઈશ્વર્‌ નથી. ૧૧૫ , 
કેમકે, પુત્રાર્થી પુત્ર માટે અહાદેવની ઉપાસના ડરે 
છે; અને તે કહે છે કે, બહ્મદેવ જ ઇશ્વર છે; કેમકે, 
તેણે જ આ જૃંદિ ઉત્પન્ન કીધી છે. 
વિરાટ ઉપાસક-બહાદેવને ઈશ્વર કહે છે, તેમાં કાંઈ 
પ્રમાણુ પણુ છે ખરે કે? 
પ્રાનનપય-હા. પ્રન્નપતિ એટલે ખ્હ્મદેવ પશ્વિર્‌ છે, 
તેમાં શ્રુતિ પ્રમાણુ છે. “વ્રગાપાલેઃ પ્રઝગા બલગત । પ્રન્ન- 
પતિએ પ્રજન ઉત્પન્ન કરી.' એ વગર ખીજી પણુ 
અનેક શ્રુતિઓમાં બહ્મદેવે પ્રજા સજવાનું કહ્યું છે. 
હવે જે બહાદેવ ઈશ્વર ન હોય, તો તે પ્રજાને કેમ 
ઉત્પન્ન કરી શકે ? તેથી બહ્મદેવ જ ૬શ્વર્‌ છે, એવે 
નિશ્રય થાય છે. ૧૧૬ 
વિષ્ણભડતોનું મત 
અવતર્ણિકા-એ પ્રાજાપત્યના મતમાં દોષ 
ખતાવી ભગવાનને ભક્તો શું કહે છે, તે કહે છે. 
વિજ્ળોનોમેઃ સુતો વેધાઃ વમજઝસ્તતઃ । 
વિ'ળરેવેશ ર્સ્યાઇુજોજે માગવા ગના111૨₹૭]॥। 
શખ્દાર્થ-કમલથી ઉત્પન્ન થચેલા ખ્રહ્માદેવ વિષ્ણુની 
નાભિમાંથી ઉત્પન્ન થયા છે; તેથી વિષ્ણુ જ ઈશ્વર 
છે, એમ લે।કમાં વિષ્ણુના ભક્તજનો કહે છે. ૧૧૪ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવશ્ણ 
ભગવાન્‌ ભક્ત-તહિ, નહિ. અહાદેવ ઈશ્વર્‌ નથી; 


૧૯૦ 


કારણુ કે બ્રહ્મદેવ તો વિષ્યુ ભગવાનની નાભિકમલ- 
માંથી ઉત્પન્ન થયા છે, તેથી નને બ્મદેવ ધશ્વિર્‌ હોય 
તા તે ઉત્પન્ન કેમ થાય? પશ્વિર તો અજન્મા છે, 
અવિનાશી છે, તે ઉત્પન્ે થતા નથી, તેમ નાશે પામતા 
નથી. જે પશ્વિરની ઉત્પત્તિ માનીએ તો ઈશ્વરનો નાશ 
પણુ માનવો જોઇએ; કેમકે જાયસ્થ ફિ ખુવો મૃહ્યુપ્ુવં 
જન્મ મુભસ્ય થ। જન્મે તેનું મૃત્યુ નિશ્રય થાય છે અને 
મરે તેને જન્મ પણુ નિશ્રય થાય છે,' એમ શ્રીમદ્ભગ- 
વદ્ગીતાના ખીનન અપ્યાયમાં શ્રીકૃષ્ણુ પરમાત્માએ અર્જુન 
પ્રત્યે કહું છે, 

પ્રાજપત્ય-વિષ્યુના નાભિકમલમાંથી બહ્ાદેવની 
ઉત્પત્તિ થાય છે, એમ કયાં કહ્યું છે ? 

વિષ્ણુભક્ત-વિષ્સુના નાભિકમલમાંથી બહાદેવની 
ઉત્પત્તિ શ્રીમદૂભાગવતાદિ પુરાણે।માં કહી છે. 

પ્રાન્નપત્ય-જ્યારે બહ્મદેવને ઈશ્વર્‌ ન માને, લારે 
દાને ઈશ્વર માનશે ? 

વિષ્ણુભક્ત-અહદ્ાદેવ જેના નાભિકમલમાંથી ઉત્પન્ન 
થયા છે, તે વિષ્ણુ ભગવાન જ ૬શ્વિર છે. વિષ્ણુ 
સર્વથી મોટા છે, અને અજન્મા તથા અવિનાશી છે, 
તેથીં વિષ્ણુ ભગવાન જ ઈશ્વર છે. અજે વિ'્શુઃ સ્યછે 
વિ"્શઃ। પત્યાદિ વચનથી સર્વત્ર વિષ્ણુનો વાસ ખબતાવ્યે 
છે, ને ઈશ્વિર પણુ સર્વવ્યાપક છે, તેથી પણુ વિષ્ણુ જ 
ઈશ્વર છે. ૧૧૭ 

શિવભકતોતું મત 


અવતરણિકા-શિવને ઈશ્વર માનવાવાળાએ। ભગ- 
વાન્‌ ભક્તના મતમાં દોષ ખતાવી, શૈવના મતનું 
પ્રતિપાદન કરે છે. 
જિવસ્ય પાટાવન્વેછું શારયેશસસ્સત; શિવઃ । 
ર્શ્ો ન વિજારિલ્યાઇ$ શૈવા આમમપાનિનઃ ૨ ?૮ 
શખ્દાર્થે-શાર્ઠ્ડી (વિષ્ણુ ભગવાન્‌) શિવનાં 
ચરણુ ખોળવા માટે અશક્ત થયા હતા, તેથી શિવ 
ઈશ્વર છે; પણુ વિષ્ણુ ઈશ્વર નથી; એમ રૈવશાસ્ને 
પ્રમાણુ માનનારા શિવભક્તો કહે છે. ૧૧૮ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 
શિવભકત-અલ્યા ઓ ! તારે! વિષ્ણુ ભગવાન્‌ ઈશ્વર 
નથી, કારણુ કે વિષ્ણુ કરતાં ।શવ મોટા છે. 
વિષ્ણુભક્ત-વિષ્ણુ કરતાં શિવ મેટા છે, એમાં શું 
પ્રમાણ? 
શેવ-પૂર્વે બહ્મા અને વિષ્ણુ બન્ને વચ્ચે વાદ થયે 
'% કાણુ શ્રેઇ? એવામાં એક મહાલિગ પ્રેકટ થયું, 
તેના પાર લેવા બન્ને ગયા. તેમાં તારો વિષ્ણુ શિવના 


શ્રી પંચદશી 


[ પ્રકર્‌ણુ 


નિચલા ભ્ાગનો પાર્‌ લેવા ગયો! ને બ્રહ્મા ઉપરના 
ભાગતે। પાર લેવા ગયો; પણુ હુજારે્‌। વર્ષો સૂધી વિષ્ણુને 
શિવના નીચેના ભાગનો પાર દેખાયો નહિ, ને વિષ્યુએ 
શિવનાં ચરણુ શોધવા માટે મોટો પ્રયત્ન કર્યો, તોપણુ 
ચરણું જણુાયાં નહિ, ત્યારે તે પાછો આવ્યો. થહ્ાજી 
ઉપરનો! ભાગ જેવા ગયા હુતા, પણુ તેઓ પાર 
લીધા વિના પાછા આવ્યા. જેનો પાર્‌ જણુય નહિ તે 
સૌથી મેપટો, એ નકકી છે. તેથી શિવ વિષ્ણુથી મોટા 
છે. આ વાત શિવપુરાણુાદિકમાં પ્રસિદ્ધ છે. જે વિષ્ણુ 
મોટા હોય તો વિષ્ણુ શિવનાં ચરણુ કેમ શેધી શમ્યા 
નહિ? માટે વિષ્ણુ મોટા નથી, પણુ શિવ મોટા છે. 
વિષ્યુ આદિ દેવે, માત્ર દેવ કહેવાય છે, અતે શિવ 
મહાદેવ કહેવાય છે. વળી શ્વેતાશ્ચતર શ્રુતિમાં કહં છે 
કે, સર્વના સ્વામી સ્દ્ર મહષિં છે. 

વિષ્સુભક્ત-ન્યારે વિષ્ણુભગવાનને ઈશ્વર નહિ માને 
ત્યારે “કાને ઈશ્વર માનશે ? 

'રેવ-ઈશર તો શિવ છે; કેમકે શિવ સર્વથી મોટા 
છે અને અજન્મા તથા અવિનાશી છે. ૧૧૮ 

અવતરણિકા-એ રવ મતમાં ડ્ૂષણુ ખતાવી 
ગાણુપત્ય મતવાળા કહે છે કે; 


ઘુર્ત્રયં તાહ્યિછું વિધ્વેશં લોડવ્યપૂઝયત્‌ । 
વિતાયવ પ્રાઇુરીશં માળવત્યમતે રતા? ।1૨૨૨॥ 


શખ્દ્ાર્થ-ત્રણુપુરનો નાશ કરવા માટે શિવે ગણુ- 
પતિને પૂજ્યા હતા; માટે ગણુપતિના ઉપાસફે।ના 
મતમાં પ્રીતિવાળા વિનાયક ગણુપતિને ઈશ્વર કહે 
છે. ૧૧૯ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવર્‌ણ 

ગણુપતિ ઉપાસક-અમે કહીશું કે, એ વિષ્ણુ તે 
ધશ્વિર નથીજ, પણુ શિવે ઈશ્વર નથી; કારણુ કે શિવ 
કાંઈ સર્વથી મોટા નથી; જે સર્વથી મોટા હેય તે જ 
ઈશ્વર. એ નિયમ પ્રમાણે સર્વથી મોટા તો ગણુપતિ 
છે; કેમકે, ત્રિપુરાસુરનતો નાશ કર્‌વા માટે અને ત્રણુ શહેર- 
ને ખાળવા માટે શિવે તો ગણુપતિનું પૂજન કર્યું હતું. 
જે ગણુપતિ કરતાં શિવ મોટા હેય, તે! શિવ ગણુ- 
પતિનું પૂજન શા માટે કરે? 

શૈવ-જ્યારે શિવને ઈશ્વર નહિ માને, લારે કેને 
પશ્વિર માનશે ? 

ગાણુપલ-ધશ્વર તે! ગણુપતિ છે; કાર્‌ણુ કૈ, ગણુપતિ- 
જ સર્વથી મોટા છે. ૧૧૯ 

અવતર્ણિકા-હુવે લૈરવાદિક દેવના ઉપાસકરેનું 
મત કહે છે ને તે ઉપાસકે। પોતાના મતના પ્રબળ- 


દુ] 


પણામાં જે જે પ્રમાણ આપે છે તે કહી, એવા 
મતે! અનેક છે, તે પણુ જણાવે છે. 


ળ્વમન્યે સ્‍્ગરવષણામિપાનેનાન્યથાડન્યથા । 

મત્રાચવાર્યર્વાથીતાત્રિસ્ય ત્રતિષેટરિ ।૨૨૦॥ 

ઝંતયામિળવારમ્ય ર્થાવરાંતેશવાર્‌િનઃ | - 

સંસ્ય'્વસ્યાવેવંશાલેઃ જુજરેવત્વટ્શેનાત્‌ 1૨૨૨॥ 

શખ્દાર્થ-એ પ્રકારે ખીજ ભેરવ વગેરે મતવાદી- 
એ પોતપોતાના પક્ષના અભિમાને ઠરીને, જૂદે 
નૂદે પ્રકારે સંત્રે, અર્શવાદો (સ્તુતિ આદિ) અને 
કલ્પાદિનાો આશ્રય લઇને પોતપોતાના ઈષ્ટ જ 
ઈશ્વર છે, એમ પ્રતિપાદન કરે છે. અશ્યત્થ (પીપળે।), 
અર્ક (આકડો), અને વંશ (વાંસ) આદિમાં 
મુલદેવતાપણાને। વ્યવહાર કરવાથી, અંતયૉમીથી 
આરૈભીને સ્થાવર પર્યતને ઈશ્વર માનનારા પણુ 
છે. ૧૨૦-૧૨૧ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

[આ પ્રમાણે સંવાદ થયા પછી ગુરુએ સદ્શિષ્યને 
સંખોાધી કહ્યું] જેમ ઉપર કહેલા સાંખ્યાદિક જૂદા 
જૂદા મતતા ઉપાસકેોના મત અનેક છે, તેમ તે વિના 
ખીન્ન પણુ અનેક મત છે, ને તેએ જૂદા નૂદાને ઈશ્વર 
માને છે. ભેર્વના ઉપાસકે। કહે છે કે, ભેરવ મેટા 
છે, માટે તે ઈશ્વર; મરાલના ઉપાસકો કહે છે 3, 
મરાલ મોટો છે, માટે તે પશ્ચિર; દેવીના ઉપાસક! કહે 
છે કે શક્તિથી સર્વ થયું છે, માટે શક્તિ જ ઈશ્વર, ને 
હતૂમાનના ઉપાસક હનૃમાનને ઈશ્વર માતે છે. એ 
પ્રમાણે અસંખ્ય મત છે. 

શિષ્ય-એ અસંખ્ય મતો કેમ થયા? 

ગુજ-નૂદીજૂદી કલ્પના કરવાથી અસંખ્ય મત 
થયા છે. 

શિષ્ય-જૂદીજૂદી કલ્પના કરવાનું શું કારણુ ? 

ગુસ-'નૂદીજૂદી કલ્પના કરવામાં પોતપોતાના 
પક્ષનું અભિમાન જ કારણુ છે, ખીજાં શું હોય ? 

શિષ્ય-તેમ કલ્પના કરવામાં તેઓને કાંઈ પ્રમાણુ 
છે ખર? 

ગુશ-હા. તેએ મારણુ, મેોહત, ઉચ્ચાટન, સ્તં- 
ભન, વશીકર્ણુના મત્રેવાળા, લે।કપ્રસિદ્ધ સ્તુતિવાળા 
તથા અન્ય દેવની નિંદા અને મંત્રતંત્ર પ્રતિપાદન 
કરવાવાળા, નાર્દપંચરાત્ર, દત્તાત્રેયાદિ કલ્પ ગ્રંથે।ને પ્રમાણુ 
માને જરે. ૧૨૦ 

રિષ્ય-ઈશ્વર વિષે એવા કેટલા મત છે? 


ચિત્રદીપ 


૧૯૧ 


શુર્-ઈશ્વર વિષે નૃદાજૂદા મતની તો ગણુના જ 
નથી, કહે ક તે અનંત છે. અંતર્યામીથી આરભીને 
છેક સ્થાવર શ્ક્ષાદિકને ઈશ્વર માનવાવાળા અસંખ્ય છે, 
માટે તેના મત ગણ્યા ગણાય નહિ. 

શિષ્ય-અંતર્યામી તથા અન્ય દેવને ઈશ્વર માનવા- 
વાળા અનેક જેવામાં આવે છે, પરંતુ સ્થાવરને ઈશ્વર 
માનવાવાળા ક્રેઈ પણુ જેવામાં આવતા નથી. 

ગુશ્-કેટલાક પીપળાને કુલદેવતા માને છે, તેથી 
તેએ પીપળાની પૂન્ન કરે છે; કેટલાક આફકડાને પશ્વિર 
માને છે, કેટલાક વાંસતે ઈશ્વર માને છે, કેટલાક 
વડને ઈશ્વિર્‌ માને છે, કેટલાક તુલસીને ઈશ્ચિર્‌ માને છે, 
કેટલાક ખીલીને ઈશ્વર માતે છે, ને કેટલાક ખીજડાને 
ઈશ્વર માને છે. એ પીપળા, આકડો, વાંસ, વડ, 
તુલસી, ખીજડા અને ખીલી સર્વે સ્થાવર છે, એ તે 
જગત્પ્રસિટ્ટ છે. એવી રીતે સ્થાવરને ઈશ્વર્‌ માનવાવાળા 
પણુ ધણા છે. ૧૨૧ 

સર્વ મતથી અવિરદ્ધ ઈશ્વરને! નિર્ણય 
અવતરણિકા-એ સર્વ મતમાં કીયું મત ગ્રહણુ 
કરવું ને કીયું મત ત્યાગ કરવું તે કહી, શ્રુતિ અનુ- 
સાર ઈશ્વરને નિર્ણય કરવો જઇએ એમ કહે છે. 
તસ્વનિશ્રયવામેન ન્યાયાનમવિચારિળાય્‌ । 
"વેવ પતિયાસિ; સ્યાસ્સાડ્પ્યત્ર રજૂટસુર્યતે ૨૨૨ 
મયાં તુ પષ્ઠતિં વિયાન્માયિનેં લુ મફેશ્વરય્‌ । 
અસ્યાવયવમૂવેસ્તુ ચ્યાહ સવેમિટ્‌ં ઝમત્‌ ૨૨૨ ॥ 
ફૂતિ ગ્ુહ્યનુસારેળ ન્યાય્યૌનિળેય રેશ્વ્રે | 
તયા સત્યવિરોધઃ સ્યાત્સ્યાવરતેશવાહિનામ્‌ ૨૨૪ 
શબ્દાર્થ-સત્ય વસ્તુને! નિશ્ચય કરવાની ઇચ્છાથી, 
ન્યાય (યુક્તિ) અને શાઅને વિચાર કરનારા પુરુ- 
પોનેો એકજ નિર્ણય હાય છે અને તે નિર્ણય 
પણુ અત્ર સપણ રીતે કહેવામાં આવે છે કે:-માયાને 
તો પ્રકૃતિ જાણુવી, અને માયારૂપ ઉપાધિવાળાને 
મહેશ્વર જાણુવેો. આ માચે।પાધિક ઈશ્વરના અવયવ- 
સપ સ્થાવરજંગમ જીવોથી આ દૃશ્યમાન સર્વ 
જગત્‌ વ્યાસ છે. એ રીતે શ્રુતિને અનુસારે ઈશ્ચર- 
ના સંબંધમાં નિણુય કરવો ચોગ્ય છે અને તેમ 
કુર્વાથી સ્થાવર પર્ચતને ઈશ્વર કહેનારા સતમાં 
પણુ વિરોધ આવરે નહિ. ૧૨૨-૧૨૪ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-એ પ્રકારે અનેક મત છે, ત્યારે ડયા મતતે 

ગ્રહુણુ કરવો ને કયા મતને! યાગ કર્વે।, તે સમનવે।. 


૧૯૨ 


ગુર-જેને ન્યાયથી તત્ત્વના નિશ્યની ઇચ્છા હોય, ને 
જે યુક્તિપૂર્વક શાસ્રનો વિચાર કરતે! હોય, તે પુરુષોને 
એક જ તિર્ણ્ય હોય છે, અને તે નિર્ણૂુય અમે કરીએ છીએ, 
તે સાંભળ. આ જગતનું ઉપાદાન કારણુ માયા છે; 
અને નિમિત્ત કારણુ માયોપાધિક પશ્વિર છે, ને તે જ 
મહેશ્વર છે. આ ઈશ્વરના અવયવભૂતેો એટલે અશેોએ 
કરીને આ સ્થાવર જંગમ સર્વ જગત્‌ વ્યાપેલું છે. 
અવયવભૂત એટલે વાસ્તવિક રીતે અવયવ નહિ, પણુ 
અવયવના જેવા, આવો અહીં અર્થ સમજવે. એ 
શ્રુતિવચન પ્રમાણે ઈશ્વર વિષે નિર્ણય કરવે। ન્નેઇઃએ. 

શિષ્ય-ત્રુતિ પ્રમાણે ઈશ્વર સંબંધી નિર્ણય કરવાનું 
શું કારણુ? 

ગુર-તેમ કરવાથી સવત્ર વિરોધ મરી જશે. એ 
જ્રતિમાં “શ્વિર્ના અવયવે કરીને સર્વ જગત્‌ વ્યાપેલું 
છે, એમ કહ્યું છે, તેથી ચરાચર્‌ જગત્‌ ઈશ્વિરસ્વરૂપ જ 
છે એમ સિદ્ધ થાય છે; અને તેમ માનીશું તો, અંત- 
ર્યામીને ઈશ્વર માનવામાં, અન્ય દેવને ઈશ્વર માનવામાં, 
પીપળાદિ સ્થાવર્‌ પદાર્થને ઈશ્વર માનવામાં, કે ગમે 
તે પદાર્થને ઈશ્વર માનવામાં કંઈ પણુ બાધ આવશે 
નહિ; કેમકે, એ સર્વ પદાથો ચરાચર જગતમાં આવી 
જય છે. ૧૨૨-૧૨૪ 

માયાનાં સ્વરૂપતું નિરૂપણ 


અવતરણિકા-હુવે શિષ્ય, જગતની પ્રજુતિભૂત 
એટલે ઉપાદાન કારણુસ્રપ જે માયા તેનું સ્વરૂપ 
જેવું છે તે વિષે પૂછે છે, અને ગુરુ તેને માયાનું 
સ્વરૂપ સમજાવે છે. 

માયા ચેયં તમોજ્યા તાપનીવે તહીરળાત્‌ | 

અનુમૂર્તિ તત્ર માનં પરતિગજ્ઞે શ્રુતિ? સ્વયમ્‌ ૨૨૦ 

ટં મોદાત્મરવ તચેત્યનુમાવયતિ જતિ; | 

આવાજમો્ષસ્પણત્વાટાનંત્યં તસ્ય શાડ્ત્રવીત્‌ (૨૬ 

ઝાચિજાત્મવટાહ્‌ીનાં યસ્સ્વસ્વં ગર્ટ દિ તત્‌ । 

યત્ર યુંકીમવેર્યુર્િઃ ત મોદ રતિ છોજિવા; ?૨૭ 


૭ 


રહ્ય જૉિવટઇશેતત્સવેરપ્યનુમૂયતે । 
યુસ્દિરિદા ત્વતિવોચ્વંનાસણાલી તિ શરતે; ૨૨૮ 
તાતરાસીટ્રિમાવત્વાશો લટ્ાતીય વાધનાત્‌ | 
વિદ્યારણ્યા જીલ તુચ્છ તસ્ય નિત્યતિજ્ત્તિતઃ ૨૨૨ 
શખ્દાર્થ-આ માયા તમે।સ્પ છે એટલે અજ્ઞાન- 
સ્વસ્ૂપ છે; કારણ કે નૃચિંહુતાપનીય ઉપનિષદમાં 
માયાની તસે।રુપતા કહેલી છે. એ માયાની તમે।- 


શ્રી પંચદશી 


| પ્રકરણુ 


સૂપતામાં શ્રુતિ પોતે અતુભવના પ્રમાણુની પ્રતિજ્ઞા 


કરે છે. માયાનું કાર્ય જડ અને મોહાત્મક છે એમ શ્રુતિ 
અતુભવ કરાવે છે. માયાનાં કાયેનું અનંતપણું પણુ 
તે શ્રુતિએ કહ્યું છે; અને માયાના કાયૈ જડ અને 
મોહર્પ છે. આ વાત, બાળકથી લઇને ગાવાળીયા 
પર્યત સર્વના અતુભવમાં છે. અચિદ્રપ એટલે અચેતન- 
સપ ઘટાદિનું જે સ્વરૂપ છે તે જેડ છે; તેમ જેમાં 
ખુદ્ધિ કુંઠિત થાય છે, તે મોહ છે, એમ લૌકિકજને 
માને છે. એ પ્રકારે લૌકિક્ટષિએ કરીને આ જડતા 
અને માયાની તસોરસ્ૂપતાને। સર્વે લોકો અતુભવ 
કરે છે. ચુક્તિની ટૃણ્િએ નેતાં તો માયા અનિ- 
વંચનીય છે; કારણુ કે; ભાઘટ્ઞાશીદ। તે અસતૂ ન 
હતું? એવું શ્રુતિનું વચન છે. ભાસતું હતું તેથી 
અસત્‌ ન હતું, અને ખાધ થવાથી “સત્‌ પણુ ન 
હતું.' સ્ાનટૃષ્ટિએ તો તે માયા “તુચ્છ છેઃ એમ 
શ્રુતિસિદ્ધ છે; કારણુ ફે તેતો અત્યંત ખાધ થઈ 
જાય છે.. ૧૨૫-૧૨૯ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 
શિષ્ય-હે ગુસ્દેવ ! ઉપર્‌ તમે માયોપપાધિક ઇશ્વર 


કહ્યા છે તો હવે મને માયા, કે જે જગતનું ઉપાદાન 
કારૃણુ છે, તેનું સ્વરૂપ સમનનવે।. 


ગુજ્-હે શિષ્ય! નાણુ કે, માયાનું સ્વરૂપ અજ્ઞાન 
છે, એટલે માયા અજ્ઞાનસ્વરૂપ છે. 

શિષ્ય-માયાની અજ્ઞાનરૂપતા ડયાં કહી છે ? 

ગુજ-માયા વ્વ તમોશ્વા । માયા, 'તમોરૂપ-અજ્ઞાનસ્વ- 
રૂપ? છે, એમ નૃસિહતાપની ઉપનિષદમાં કહ્યું છે. 

શિષ્ય-માયાના અન્તાનરૂપમાં શું પ્રમાણ છે ? 


ગુજ-માયાના અજ્તાનરૂપમાં અનુભ્રવ પ્રમાણુ છે, 
એમ શ્રુતિ કહે છે. માયા અને અન્તાન એ બંને પર્યાય 
શખ્દો છે. એટલે અજ્ઞાન ન્યાં સૂધી કાર્ય કરી શકતું 
નથી થયાં સધી તે માયા મનાય છે. મંત્ર, તંત્ર, ઈદ્રન્નળ 
વગેરેમાં જે કંઈ ચમત્કાર જણાય છે, તેમાં ન્નેનાર્ને 
પોતાની અંજ્ઞાનતાથી જે મોહ વ્યાપે છે, તેને માયા 
કહેવામાં આવે છે. જ્યાં અજ્ઞાન ન ધટી શકે યાં 
માયા. માયા અન્તાનથી ભિન્ન નથી. ન સનાય તેવાને 
માયા મનાવે છે. જે બહ્યાત્મ સ્વરૂપનું આચ્છાદન 
કર્‌ છે ને જ્ઞાનની વિરે।ધી હોય છે, તે માયા અથવા 
અજ્ઞાન છે. ૧૨૫ 


શિષ્ય-માયાની તમે[રૂપતામાં કચે। અતુભવ છે ? 
ગુરુ-“વફેલડઝદં મોદાત્મજં | તે માયાનું કાર્ય જડ અને 
મોહસ્વરૂપ છે' એમ શ્રૃતિમાં કહ્યું છે, તે જ માયાના 


દૃ ચત્રદીપ 


તસેો!સ્વરૂપનેો અતુભવ સપણ છે. એ માયાની અત્તાન- 
સ્વસપતા સર્વાતુભવસિદ્ધ છે, કારણુ કે બાલક અને 
ગાવાળીઆ જેવા અત્તાન માણુસમાં પણુ એ અગ્તતા 
સ્પટ જેવામાં આવે છે. ૧૨૬ 


શિષ્ય-જડ ને મોહને! અર્થ કહો. 

ઝુજુ-ધટ, પટ આદિ અચેતન પદાર્થ જડ કહેવાય છે; 
અને જેના સદ્ભાવને બુદ્ધિ નનણી શકતી નથી, તે મોહ 
કહેવાય છે. મોહુ થવાથી કાયોકાર્યનો વિચાર રહેતે 
નથી, આ વાત સ્પષ્ટ છે. જે અચેતન તે જડ, અને 
જેમાં મુદ્ધિ કામ ન કરે, કંઈ પણુ વિચારી ન શકાય તે 
માહ. ધટાદિક અચેતન પદાર્થનું સ્વરૂપ જડ છે, અને 
જેને લીધે બુદ્ધિ ન નનણી શકે, એ મોહ છે. જડતા 
અને મોહ, એ બને માયાતું સ્વરૂપ છે. એ માયા 
સર્વાતુભવસિદ્ધ છે, એટલા જ માટે માયા સર્વાતુભવ- 
સિદ્ધતારૂપ અનંત છે, એમ નણી શકાય છે, 

શિષ્ય-જેમ ધટપટાદિક પદાર્થો સર્વાનુભવસિદ્ધ છે, 
તેથી જ્ઞાને કરીને ધટપટાદિકની નિદૃત્તિ થતી નથી; તેમ 
તમાર્‌ા કહેવા પ્રમાણૅ માયા પણુ સર્વાનુભવસિહ્ધ છે, 
તેથી જ્ઞાનથી પણુ માયાની નિજૃત્તિ થશે નહિ. 

ગુર-જે કે લૌકિક દૃદ્ટિએ જેતાં માયા સવાતુભવ- 
સિદ્ધ છે, તથાપિ તેનું સ્વરૂપ, ધટપટાદિકના સ્વરૂપની 
પેઠે, નિર્વચતીય (વર્ણી શકાય તેવું) નથી, પરંતુ અનિ- 
ર્વચનીય (નહિ વર્ણી શકાય તેવું) છે. તેથી જે કે જાને 
કરીને ધટપટાદિકની નિભૃત્તિ થતી નથી, તોપણુ જ્તાને 
કરીને માયાની તો નિશૃત્તિ થાય છે જ. 


શિષ્ય-માયાની અનિર્વચનીયતા કેમ જાણવામાં આવે ? 

ગુજઞ-માયાની અનતિર્વંચનીયતા યુકિતએ કરીને જાણુ- 
વામાં આવે છે. 

શિષ્ય-માયાની અનિર્વચનીયતામાં 
છે ખરં? 

ગુજ્ુ-હા. માયાની અનિર્વચનીયતામાં શ્રુતિ પ્રમાણુ 
છે. “નાશવ્‌ાલીશો લરાલીલૂ | અસત્‌ ન હતું તે સત્‌ 
પણુ ન હતું;' એ શ્રુતિમાં સત્પણાને। અને અસત્પણાને। 
નિષેધ કર્યો છે, તેથી તેની અનિર્વચનીયતા સિદ્ધ થાય 
છે. એ માયા સર્વના અનુભવમાં આવે છે, માટે માયા 
અસત્‌ નથી. જ્ઞાને કરીને માયાને બાધ થાય છે, ને વળી 
“જદ નાનાસ્તિ વજિંશન | અ અઠિતીય બહ્યમાં કાંઈ અને- 
કતા નથી,' એ શ્રુતિમાં વિધવિધપણાંને નિષેધ કર્યો 
છે, તેથી માયા સત્‌ નથી; તેમ માયા સદસદ્રપ પણુ 
નથી; કેમકે સત્પણું અને અસત્પણું એ બત્તે અંધ- 
કાર્‌ અતે પ્રકાશની પેઠે પરસ્પર વિરુદ્દ છે, તેથી એક 
સ્થળમાં રહી શકે નહિ. 

શિષ્ય-સમજવશે। ત્યારે, માયા કેવી છે તે ? 

રપ 


કાંઈ પ્રમાણુ 


૧૯૩ 


ગુજ્‌-માયા સત્‌ અને અસત્‌થી વિલક્ષણુ છે, એટલે 
અનિર્વચનીય છે. એ પ્રમાણે યુક્તિએ કરી માયાની 
અનિર્વચનીયતા સિદ્ધ થાય છે. 

શિષ્ય-ત્તાનદદ્ટિએ કરીને માયાનું સ્વરૂપ સમન્વે।. 

ગુશ-'લુચ્છનિટ્‌ સ્વં આ માયાનું સૂપ તુચ્છ છે,' એ 
શ્રુતિમાં માયાનું સ્વરૂપ તુચ્છ કહ્યું છે. વળી જ્ઞાનીની 
દૃષ્ટિમાં પણુ માયાનું સ્વરૂપ તુચ્છ છે. ૧૨૭-૧૨૯ 

અવતરણિકા-હેવે એ માયાના ભેદ કેટલા છે, 
તેનું કાર્ય શું છે, તેની સ્વતંત્રતા ને પરતંત્રતા કેમ 
છે, તથા તે અસંગ ફૂટસ્થને એટલે આત્માને સસંગ 
જેમ કરે છે તે કહે છે. 

તુચ્છાનિવેચનીયા વ વાસ્તવી ચેત્યતૌ ત્રિધા । 

જ્યા માયા ત્રિમિયોધેઃ મૌતયોસિવોજિવેઃ ૨૨ ૦ 

અશ્ય સર્વમલર્વં ચ ગમતો રશેયત્યતો । 

પ્રલાળાચ સંવોચાથયા ચિત્રવટસ્તથા ।૨ ર્‌ ₹॥। 

અસ્વતંત્રા દિ માયા સ્યાર્તવીતેરવિતા ચિતિય્‌ । 

સ્વતંત્રાડાવે તચેવ સ્વા્સમસ્યાન્યચાજ્નતેઃ ? રૂ૨ 

વૂટસ્થાસમમાત્ધાનં ઝમર્વેન વરોતિ સા । 

ચિજ્ામાલસ્વલ્પેળ ગીષેશાવવિ નિધેમે ।૨ ર ર। 

શખ્દાર્થ-શ્રુતિથી થયેલા, યુડિતથી થચેલા અને 
લૌકિક એમ ત્રણુ પ્રકારના જ્ઞાને કરીને, માયા ત્રણુ 
પ્રકારની જાણુવીઃ-તુચ્છ, અનિર્વચનીય અને વાસ્તવી- 
સત્ય. જેમ ચિત્રપટ ઉકેલવાથી અને વિટવાથી 
અનુકુમે તે ચિત્રના સદ્ભાવ અને અસદ્ભાવ- 
(દર્શન અને અદર્શન)ને દેખાડે છે, તેમ માયા પણુ 
આ જતગના સદ્દભાવ અને અસદ્ભાવને ( દર્શન 
અને અદર્શનનતે) દેખાડે છે. માયા અસ્વતંત્ર છે, 
કારણુ કે તેની પ્રતીતિ ચૈતન્ય વિના થતી નથી, તેમ 
અસંગ એવા ફૂટસ્થ એટલે આત્માને સસંગ કર- 
વાથી માયા સ્વતંત્ર પણુ છે. એ માયા નિવિકાર 
અને અસંગ એવા આત્માને જગદ્રપે રચે છે; અને 
ચિદ્ટાભાસના સ્વસ્પે કરીને જીવ તથા ઈશ્વરને પણ 
રચે છે. ૧૩૦-૧૩૩ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

માયા ત્રણુ પ્રકારની છેઃ તુચ્છ, અનિર્વચનીય, અને 
વાસ્તવી-સત્ય. શ્વરુતિથી થયેલા જાનના અતુભલવે માયા 
તુચ્ઠ જણુય છછે; એટલે ત્રણે કાળમાં તે અસત્‌ છે. 
જેને યુક્તિએ કરી બોધ થયેલે। છે, તેને માયા અનિ- 
વવચતીય છે; એટલે સત્‌ અને અસત્‌ બૈતેથી વિલક્ષણુ 
અથવા મિથ્યા જણાય છે અને જે અન્તાની છે ને 


૧૯૪ 


વ્યવહારમાં લચ્યોપચ્યો રહે છે, તેને માયા વાસ્તવી એટલે 
સય ભાસે છે. એવી રીતે બોધના ભેદથી માયાને 
ભેદ ત્રણુ પ્રકારનો છે. વળી એ માયા, જગતના સદ્- 
ભાવને તથા અસદ્ભાવને લીધે જગત્‌ સય છે ને 
અસય છે, એમ પણુ બતાવે છે. 
શિષ્ય-એકજ માયા જગતના સદ્ભાવતે અને 

અસદ્ભાવને કેમ દર્શાવી શકે ? 

ગુજ-જેમ એક જ ચિત્ર ન્યારે ખુલ્લું હોય છે 
ત્યારે પોતાનું ચિત્ર બતાવે છે ને ન્યારે તે બંધ કર- 
વામાં આવે છે ત્યારે તે ચિત્ર દેખાતું નથી, તેમ એક જ 
માયા, પોતાના વસ્તાર્‌ અને સંકાચથી જગતના સદ્- 
ભાવ અને અસદ્ભાવ બંનેને ખતાવી શકે છે. 

વળી 'શયંત્રાલ્વતંત્રસ્વેન૦ | સ્વતંત્ર અને અસ્વતંત્ર 
ભાવથી માયા વર્તે છે,' તેથી એવું શ્રુતિવચન છે. 
માયા સ્વતંત્ર તથા અસ્વતંત્ર પણુ છે. 

શિષ્ય-એક જ માયામાં સ્વતંત્રપણું અને અસ્વતંન 
ત્રપણું કેમ હોઈ શકે ? 

ગુજ્-એક જ માયામાં સ્વતંત્રપણું અને અસ્વતંત્ર- 
પણું સંભવી શકે છે. જે કે માયા પોતે તો જડ છે, 
પણુ ચૈતન્યે કરી તેનો પ્રકાશ થાય છે. હવે પોતાને 
મકાશ કરવાવાળાં ચૈતન્ય વિના, માયા પ્રકાશ કરી શકતી 
નથી, એટલાજ માટે માયા અસ્વતંત્ર એટલે પર્‌ા- 
ધીન છે. જે કૈ નિવિકાર આત્મા એક જ છે, તથાપિ 
માયા એ નિવિકારમાં ભ્રમે કરીને જગત્‌ સત્ય છે એવું 
ભાન ઉત્પન્ત કરે છે, એટલે અસંગ ને નિવિકાર્‌ આત્માને 
સંગવાળોા કરી દે છે, તેથી માયા સ્વતંત્ર પણુ છે. 

યદ્યપિ નિવિકાર્‌ આત્મા અસંગ છે, તથાપિ માયા 
તેને જગદ્રપે કરે છે. એટલે અહંકારાદિએ કરી, ખહ્મ 
પોતે જગદ્રપ જ છે એમ તે દર્શાવે છે. મલિન સત્ત્વપ્રધાન 
માયામાં જે પ્રતિબિબ પડે છે, તે જવ કહેવાય છે, 
અને શુહ્દસત્તપ્રધાન માયામાં જે પ્રતિ બબ પડે છે, 
તે ઈશ્વર કહેવાય છે. એવી રીતે માયા, મ્રતિબિમપણાએ 
કરી જવને અને ઈશ્વરને ઉત્પન્ન કરે છે. “ઝીવેશાવામાલેન 
જતિ માયા | માયા જીવ અને ઈશ્વરને આભાસે કરીને 
રચે છે,' એમ શ્રુતિમાં કહ્યું છે, તેપર્થી સ્પણ્ટ સમ- 
“ય છે કે જીવ અને પશ્વર બન્ને નૂદા છે, ને એ સર્વ 
માયા જ ફરે છે. ૧૩૦-૧૩૩ 

અવતર્ણિકા-ગુરુએ એ પ્રમાણે કહ્યું ત્યારે 
શિષ્ય શંકા કરે છે કે, આત્માના અન્યથા ઠર- 
ણમાં તે આત્માનું નિરવિંકારીપણું છે તેને એથી 
હાનિ પહોંચશે, ત્યારે ગુરુ દણાંતથી સમજાવે 
છે કે ન બતે લેવું ખનાવવાને તો એ માયાને 
સ્વભાવ જ છે, 


શ્રી પંચદશી 


[ પ્રકરણ 


ઘનુષટ્ત્ય વરોતિ પાતા તમ્‌ | 
ટેજાવિધાવિન્યાં શાયાયાં વ ચમાર રેર 
ટ્રવત્વણુટ્જો વદ્ાવોજ્યં વાહિન્વમર્મનિ । 
માયાયાં વુષેટલ્વં ચ સ્વતઃ! સિધ્યાતિ નનયત ? ફેજ્‌ 
શખ્દાર્થ-એ માયા, કૂટસ્થપણાનો નાશ કર્યા 
વગર જ જગત્‌ આદિને ઉત્પન્ન ફરે છે. અહાહા ! 
રુર્ઘટ કાયૈને જ સુખ્યત્વે કરીને કરવાવાળી એ 
માયામાં કેવી ચમત્મુતિ છે | જલમાં પ્રવાહીપણું છે, 
અગ્નિમાં ઉષ્ણુતા છે, પાષાણુમાં ઠઠિનતા છે, તેમ જ 
માયામાં ન ઘટી શકે તેવું ઘટાવવાપણું છે તે 
સ્વાભાવિક રીતે સિદ્ધ છે, ખીજા નિમિત્તથી થયેલું 
નથી. ૧૩૪-૧૩૫ 
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શિષ્ય-ન્યારે માયા અસંગ અને નિવિકારી આત્માને 
જગદ્રપે કરે છે તથા જીવ અને પશ્વરફૂપ એક છતાં 
તેનો ભેદ પાડે છે, ત્યારે નિર્વિકારી આત્માના નિવિં- 
કાર્પણાને। શું નાશ થશે નહિ ? 


ગુશ-માયા જે કે અસંગ અને નિવિકારી આત્માને 
જગદ્રપે રચી, જીવ અને ઈશ્વિર્‌ જૂદા પાડે છે, તથાપિ 
ખહા-આત્માના નિવિકારીપણાનો નાશ્ થતો નથી; 
કારણુ કે માયા, બહ્મના નિવિંકારીપણાને! નાશ કર્યા 
વિના જ જગત્‌, જીવ તથા ઈશ્ચરતે। ભેદ પાડે છે. 


શિષ્ય-નિર્વિકારીપણાને નાશ થયા વિના જગત્‌ , 
જીવભાવ તથા ઈશ્ચર્ભાવની ઉત્પત્તિ કરવી, એ તો 
દુર્ધટ જ. 

ગુસ-નિઃ સંદેહ જ. માયાને કાંઈ પણુ દુર્ધટ નથી. 
દુર્ધટ કાર્યો ઉત્પન્ન કરવાં એ જ માયાતું મુખ્ય કાર્ય છે. 
યાં ચમતૃૃતિ શી ? “ અર્વાટ્લવટનાવટીયલી માથા | માયા 
દુધટ પદાર્થોની ધટના કરવામાં ચતુર છે !' એ પ્રમાણે 
શાસ્ત્રમાં પણુ માયાની દુર્ધટ ધટના ધડવામાં ચતુર્તા કહી 
છે તો પછી આશ્ચર્ય શું છે? રે ! દુધેટની ધટના ક- 
ર્વાથી જ માયાનું માયાપણું સિદ્ધ થાય છે. “નથી” તેને 
'જી' એમ ખતાવવું ને “છે' તેને “નથી' એમ ખતાવવું, 
એ તો માયાનું કામ જ છે. દુર્ધટની ધટના ધડવી, 
એ જ માયાને! સ્વભાવ છે, તેથી જે માયા દુર્ધટની 
ધટના ન કરે તો! તે માયાજ કહેવાય નહિ. જેમ જ- 
લમાં પ્રવાહીપણું સ્વાભાવિક છૈ, અમ્િમાં ઉષ્ણુતા 
એટલે તાપ કરવો! એ સ્વાભાવિક છે, પાષાણુમાં કઠિ- 
નતા સ્વાભાવિક છે, તેમ માયામાં દુર્ધટ પદાર્થની ધટના 
કરવાપણું, નહેતાનું હોતાપણું કરવું, એ સ્વાભાવિક 
છે. ૧૩૪-૧૩૫ 


૬ કું] 
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છે અને શુરુ તેનું સમાધાન કરતાં કહે છે કરે, માયા 
માટે પ્રશ્નજ કરવો નહિ; કેમકે, માયા તે માયા જ. 
ત વેશિ છોજો વાવપ સાક્ષાત્તાવચમત્જાતિમ્‌ | 
ધત્તે મનસિ પશ્રાજુ માચેષેત્યુવશામ્યતિ ।1૨૨૬।। 
દ્રતાંતિ દિ ચોયાનિ નમદ્વ્તુત્વવારિંણુ | 
ત શોટ્નીર્ય માયાયાં તસ્યાથ્રોયેવસ્પતા ૨ રે૭ 
લોવે"વિ યહ ચોયં ર્યાર્વચોએે ગોયતે મયા | 
વરિષર્યે તતથાયં ત પુનઃ તરતિચોયતાય્‌।? રે૮॥ 
વિદમચેવશરીરાયા માચાયાશ્રોયહપતઃ | 
અન્વેષ્વઃ પરિર0રોડ્સ્યા યુજ્િધરિ્‌ઃ ત્રયટ્નતા ? રૂ૨ 
શખ્દાર્થ-લેઠ જ્યાં સધી માયાના પ્રેરકને સાક્ષાત્‌ 
જાણુતા નથી, ત્યાં સૂધી મનમાં આશ્ચર્ય પામ્યા કરે 
છે; પરંતુ પ્રેરકને જાણ્યા પછી મનમાં જાણે છે કે, 
“આ માયા છે, એટલે તેનું આશ્ચર્ય શાંત પડી 
જાય છે. આવા પ્રશ્નો તે જગતનું સત્યપણું કહેવા- 
વાળા નૈયાયિકાદિ પ્રતિ કરવા ચેગ્ય છે, પરંતુ 
માયાવિષે કરવા ચોગ્ય નથી; કારણુ કે માયાનું સ્વરૂપ 
અત્યંત શંકા ચેગ્ય છે અથાત્‌ પ્રશ્નરુપ છે, તેને માટે 
પ્રશ્ન કરવો, તે ચોગ્ય નથી. પ્રશ્નરુૂપ માયા માટે 
પણુ જે પ્રશ્ન ફરવામાં આવે, તેપછી તારા પ્રક્ષમાં 
હું પ્રશ્ન કરું છું એવી વાત થઈ, (અને તેમ કરવા 
થી કંઈ તત્ત્વને નિર્ણય થાય નહિ). માટે પ્રક્ષોને। 
તો પરિહાર (સમાધાન) કરવો! ચોગ્ય છે, પરંતુ 
પ્રશ્ન સામે પ્રશ્ન કરવો! ચોગ્ય નથી. જેનું સ્વરુપ 
આશ્ચર્યકારક છે એવી માયા પોતે જ પ્રશ્નસ્પ હો- 
વાથી, ખુદ્ધિમાન પુરુષોએ પ્રયત્નથી માયાને પરિહાર 
(નિવારણુને। ઉપાય) શોધવો જેઈએ. ૧૩૬-૧૩૯ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 
શિષ્ય--તમે કહું કે, (ચાલતા પ્રકરણુના ૧૩૪ મા 
શ્લોકમાં ) “ કુર્ષટેજાવિષાવિન્યાં માયાયાં જા જમસ્જુસિઃ । 
દુર્ઘટની ધટના કરવાવાળી માયામાં આરશ્ચર્ય રું છે ? ' 
એ કહેવું અયોગ્ય છે; કારણુ કે, માયાના અનેક પ્રકારનાં 
આશ્ચર્ય આ લોકમાં જેવામાં આવે છે. 
ગુરુ-જ્યાં સૂધી માયાને ર્ચવાવાળા અહ્ાને। સાક્ષા- 
«કાર્‌ થયો નથી, ત્યાં ચૂૃધી મનમાં માયા વિષે આશ્ચર્ય 
લાગે છે ખરં; પણુ માયાના રચવાવાળા માયાવી એટલે 
પરધઉાનેો સાક્ષાત્કાર થયા પછી મનમાં ચમત્કાર લા- 
ગતો નથી; પરંતુ “આ માયા છે,' એવી રીતે નજણુતાં 
મન તુર્ત જ શાંતિ પામે છે, “નણ્યો કોચડેો કેોડીના 


 ચિત્રદીપ 


૧૯૫ 


કામને!' તેવું થાય છે. માટે “માયામાં આશ્ચર્યે પામવાનું 
નથી,' એ અમારું કહેવું અયોગ્ય નથી. એ માયા ત્રિગુણુ 
સતે પણુ સમસ્ત જગતના હેતુરૂપ છે. હરિહરાદિ પણુ અ- 
પાર એવી એ માયાને જણી શકતા નથી, સર્વના ખાશ્રય- 
રૂપ છે. આ અગિલ જગત્‌ એના અંશસછપ છે, તે અજ 
અવ્યાકૃત એવી આધ પરમપ્રકૃતિ છે, એમ સપશતીમાં 
કહ્યું છે, તેથી માયાના સંબંધમાં કશે। પણુ પ્રશ્ન કરવે 
નાહ. ૧૩૬ 

શિષ્ય-ન્યારે માયા વિષે અદ્દૈતવાદી પ્રતિ પ્રશ્ન જ 
કરવો નહિ, ત્યારે તે વિષે કે।ણુ પ્રશ્ન ડરવે। ? 

ગુર્-નૈયાયિકનતે એ સર્વ પ્રશ્નો પૂછવા; કેમકે, તેએ 
જગતને સત્ય વસ્તુ માને છે. 

શિષ્ય-અદ્દેતવાદીને એ વિષે પ્રશ્નો ન કરવાતું કારણુ ? 

ગુશ-અદ્દૈતવાદી તો જગતને માયિકજ કહે છે, ને 
માયિકમાં અનેક ચમત્કાર હોય જ. એ માયા પોતે જ 
પ્રશ્ન સ્વરૂપ છે, શંકાસ્પદ છે એટલે તેતું શુદ્ધ સ્વરૂપ જણી 
શકાતું નથી. તેથી તેમાં એકમાંથી અનેક પ્રશ્નો ઉદ્ભવે 
છે, માટે એના સંબંધે ખીજ પ્રશ્નો કર્‌વા વ્યર્થ છે. માયા 
પોતે જ પ્રેશ્રસ્વરૂપ છે; તેથી જેમ કેોલસાને વિશેષ 
કાળો કરી શકાતો! નથી, કેમકે તે તો કાળો જ છે, તેમ 
પ્રશ્ન સ્વરૂપ, શંકારૂપ માયામાં પ્રશ્ન કરવો ધટતે નથી, 
%મકે તે માયા જ છે. તેમ છતાં પણુ જે તું પ્રશ્ન કરે 
તો જાણે પ્રશ્ન વિષે પ્રશ્ન અને શંકા વિષે શંકા કર્યા 
કરવી, એના જેવી આ વાત થઈ ગણાય. તે કારણુથી 
માત્ર પ્રશ્નનો પરિહાર કરવો યોગ્ય છે, પણુ પ્રશ્ન વિષે 
પ્રશ્ન, કરવો! યોગ્ય નથી. પ્રશ્ન વિષે પ્રશ્ન ને તે વિષે પુનઃ 
પ્રશ્ન એમ કરવાથી પ્રશ્ન જ પ્રશ્ન થયા કરરે અને તેથી 
જાઈ પણુ તત્ત્વને નિર્ણય થશે નહિ. એ માયાનું સ્વરૂપ 
આશ્ચર્યકારક છે; કારણુ કે, તે આનર્વચનીય છે, શખ્દો- 
વડે તેતું કથન કરી શકાય તેવું નથી, એટલા માટે 
માયા પ્રશ્નસ્વરૂપ છે, તેથી છ્ુદ્ધિમાન્‌ પુસ્પોએ માયાવિષે 
પ્રશ્ન, કરવો નહિ, પરંતુ પ્રયત્ન કરીને પણુ એ માયાની 
નિજૃત્તિતા ઉપાય રશેો।ધી કાલવે।,, ને તે જ કલ્યાણુકારક 
છે, ૧૩૭-૧૩૯ 

ગવવતર્ણિકા-આટલું છતાં પણુ શિષ્ય, માયા- 
પણાવિષે ને તેના સ્વસ્પવિષે પ્રશ્ન કરે છે, ત્યારે 
શુરુ તેને કહે છે. 

માયાત્વમેવ સિશ્રેયમિતિ ચેસ્ટ સિશ્ચિનુ । 

જોવામસિટ્રમાયાયા ઇક્ષળ યસહ્ીકતાર્‌ા₹૪૦॥ 

ન નિશ્પચિરલું શયચા વિસ્વઇ માતતે ચ ચા । 

ભા “પાતર છાવાઃ વંતાતિપેરિરે ૨૪ શ 

સ્૫ટં માતિ અમથેટ્મરવય તલિહ્યળમ્‌ । 

માયાપયં સમસર્મારીશસ્વાપક્ષયાતત; । ૬૪૨ 
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શખ્દાર્થ-માયાપણુાનો જ નિશ્ચય કરવો ચેગ્ય 
છે, એમ જે તું કહેલો હોય તે ભલે તેનો નિશ્ચય 
કર. લે।કે।માં પ્રસિદ્ધ માયાનું જે લક્ષણ છે તે જ લક્ષણુ 
આ પ્રજુત માયામાં જેઈ લે. જેનું નિસ્પણુ કરી 
શકાતું નથી, અને જે અતિસ્પષ્ટ ભાસે છે, તે જ 
માયા; અને તે જ ઇદ્રજલાદિકમાં છે, એમ લે।ફે। 
માન્ય કરે છે. આ જગત્‌ સ્પછ ભાસે છે અને 
તેનું નિસ્પણુ કરવું અશક્ય છે. તે માટે જગત્‌ 
માયામય (માયાથી ઉત્પન્ન થયેલું) છે, એમ નિષ્પ- 
ક્ષપાત દૃષ્ટિએ જેઈ લે. ૧૪૦-૧૪૨ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-માયાના સ્વરૂપને! નિશ્ચય થયા પછી માયાની 
નિભદ્ત્તિતા ઉપાય શેધવેો એમ તો બને, પરંતુ હજ 
સૂધી માયાના સ્વરૂપનો જ મને નિશ્ચય થયો નથી, ત્યાં 
તેન! નિવારણુનેો ઉપાય કેવી રીતે શે।ધવે। ? 

ઝુરુ-ચાલ, તારે માયાના સ્વરૂપને! નિશ્ચય કર. 

શિષ્ય-કહે। ત્યારે, માયાનું સ્વરૂપ શું છે ? 

ઝુર-ગારુડીની માયા તેં એેઈ છેની ? એ ગાસ્ુડીની 
માયાનું જે સ્વરૂપ છે, તે જ આ પ્રમૃત માયાનું પણુ સ્વ- 
રૂપ છે. માટે પ્રથમ તો લે।કપ્રસિદ્ધ ગાસ્ડીની માયાનું 
સ્તરૂપ નનણુ. ૧૪૦ 

શિષ્ય-પ્રથમ તે! માયાનું સ્વરૂપ જણુવું જેઇઇએ. 
માયાનું સ્વરૂપ નણુવાથી ગારૂડોની માયા અને પ્રકૃત 
માયાનું સ્વરૂપ ન્નણુવામાં આવશે; માટે પ્રથમ માયાનું 
સ્વરૂપ સમજળવે।. ખીજી આડીતેડી વાત ન કહો. 

ઝુરુ-જેનું નિસ્પણુ ન થઈ શકે, છતાં જે સ્પષ્ટ 
ભાસૈ, તે માયા. તે માયા ઇદ્રજનલાદિકમાં સ્પષ્ટ રીતે 
જેવામાં આવે છે. જેમકે, ગારુડી, સોનાચાંદીની 
મોહેરે બનાવી લેક્ડાને બતાવે છે ને તે મોહેરે 
સ્પષ્ટ રીતે લેકેના જેવામાં પણુ આવે છે. હવે જે 
સૂટ્મબુદ્ધિથી વિચાર કરીએ તો એ મોહેર્‌। સત્ય નથી; 
કાર્‌ણુ કે, જે એ મેોણહેોરોા સત્ય હોય તો ગારુડી, પૈ 
પૈ માટે શું કામ ભીખ માગે? તેમ જ મોહેોરેા ખોટી 
પણુ નથી; કેમકે, જે ખોટી હોય તે! તે મોહેરે દેખાવી 
ન જેઇ!એ. 

શિષ્ય-એ ગાસ્ડી તો લે।કોની નજર્‌ ખાંધી લે છે, 
તેથી મેહેર! જેવામાં આવે છે, પણુ તે કાંઈ ખરી 
મોહેરો નથી. 

ગઝુસ્-ગમાસ્ડીમાં લેષ્ઠાતી નજર્‌ ખાંધવાની શકિત 
હોય તો મોટા મોટા વ્યાપારીઓની નજર ખાંધીને તેની 
દુકાનમાંથી પૈસાની થેલીઓની થેલીએ કાં ન ઉપાડી 
જાય, ને પોતે કંગાલ હાલતમાં શામાટે રહે? પણુ 
માહેર! સ્પષ્ટ ભાસે છે જ, તથાપિ તેનું નિરૂપણુ થઈ 


શ્રી પંચદશી 
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શકતું નથી, તેથી ગાસ્ડીએ કરેલી મોહેરે! માયા જ 
છે એમ માનવું જ્ેઇએ. ૧૪૧ 

હવે તું એમનનણુ કે, આ જગત્‌ સત્ય નથી; તે ભે 
સત્ય હોય તો તેતો ખાધ થવો ન જેઈએ. તેમ જગત્‌ 
અસત્‌ નથી. જે એ અસત્‌ હોય તે તે દેખાવુંએ ન 
બએેઇએ. હુવે જગત્‌ તો સ્પષ્ટ દેખાય છે, ને તેને 
બાધ પણુ થાય છે; પરંતુ તેનું નિસ્પણુ થઈ રાકતું 
નથી, તેથી જગત્‌ માયામય છે ખેમ ઠરે છે, હે 
રિષ્ય | હુઠેને હેઠે મૂકી નિષ્પક્ષપાતથી શાંત ચિત્તે વિચાર 
કરીશ તો જગતનું માયામયપણું સ્પષ્ટ તારા જણુવામાં 
આવશે. ૧૪૨ 


અવતરણિકા-શિષ્ય, જગતના નિસ્પણુની અશ" 
ઝ્યતાવિષે પ્રશ્ન કરે છે; ત્યારે શુરુ કહુ છે કેઃ - 


નિસ્પાચિતુમારય્યે નિસ્વિણેરવિ પંરિતૈઃ । 

અજ્ઞાન પુર્તસ્તેષાં માતિ વાણાણુ વાણુચિત્‌ ૨૪૨ 

રેદ્ંદ્રિયાટ્યો માવા વીર્યેળોત્વારિતા; વયમ્‌ | 

વાથ વા તત્ર પેતન્યામિસ્યુસે તે વિગુસરયા૨૪૪ 

શખ્દાથે-સર્વ પંડિતો જગતનું નિસ્પણુ કરવાને 
આરંભ કરે તો તેઓને પણુ કે।ઈ કક્ષા(સ્થળ)માં 
આગળથી અન્તાન ભાસે છે. દેહુ અને ઇંદ્રિયાદિક 
પદાર્થો વીર્યે કરીને કેમ ઉત્પન્ન થયા? ને તેમાં 
ચૈતન્ય ક્યાંથી આવ્યું ? એવી રીવે પ્રશ્ન કરવામાં 
આવે તો તું શું ઉત્તર આપીશ ? ૧૪૩-૧૪૪ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-કહે। મને કે, જગતનું નિસ્પણુ અશક્ય કેમ છે? 

ઝુર-જગતતું નિજૂપણુ કેઈ પણુ કરી શકે તેમ 
નથી, માટે જગતનું નિરૂપણુ અશકય છે. અનેક ગ્રંથકત્તો 
પંડિતોએ જગતના નિરૂપણુનેો આરંભ કર્યો છે, તથાપિ 
કરાઈ પણુ પંડિત જગતનું પૂણે નિરૂપણુ કરી શક્યો 
નથી. નિજ્પણુ કરતાં કરતાં કોઈ ખે વાતો કહીને 
અટડયા, કેઈ ચાર વાતો કહીને અટકયા, ને કોઈ આઠ 
વાતો કહીને અટડયા, એમ સર્વ અટકયા છે, પણુ કે।ઇએ 
પૂર્ણ નિસ્પણુ કર્યું નથી, કે જગત્‌ કેમ થયું, કેણે 
રચ્યું, શા માટે રચ્યું, કયારે રચ્યું? એમાંતું કેઈઈ પણુ 
નિરૂપણુ થઈ શકયું નથી, માટે જગતનું નિરૂપણુ અશકય 
કહેવામાં આવે છે. ૧૪૩ 

હું જ તને પૂછું છું કે, વીર્યે કરી દેઠુ અને પદ્રેયા- 
દિક પદાર્થો કેમ ઉત્પન્ન થઈ શકે છે ? વીર્યે તો હાથ- 
પગ આદિ અવયવે વિનાનું ધાટા જળ જેવું છે, ને 
દેહ તો હાથપગ આદિ અવયવોવાળે છે, તથા હાડકાં, 
માંસ અને રધિર આદિથી ભરપૂર છે; વળી ઇદ્વિયોમાં 
નૂદીજૂદી શ્ઞકિતિ રહી છે, તે સહિત આ દેહ તથા 


ચિત્રદીપ 


ઇદ્િ। એ વીર્યમાંથી કેમ ઉત્પન્ન થયાં? વળી એ 
દેહાદિકમાં ચૈતન્ય કેમ પ્રતીત થાય છે? એ પ્રશ્નનું 
ઉત્તર તું શું આપે છે ? ૧૪૪ 

ગવતરણિકા-એ પ્રશ્ષ સાંભળી, શિષ્ય ચાર્વાકના 
મતાનુસાર સ્વભાવવારીની પેઠે ઉત્તર આપે છે; અને 
ગુરુ તેનું ખંડન ફરે ઝે. 

પીથેશ્શેષ સ્વમાવમેત્વયં તદ્રિશ્વં ત્વયા । 

ઝન્વયચ્યતિરેજૌ યો મન્નૌ તૌ વંધ્યવીયેતઃ ૨'૪૧ 

શખ્દાર્થ-દેહાદિકની ઉત્પત્તિ થવી, એ વીર્યને 
સ્વભાવ જ છે, એમ જો તું કહેતો હોય તો એ 
તેં કેમ જાણ્યું? તું કહીશ કે, મેં અન્વય અને 
વ્યતિરેકથી જાણ્યું. તે ખજ્ને વાંઝીયાં વીયૈને લીધે 
નિષ્કૂળ થઈ જાય છે. ૧૪૫ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-ડું માતું છું કે, દેહ તથા પંદ્રિયાદિકની ઉત્પત્તિ 
થવી, એ વીર્યનો સ્વભાવ જ છે. 

ગુશ-ડીક કહ્યું, પણુ તે ખોડું કહ્યું. દેઠ, ઇદ્રિયાદિકની 
ઉત્પત્તિ થવી, એ વીર્યતેો સ્તભાવ છે, એ તેં કયાંથી 
જાણ્યું ? 

શિષ્ય-એ વાત મેં અન્વય અને વ્યતિરેકથી જણી. 
જ્યાં વીર્ય હેય છે યાં દેહ, પંદ્રિયાદિક હોય છે, ને 
જ્યાં વીર્યના અભાવ હોય છે યાં દેહ, પઈદ્રેયાદિક હોતાં 
નથી. એ પ્રમાણે દેઠ તથા પંદ્રિયાદિકતો અન્વય અને 
વ્યતિરેક છે. 

ગુજ્-તેં કહેલો અન્વયવ્યતિરેક અત્ર બર્‌ાખર બંધ- 
બેસ્તો નથી; કારણુ કે, અનેક સ્થળમાં વીર્યનો સદ્ભાવ 
છતાં પણ, દેહેદ્રેયાદિક ઉત્પન્ન થતાં નથી. 

શિષ્ય-દેહેદ્રિયાદિકતે ઉત્પન્ન કરવાને વીર્યને સ્તભાવ 
છતાં અને વીર્યનો સદ્ભાવ હોવા છતાં પણુ દેહેદ્રિયાન 
દિક ઉત્પન્ન થતાં નથી, એવાં સ્થળ ડયાં છે ? 

ગુર-મૂર્ખ ! તેવાં સ્થળ પુષ્કળ છે. તેવાં સ્થળ હું 
તને કહું છું તે સાંભળ, સ્વમમાં સ્રીસમાગમાદિકનાં 
કારણથી સૂતેલા પુસ્ષનું વીર્ય શરીરમાંથી તીફળી ન્નય 
છે, તથાપિ યાં દેહાદિક ઉત્પન્ન થતાં નથી. 

શિષ્ય-સ્વમમાં સૂતેલા પુસ્ષનું વીર્ય શરીરમાંથી 
નીકળી નય છે, અને તેથી દેહાદિક ઉત્પન્ન થતાં નથી 
એ વાત ખરી છે, પરંતુ તેથી વીર્યના સ્વભાવમાં કાઈ 
જાતનો ખાધ આવતો નથી; કેમકે સ્વમેમાં નીકળેલું 
વીર્ય કાંઈ આરી વિષે પડતું નથી. ખીજ ક્ષેત્રમાં ન પડે 
તેથી ફેળ ઉત્પન્ન ન થાય, પણુ તેથી બીજમાંથી ફળ 
ઉત્પન્ન કરવાને ગુણુ કંઈ જતે રહેતો નથી. માટે મારું 
કહેવું એવું છે કે, સ્ત્રી વિષે પડેલાં વીર્યનો દેહાદિકને 
ઉત્પન્ન કરવાને સ્ત્રભાવ છે. 


૧૯૭ 


ગુર્ૂ-એ પણુ ખોડું. ગર્ભવતી સ્રી વિષે પડેલાં વીય- 
માંથી દેહાદિક ઉત્પન્ન થતાં નથી; સ્રી વિષે અનેક વાર 
વીર્ય પક્યા ૭તાં પણુ તે વીર્ય વ્યર્થ જ્નય છે અને સ્ત્રી 
વાંઝણી રહે છે, અને તેમાંથી દેહાદિક ઉત્પન્ન થતાં નથી. 
વળી કામી પુસ્ષનું વીર્ય નિય સ્રીમાં પડે છે, પણુ તે- 
માંથી કાંઈ દેહાદિક ઉત્પન્ન થતાં નથી. તારા હિસાખે 
તો જ્યારે જ્યારે વીર્ય આમાં પડે યારે લારે દેહાદિક 
ઉત્પન્ન થવાં જ નેએ, પણુ તેમ થતું નથી, તેથી તારે 
અન્વય મુઠ્ઠી વાળી ભાગી જય છે. વળી વીર્ય વિના 
પણુ વસિઇ, નારદાદિકની ઉત્પત્તિ ગ્રંથો! વર્ણવે છે, તેથી 
વ્યતિરેક પણુ ધટતો નથી. માટે દેહેન્દ્રિયાદિકને ઉત્પન્ન 
કર્વાને। વીર્યનો નિય સ્વભાવ છે, એ તારું કહેવું અયેગ્ય 
જ છે. એમજ, નૂ, લીંખ વગેરે સ્વેદજ તથા જક્ષાદિક 
ઉદ્ભિજજ વગેરે જંતુઓ વીર્યથી ઉત્પન્ન થતા નથી, તે 
તો કેવળ મળાદિથી જ ઉત્પન્ન થાય છે, તેથી આ 
તારે। સ્વભાવવાદ વ્યર્થ જ છે. ખરી રીતે તો જગત્‌ 
માયિક જ છે. ૧૪૫ 

અવતરણિકા-મોટા સોટા સુનિએ પણુ જગ- 
તને માયિક કહે છે અને એ વિષયમાં પ્રાચીન 
વચનોનું પ્રમાણુ આપી જગતનું માયાવીપણું સિદ્ધ 
કરે છે. 

ત જ્ઞનામિ જિમષ્યેતારિસ્યતે શરળં તવ | 

અત છવ મદાંતૉડલ્ય ત્રવર્લીદ્રગાળતામ્‌ 1૨૪૬ 

ઇ્તરમાસ્મિવેદ્રગાજપપરં યટ્મવાસાસ્યિત 

સેતશ્રેતાતિ દ્રતમસ્તવપરમોમટ્તનાનાંઝુરણ |। 

વયોયેળ શિજીસ્વયોવનગરાવેષૈરનેજેનતથ્‌ 

પશ્યત્યસિ શળોતિ સિદ્રતિ તથા 

મર્જત્યથામચ્છીતિ । ૨૪૭ 

શખ્દરાર્થ-'હું એમાંતું કાંઈ પણ્‌ જાણુતો નથી, 
એ વાકયનું અંતે તારે શરણુ લેવું પડશે. એટલા જ 
માટે, મોટા મહાત્માએ પણુ આ જગતતું ઇંદ્ર- 
જાલપણું માચિકપણારુપ કહે છે. આ જગત્‌ સિવાય 
ખીજું ઇદ્રજાલ શું છે કે જેમાં ગર્ભવાસમાં શહેલું વીર્ય 
હાથ, મસ્તક અને પગરસ્પ અનેક પ્રકારનાં અંકુરો 
ચેતનવાળાં કરે છે ? કમે કરીને શિશુત્વ (બાલકપણું), 
યૌવન (યુવાવસ્થા) અને જરા (ઘડપણુ) સ્પી અનેકુ 
વેષે કરીને વીટાય છે? તથા તે જુવે છે, ખાય છે, 
સાંભળે છે, સુંઘે છે,નય છે તથા આવે છે. ૧૪૬-૧૪૭ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

પ્રશ્નનું યથાર્થ ઉત્તર્‌ ન દેવાવાથી, તારે અંતે એમ 

કહેવું જ પડશે કે, “હું કાંઈ પણુ જાણુતો નથી.' હવે 


૧૯૮ 


જેમ દેહુ ઈદ્રિયાદિકની ઉત્પત્તિનો નિર્ણય થઈ શકતે નથી, 
તેમ અન્ય સંપૂર્ણ પદાર્થોની ઉત્પત્તિના પણુ નિર્ણય થઈ 
શક્તો નથી. એટલા જ માટે મોટા મોટા મહાત્માએ 
ખા જગતને પ્ૃદ્રેનલ કહે છે, એટલે જગત્‌ માયિક છે 
એમ માતે છે ને મનાવે છે ને તે સય છે. ૧૪૬ 

વિચાર કરીએ તો દેહાદિકની ઉત્પત્તિનેો નિર્ણય કોઈ 
પ્રકારે થઈ શકતે! નથી. જે, વીર્યને અને મતુષ્યના 
શરીરને વીર્ય તો સફેત ધાટાં જલ જેવું હોય છે. તે 
વીર્ય સંબર્ષણુથી ઉત્પન્ન થતા આતૈવ સાથે ગર્ભાશયમાં 
જાય છે, યાં દેહ બંધાય છે, તેમાં ચેતન્ય આવે છે, 
હાથ, પગ, મુખ, નાક, કાન અતે મસ્તકાદિ અવયવેા 
એ વીર્યમાંથી બંધાય છે. તેમ એ વીર્યમાંથી સંપૂર્ણ 
શરીર્‌ ખંધાય છે. પછી તે શર્‌ીર્‌ દશ માસ સૂધી ગુપ્ત 
સ્થળમાં, કે જ્યાં કોધ્ની દષ્ટિ પહોંચતી નથી ત્યાં 
આહારવિહાર વગર્‌ પડશ્રું રહે છે, પછી તેનો જન્મ 
ચાય છે. તે શરીર્‌ થોડા વર્ષ પર્યત બાલક કહેવાય છે, 
થોડા વર્ષ પછી યુવાન્‌ કહેવાય છે, ને ત્યાર પછી ૨ૃહ 
કહેવાય છે. એ જ શરીર, જેવું, ખાવું, પીવું, સાંભળવું, 
સુંધવું, આવવું, જવું, મ્રહણુ કરવું, શયન કરવું, સંયોગ 
કરવો, વિચાર કરવે।, યાદ રાખવું, સુખ દુઃખ અતુ- 
ભવવું' આદિ અનેક ક્રિયા કરે છે, વળી એ જ શરીરથી 
તેના જેવાં ખીજાં શરીરે! ઉત્પન્ન થાય છે. એ પ્રમાણે 
વીર્યનું પરિણામ, શરીર થાય છે. એથી ખીજું શું અઆ- 
શ્રય છે ? અર્થાત્‌ એજ મોડું આશ્રયે છે, તો પછી 
માયામાં આશ્ચર્ય શું છે? ૧૪૭ 

ગમવતર્ણિકા-દેહુના નિસ્પણુની પેઠે વૃક્ષાદિકતું 
નિરષપણુ કરવું પણુ અરાકય છે, તે જણાવે છેઃ- 
દ્રેદ્વટ્રટધાનાહ્‌ી સુવિચાર્ય વિજોવચતાય્‌ | 
છાધાના જત્ર વા વસસ્તસ્માન્માયેતિ સિથિતુ।?૪૮॥। 

શખ્દાર્થ-દેહની પેઠે વડના ટેટા વગેરેના ખીમાં 
પણુ સારી રીતે વિચાર કરીને જે ક્રે, કયાં ઝીણાં 
ખીજ અને કયાં વડનું ઝાડ? તે માટે આ “માયા જ 
છે, એ પ્રમાણે નિશ્ચય કર. ૧૪૮ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

કેવળ દેહનું નિસ્પણુ અશકય નથી, પરંતુ જક્ષાદિકનું 
નિરૂપણુ પણુ અશક્ય છે. પેલા વડનું ખીજ અને વડનાં 
વૃહ્નના વિચાર કર્‌. વડનું ખીજ અતિ ચૂટ્મ છે, પણુ 
વડભક્ષ કેટલું મોટું છે ( એ વડ, ખીજમાં સૃદ્મતાએ કરી 
રહે છે. તું પૃછશે કે, વડનાં ખીજમાં વડ કેમ રહી શકે ? 
પણુ એ વડનાં ખોજમાંથી વડની ઉત્પત્તિનું નિરૂપણુ કરવું, 
એ અતિ અશડ્ય છે, તેમ જ ખીજ જૃક્ષોનું અતે સર્વ 
જગતનું નિસૂપણુ કરવું પણુ અશક્ય છે. તેથી “તે સર્વ 
માયિક છે,' એવો જ નિશ્રય કરવે। ઠીક છે. ૧૪૮ 


શ્રી પંચદશી 


[ પ્રકર્‌ણુ 


અવતરણિકા--શિષ્ય શકા કરે છે કે, કદાચ 
અમારાથી જગતનું નિર્વચન થઈ શકશે નહિં, પણુ 
નૈયાયિકે તો કરશે જ; ત્યારે ગુરુ કહે છેઃ-- 

તિશ્સાર્વામિપાને યે ટ્ષતે લાજવાર્‌યા । 

દષેમિશ્રાર્ટિમેસ્તે તુ લંટનાર્‌ી છુશિક્ષિતા? ૨૪૨ 

ઝચિત્યાઃ સણુ વે માવા ન વાંસ્તજેણ યોગયેત્‌ા 

અચિત્યસ્પનાસ્પં મનસાડવિ નમય્લજ 1૨૧૦॥। 

શખ્દ્ાર્થ--જગતના નિરુપણુમાં જે નેયાયિક 
વગેરે અભિમાન રાખે છે, તે (નૈયાચિક આદિ )ઓને 
તો! હર્ષમિશ્રાદિકાએ ખંડનાદિક (ખંડનખંડખાઘઆદિ 
ગ્રંથા)માં સારી રીલે શિક્ષા દીધી છે. જે પદ યં 
વિચારમાં આવે તેવા નથી, તેમાં તર્ક લડાવવ જ 
નહિ. મનથી પણુ આ જગતના સ્વરૂપની રચનાને 
ખરેખર વિચાર થઈ શકે તેમ નથી. ૧૪૯-૧૫૦ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવર્‌ણ 

શિષ્ય-મારાથી તે જગતનું નિર્પણુ થઈ શકતું 
નથી, તોપણુ ન્યાયકુસુમાંજલિમાં, ઉદયનાદિક આચાર્યો- 
એ જગતતું નિરૂપણુ કર્યું છે ખરં. 

ગુજ્-તારા પૂજ્ય ઉદયનાદિક આચાર્યો જગતના 
નિર્પણુ વિષે અભિમાન રાખે છે. તેમનું ખંડન હુર્ષ- 
સિત્રાદિકોએ ખંડનખેડખાધમાં, ચિત્સુખીમાં, અદદૈત- 
સિદ્ધિમાં, ખહ્માવિઘાભરણમાં તથા ખીન્ન અનેક ગ્રંથે।માં 
સારી રીતે કર્યું છે, ને તેઓના મતને સાતડેસાત 
કરી દીધો છે, એવો કે તેએ ખડા પણુ થઈ શકતા 
નથી. ખરી રીતે તો એ ઉદયનાદિક પણુ જગતનું 
નિરૂપણુ કરી શક્યા નથી. ૧૪૯ 

ર્‌ ફ્રિષ્ય ! જે પદાથૅતું નિસ્પણુ ન થઈ શકે, તે 
પદાથના નિસ્પણુમાં પ્રયાસ કરવો નહિ, આ જગતનું 
નિરૂપણુ કોઈ પણુ પ્રકારે થઈ શક્તું નથી, તેમ એ 
જગતતું નિરૂપણુ વિચારમાં પણુ આવી શકતું નથી, 
તેથી જગતના નિજૂપણુર્મા ઉધમ કરવો, એ જલ 
વલેવવાની પેઠે નિષ્ફળ છે; એમાંથી કંઈ સાર નિકળે 
તેમ નથી. ૧૫૦ 

અવતરણિકા-હવે શિષ્ય પૃછે છે કે, આ જગત- 
તું ગમે તેમ હો, પરન્તુ તેથી માયા વિષે શું સિદ્ધ 
કર્યુ? ત્યારે ગુરુ માયાથી જગત્‌ કેમ થયું, તે કહે છે. 


ઝચિત્યવ(પનાશસિવાન ઘાયેલિ નિશ્ચિનુ । 
થાયાવીન તહેવૈવ લુણસ્ાવનુમૂયતે । ૨૧૨ ।। 
નાત્રવ્સ્વસ્નગમત્ત્ર છીન વીગ ₹વ ટુમ । 
તલ્માટ્શેષગમતો વાલનાસ્તત્ર સંરિથિતા।1૨૧૨॥ 


$ ડુ] 
શખ્દાર્થી-જેની રચના અચિંત્ય છે એવા સૂપ 
શક્તિવાળું જે ખીજ (કારણુ ) છે તે જ માયા છે, 
એજ પ્રમાણે તારે નિશ્ચય કરવો. એજ એક 
માયાસ્ર્પી ખીજને। સુષુપ્તિમાં અનુભવ થાય છે. 
જેમ (વડના ) ખીજમાં વૃક્ષ લીન થઇને શહે છે, 
તેમ જાગ્રત જગત્‌ અને સ્વસ જગતૂ માયારૂપી 
ઔજમાં લીન થઇને રહેલું છે. તે માટે સરવ જગતની 
વાસના માયારૂપી કારણમાં રહેલી છે. ૧૫૧-૧૫૨ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 
શિષ્ય--જગતનું નિસ્પણુ અચિત્ય હોય તો ભલે રહું, 
પણુ આ સર્વ વાતથી માયાવિષે તમે રું સિદ્ધ કરકુ ? 
ગશુર્‌-અચિત્યરચનારૂપ શકિતવાળું જે કારણુ છે 
તે જ માયાનું સ્વરૂપ એ છે. 
શિષ્ય--અચિત્યર્ચનારૂપ શક્તિવાળું કારણુ તમે 
કયાં જેયું છે ? 
ઝુશ્‌--માયા જે અચિત્યરચના શક્તિવાળું કારણુ 
છે તેનો જે સુષુપ્તિમાં અનુભવ થાય છે તેમાં. ૧૫૧ 
દાખલા તરીકે, વડના ટેટાનાં સૂદ્મ બીજમાં જેમ 
વડભૃક્ષ અત્યત સૂદ્મસૂપે રહેલું છે, તેમ જત્રતરૂપ અને 
સ્વમરૂપ જે આ જગત્‌ છે તે, સુષ્ુપ્તિમાં વિધ્માન 
એવાં માયારૂપ ખીજમાં લીન થઇપ્તતે રહેલું છે, તેથી 
સકળ વાસના તેનામાં રહેલી છે. જેમ વડની શાખા, 
વડનાં પાદડાં, પુષ્પ, ફળ વગેરેને ઉત્પન્ન કરનારા 
સૂટ્મ સંસ્કારો વડના ખીજમાં રહે છે; તેમ જ જગતની 
વાસનાઓ (તાનથી ઉત્પન્ન થનારા સંસ્કારે) માયામાં 
રહેલી છે. ૧૫૧--૧૫૨ 
ઈશ્વરતું સ્વરૂપ ( આનંદમયકેશ » 
અવતરણિકા-માયામાં વાસના રહી છે તેથી શું 
સિદ્ધ થાય છે, એમ ફ્રિષ્ય પૂછે છે, અને ગુરુ લેતું 
સમાધાન કરે છે. 
યા 9ુર્રિવાસનાસ્તાણુ સેતન્યં વ્રતિવિંથતિ । 
મેવાવાશવર્સ્પર્ણચરામાલોડ્નુમીયતામ્‌ા?૧૨॥ 
શખ્દાર્થ--જે ખુદ્ધિની વાસનાઓ છે, તેમાં 
ચૈતન્યતું પ્રતિખિખ પડે છે. તે પ્રતિબિંબ મેઘાકાશ- 
ની પેઠે અસ્પષ્ટ ચિદાભાસ છે, એમ અતુમાનથી 
જાણુવું. ૧૫૩ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 
શિષ્ય-માયામાં પણુ જગતની વાસના રહી છે, તેથી 
શું સિદ્ધ થશે ? 
શુજ્-એથી ચિદાભ્ઞાસની સિદ્ધિ થાય છે. ખુદ્ધિની 


વાસનામાં જે ચૈતન્યનું પ્રતિબિબ પડૅ છે, તે ચિદા- 
ભાસ છે, 


ચિત્રદી 


૧૯૯ 


શિષ્ય-ન્યારે ચિદાભાસ છે, લારે તે ચિદાભાસ 
અતુભવમાં કેમ આવતે નથી? 

ગુજ્-જેમ મેધમાં પ્રતિબિબિત આકાશ અસ્પષ્ટ છે, 
તેમ ખુદ્ધિની વાસનામાં પ્રતિબિબિત ચિદાભાસ અસ્પણ 
છે. જેમ મેધાકાશ અતુભવમાં આવતું નથી, તેમ 
ખુહ્દધિની વાસનાઓમાં રહેલો ચિદાભાસ પણુ અગુભવમાં 
આવતે નથી. 

શિષ્ય-જ્યારે ચિદાભાસ અનુભવમાં આવતો નથી, 
શારે ખુદ્દિની વાસનામાં ચિદાભાસ છે, એમ તમે શા 
કારણુથી કહે છે ? 

ગુજ-જેમ મેધાકાશ અતુભવમાં આવતું નથી, તયાપિ 
અતુમાનથી જણીએ છીએ કે “મેધાકાશ છે, તેમ અતુ- 
ભવમાં નહિ આવતાં છતાં, અતુમાન કરતાં, ખુહ્ધિની 
વાસનામાં ચિદ્દાભાસ છે, એમ નણવામાં આવે છે. ૧૫૩ 

અવતરણિકા-શિષ્ય કહે છે કે, ચિદ્દાભાસની 
સિદ્ધિ માટે અત્તુમાન ઘટતું નથી; વ્યારે ગુરુ કહે 
છે કેઃ- 

સામાસમેવ તટ્ીગ ધીલ્ષેળ પરોદ્તિ । 

અતો મુદ્દો ચિજ્ઞામાતો વિશ્વઇં ત્રતિમાયતે ૨૧૪ 

શખ્દ્રાર્થ-ચિદ્દાભાસવાળું તે ખીજ જ ખુદ્ડિસ્પે 
કરીને ઉઠય પામે છે; એટલા માટે ખુદ્ધિમાં ચિદા- 
ભાસ અવિસ્પણસ્પે ભાસે છે. ૧૫૪ 
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શિષ્ય--હે ગુરુદેવ ! મેધમાં રહેલું જળ અસ્પષ્ટ 
છે, એટલા માટે તેનાં જળમાં આકાશના આકારનું 
પ્રતિબિખ પણુ અસ્પષ્ટ છે. એ મેધાકાશની પૃથ્વીપર્‌ 
ઉભા રહીને તો કલ્પના જ થાય છે, પણુ તેનો અનુભવ 
થતો નથી. તેનો અતુભવ તો વિમાનમાં ખેસીને મેધોની 
ઉપર્‌ ઉડીને, મેધમાં રહેલાં જળમાં દૃદિ કરીએ યારે જ 
થાય. તથાપિ ધટમાં રહેલાં જળમાં પડેલા આફાશના 
પ્રતિબિખથી મેધાકાશના સદ્ભાવનું-હયાતિનું, અનુમાન 
થઈ શકે છે; એટલે, મેધાકાશના સદ્ભાવના અવુમાન- 
માં ધટાકાશનું દટ્ટાત છે, તેથી મેધાકાશ છે એમ 
જણાય છે. પરંતુ બુદ્ધિની વાસનામાં પ્રતિબિંબિત અસ્પટ્ 
ચિદાભાસના અતુમાનમાં કાંઈ પણુ દષ્ટાંત નહિ હોવાથી, 
તે ચિદાભાસનું અનુમાન થવું અશકય છે. 

ગુજ-અુદ્ધિની વાસનામાં પ્રતિબિતરિત ચિદાભાસનું 
અનુમાન થઈ શકે છે; કારણુ કે, તેમાં પણુ દૃષ્ટાંતે 
મળી શકે છે. ખુદ્ધિ વિષે ચિદાભાસની સપણ પ્રતીતિ 
થાય છે, તેથી ખુદ્ધિતું કારણુ અજ્ઞાન [ માયા ] પણુ 
ચિદાભાસવાળું છે, એવું અનુમાન થાય છે. જે ખુહ્ધિનાં 
કારણુ અન્તાનમાં ચિદાભાસ ન હેય, તો ખુદ્દિમાં ચિદા- 
ભાસની પ્રતીતિ કેમ થાય ? અજ્ઞાન ચિદાભાસવાળું 


ર૦૭ 


છે, તે ચિદાભાસવાળું એ અજ્ઞાન જ ખુદ્ધિસ્પે પરિ- 
ણામ પામે છે; તેથી એ ખુદ્ધિમાં ચિદાભાસ સપણ 
ભાસે છે. એ ખુદ્દિની રૃત્તિ જ ખુદ્ધિની વાસનામાં પડેલા 
ચિદાભાસમાં દાંત છે. એ પરથી અનુમાન કરી શકાશે 
કે, ખુદ્ધિની વાસનાએ। ચિદાભાસવાળી છે. કારણુ કે બુદ્ધિની 
વાસનાઓ પણુ ખુદ્દિની વૃત્તિની પેઠે બુદ્ધિની એક જ્નતની 
અવસ્થા છે. એવી રીતે ખુહ્દિકૃત્તિર્પ દષ્ટાંત હોવાથી, 


“'ખુદ્ધિની વાસનામાં ચિદાભાસ છે,' એવું અતુમાન થાય 
છે. ૧૫૪ 


અવતરણિકા-' જીવ અને ઈશ્વર? માયિક છે, 
તે સંખંષે કહે છે. 

માચામાસેન ગીવેશો ૧રોવીતિ શ્રતો જુલમ । 

જૂ ષક ક 

મેઘાવાશગળાવારા વેવ તો છુવ્યવાસ્થિતો ૨૧૦૧ 

મેઘવદ્ટવેતે માવા મેર્વાસ્યતતુજારવત્‌ । 

ધીવાસર્નાશ્રિટરમાસસ્તુષારસ્થવત્સ્યિતા ૨૧૬ 

શબ્દરાર્થ-માયા પોતામાં પડેલાં ( ચેતનના) આ- 
ભાસ એટલે પ્રતિખિબે કરીને જીવ તથા ઈશ્ચરને 
રચે છે, એમ શ્રુતિમાં કહેલું છે. ઈશ્વર તથા જીવ 
બેની, મેઘાકાશ તથા જલાકાશની પેઠે સારી રીતે 
વ્યવસ્થા ઢરેલી છે. માયા મેધની પેઠે વર્તે છે. મે- 
ઘમાં રહેલા તુષાર એટલે જલનાં ઝીણાં ફે્‌।રાંની પેઠે, 
ખુદ્ધિની વાસનાએ। માયામાં રહેલી છે, અને તુષારમાં 
જેમ આકાશનું પ્રતિબિખ પડે છે, તેમ ખુદ્ધિવાસનામાં 
ચિદાભાસ (ઈશ્વર) રહેલો છે. ૧૫૫-૧૫૬ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવર્‌ણ 

જવ અને ઈશ્ચિર બન્ને માયિક છે, એટલે જીવ અને 
ઈશ્વર ઉભયની સિદ્ધિને માયા આધીન છે. માયિક એટલે 
માયાનું કાર્ય નહિ, પરન્તુ માયાના કાર્યને અધીન છે 
જેની સિદ્ધિ, એવા જીવ અને પશ્રિર. જે એમ ન માને 
તો જીવ, ઈશ, શુહ્દચેતન્ય, અવિદ્યા, અવિધા ને ચૈતન્ય, 
ને એ પાંચેનો એક ખીના સાથે સંબંધ, એવા જે ૭ 
પદાર્થો સ્વરૂપથી અનાદિ માન્યા છે, તેમાં વિરોધ આવશે. 
તેથી માયિકનો અર્થ માયાધીન જેની સિદ્ધિ છે તે 
ઈશ્વર અને જવ માનવે. શ્રુતિમાં પણુ “જ્ીનેશાવામા- 
લેન જરોલિ માયા | માયા ( મૂળ પ્રાત) જીવ અને 
ઈશ્વરને આભાસે કરીને કરે છે,' અર્થાત કે તેમનાં 
સલયસ્વરૂપતે ઢાંકી દ આભાસરૂપ બનાવે છે, એમ 
કહ્યું છે. માયામાં પડેલું પ્રતિબબ ઈશ્વર કહેવાય છે, 
અને ખુદ્ધિમાં પડેલું પ્રતિબિંબ જવ કહેવાય છે. 

શિષ્ય-જવ પણુ માયિક છે અને પશ્વર પણુ માવિક 
છે; એવી રીતે માયિકપણું તો બન્નેને વળગેલું છે, ત્યારે 
'૪વ અતે ઈશ્વિર' એવી રીતે બેનો! ભેદ કેમ ? 


શ્રૌ પંચદશી 


[ શ્રકરણુ 


શુશ્-જલાકાશ સ્પષ્ટ છે અને મેધાકાશ અસ્પટ્ટ છે. 
એમાં સ્પછપણાંથી તથા અસ્પટ્પણાંથી જલાકાશને। 
અને મેધાકાશનેો જેમ ભેદ છે, તેમ અસ્પટ્ટ ચિદાભાસથી 
તથા સ્પટ્ટ ચિદાભાસથી, પશ્વિર અને જીવને। ભેદ છે. 
અસ્પટ્ટ ચિદાભ્રાસ તે ઇશ્વર છે, અને સ્પછટ ચિદા- 
ભાસ તે છવ છે. ૧૫૫ 

હવે ઇશ્વર મેધાકાશ જેવે। છે તેતું કારણુ એ જ કે, 
જેમ મેધાકાશમાં મેધ મુખ્ય આશ્રય છે, તેમ ચિદા- 
ભાસમાં માયા મુખ્ય આશ્રય છે; જેમ મેધમાં રહેલા 
જળનાં ઝીણાં ફે્‌ારાં મેધાકાશનો આધાર છે, તેમ 
બુદ્ધિની વાસના ચિદાભાસનો આધાર છે; જેમ જળનાં 
ઝીણાં ફ્‌રાંમાં આકાશનું પ્રતિબિબ રહ્યું છે, તેમ 
બુદ્ધિની વાસનામાં ઈશ્વરનું પ્રતિબિબ રહ્યું છે. ૧૫૬ 

અવતર્ણિકા-માયામાં પડેલા પ્રતિબિંખના ઈ- 
શ્વરપણુમાં પ્રમાણુ શું છે, એમ શિષ્ય પૂછે છે; 
તેપરથી ચુરુ કહે છેઃ- 

માયાધી્નાયિટામાતઃ કતો માથી મેશ । 

અંતર્યામ ચ સવેજ્ઞો ગમયોનિઃ સ ૬ ફિ ૨૧૭ 

શખ્દાર્થ-ચિદાભાસ માયાને આધીન છે, અને 
તે જ મહેશ્વર માયાવી કહેતાં માયાની ઉપાધિવાળા 
છે, એમ શ્રુતિમાં કહ્યું છે. તે જ ઈશ્ચર અંતર્યામી, સ- 
વૈજ્ત અને જગઘ્યોનિ (જગતૂનું આદિ કારણ) છે. ૧૫૭ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-“માયામાં પડેલું પ્રતિબિબ ઈશ્વર છે,' એમ 
આપ કહે છે, તેમાં શું પ્રમાણુ છે ? 

ગુસ્-“ માયામાં પડેલું પ્રતિબિબ ઈશ્વર છે, એ- 
ટલે શુદ્ધ સત્ત્વપ્રધાન પ્રકુતિના અંશ જેને આધીન 
છે, તે ચિદાભાસ જ મહેશ્વર છે; એ માયામાં રહેલું ચિત્‌ 
પ્રતિબિબનું ઈશ્વિર્પણું શ્વેતાશ્રતરોપનિષતમાં કહ્યું છે. 
“ ઈશ્વર માયોપાધિક છે,' એમ એ શ્રુતિમાં કહ્યું છે. 
એ જ ઈશ્વર અંતર્યામી, સર્વત્ત અતે જગતનું કારણુ 
છે, ૧૫૭ 

અવતરણિકા-વળી, ખુદ્ધિની વાસનાનાં પ્રતિ- 
બિંખમાં ઈશ્ચરતા આદિ ધર્મોની સિદ્ધિ વિષે શિષ્ય 
આશકા કરે છે, ત્યારે ગુરુ તે્‌તું સમાધાન ઠરે છે. 

સોણુપમાનેદ્મયે પત્રસ્વેર્વ શ્ુતિગેમો | 

૬૫ સવ'વર રતિ સોડ્ય વેરોસ ર૧6 1૨૧૮1 

શખ્દાર્થ-સુષુતતિ સમયના આનંદમયફોશનોા આ- 
રભ કરીને, “ આ આનંદમયકેશ સર્વેશ્વર છે, 
એમ શ્રુતિ કહે છે; એટલા માટે તે આ આનંદ- 
મયકેશ વેદોઇત ઈશ્વર છે. ૧૫૮ 


$ડુ] 
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શિષ્ય-ખુદ્દિતી વાસના વિષે ચૈતન્યનું જે પ્રતિ- 
બિખ છે તે ઈશ્વર છે, તે સર્વ છે, અંતયામી છે, જગતનું 
કાર્‌ણુ છે, એમ શ્રુતિમાં કહ્યું છે તે કેમ સિદ્ધ થાય ? 

ઝુસ-બુદ્ધિની વાસનામાં પડેલું પ્રતિબિખ આનંદમય- 
'્રાશ છે, અને તે આનદમયકેોશ એ જ સર્વેશ્વર છે; કાર્ણુ 
ક, “શયુત્તિસ્યાવ છ્કીમૂસઃ પ્રસ્ઞાનઘન ણ્વ । સુષુપ્તિ અવસ્થા 
જેનું સ્થાન છે, હયાતી સાથે જે એકતાને પ્રાપ્ત થાય 
છે, અને જે પ્રજ્ઞાનબન છે તેજ પશ્વર્‌ છે,' એમ શ્રુતિમાં 
કહયું છે. 

શિષ્ય--તમે જે આનંદમયક્ાશની ઈશ્વરતા કહી છે; 
તે અસંગત છે; કેમકે, ન્નત્રતમાં તથા સ્વપ્નમાં સ્થૂ- 
લાવસ્થાવિશેષ પ્રતિબિબસહિત જે એતઃકરણુ જણાય 
છે તેનેજ વિજ્ઞાન કહે છે, અને એ વિજ્ઞાનમય જીવ 
સુષુપ્તિ સમયમાં સૂટ્મરૂપથી વિલીન થાય છે, તેને આનંદ- 
મય કહે છે. તે આનંદમયકેોશને તમે પશ્વિર માને 
તો, જાગ્રતમાં અતે સ્વમમાં અંતઃકર્ણુની વિલીન અવ- 
સ્થારૂપ આનંદમયને અભાવ થાય છે, અને તેના 
અભાવથી ૬શ્વરને પણુ અભાવ થઈ જશે તથા અનંત 
પુસ્ષની સુષુપ્તિમાં અનંત ₹શ્વિર થશે. આપે જ આગળ 
( પંચક્રાશવિવેકમાં ) જવના જ પંચકેશ માન્યા છે; 
તેથી જે આનંદમયકરાશને ઈશ્વર કહેશે તો એ સર્વ 
મિથ્યા થઈ પડશે, માટે આનંદમયકેોશની ઈશ્વરતા 
સંભવતી નથી. 

ગુજ્-તતું કહે છે તે સત્ય છે. અમે પણુ આનંદ- 
મયક્રોશને પશ્વિર્‌ ગણુતા નથી; પણુ મંદખુદ્ધિવાળા જે 
પુસ્ષા છે, તેઓના હદયમાં તત્ત્વને! સાક્ષાત્કાર થતો નથી, 
તેથી તેતે પ્રણુવનો જનપ જપવે।! પડે છે. તે વિષે 
માંડ્ક્યઉપનિષદૂમાં સમન્નવેલું છે; અને તેમાં જણાવ્યું 
છે કે, આનંદમયકેાશ સર્વેશ્વર્‌ તથા સર્વત્ત છે. તેપર્‌થી 
અમે માનીએ છિયે કે, આનંદમયકાશ એ અભેદ 
ચતનમાં માત્ર તાત્પર્ય જ છે, પણુ આનંદમયકેશ કંઈ 
સાક્ષાત્‌ ઈશ્વર નથી; માત્ર મંદખ્ુદ્ધિવાળાને, જીવધશ્વરનું 
ભાન કર્‌ાવવા માટે જ, એ આનંદમયકેશમાં ઈઇશ્વર- 
પણાનો અમે આરોપ કરીએ કિયે. ૧૫૮ 


ગઅવતર્ણિકા-ઈશ્વરના સર્વગતાદિ ધર્મો આનેદ- 
મયકેોશમાં નથી, એમ શિષ્યના કહેવાથી, ગુરુ 
તેનો પરિહાર કરે છે:- 

સેરતગારિસ તસ્ય લેવ વિષરતિવયતાય્‌ । 

શ્રોતાયેલ્યાવિતવયેત્વાન્માયાયાં શવેલમવાત્‌ ૨૧૨ 


શખ્દાર્થ-આનંદમયકે।શનાં સર્વગ્તપણાં આદિમાં 


વિવાદ કરવો જ નહિ; કારણુ કે, શ્રુતિમાં કહેલા 
રદ્‌ 


ચિત્રદીપ 


૨૦૧ 


અર્શ વિષે ઝુતર્ક કરવો ચોગ્ય નથી; કારણ કે માયા- 
માં સર્વનો સંભવ છે. ૧૫૯ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-આનંદમયકેશમાં સર્વસ્તતા આદિ ધર્મો પ્રતીત 
થતા નથી, તેથી તેમાં સર્વેશ્વરતા તો અતુભવવિસ્દ્ધ જ છે. 

ગુસ-આનંદમયકેશમાં સર્વસ્તતા આદિ ધમોં રહેલા 
છે, તેમાં વિવાદ કરવો ઊંચત નથી. 

શિષ્ય-આનંદમયકેશના સવસતાદિ ધર્મો અનુભવ- 
વિરુદ્ધ છે, તથાપિ તેમાં વિવાદ ન કરવે।, તેનું કારણુ શું ? 

ગુશજ્-આનંદમયકેશના સર્વસતાદિક ધર્મોનું શ્રુતિમાં 
પ્રતિપાદન કર્યું છે, માટે તેમાં વિવાદ કર્‌વે। નહિ જેધ્એ. 
શ્રુતિમાં કહેલા અથેવિષે વિવાદ કરવો, એ ત્ઞતાતાને 
ધર્મ નથી. વળી માયાવિષે કાંઈ પણુ વિરુદ્દ નથી; માયા 
સધળું કરી શકે છે; કારણુ કે, અધટિત ધટના કરવામાં 
માયા મહાચતુર છે. એટલા માટે આનંદમયકેાશમાં 
સર્વસતાદિક ધમા સંભવે છે. ૧૫૯ 

અવતરણિકા-શિષ્ય કહે છે કે, “અનુકૂલ યુક્તિ 
વિના શ્રુતિ અર્થવાદરૂપ થશે. જેમ, કોઇએ ક્યું કે, 
પત્થરનું વડાણ છે, તે મનાશે નહિં, પણુ તેપર 
પ્રશ્ન કરાશે.' એપરથી ગુરુ શ્રુતિના અર્થની પ્રમાણુતા 
સિદ્ધ કરવા માટે આનંદમયકેશના સર્વેસ્નપણાદિ 
ગુણ્‌।નું ઉપપાદન કરે છે. 

અયં યત્સગતે વિશ્વં તર્ન્યર્થાયતું ષુમાન । 

ત વોડ વિ શસસ્તેનાર્ય સર્વેશ્વર ર્તીર્તિ; ૨8૦ 

ઝશેષપ્રાળિવુદ્રીનાં વાલનાસ્તત્ર સંસ્થિતાઃ । 

તામિઃ ત્રૉટીમ્નતે સવે તેન સવેજ રેરિતઃ |? ૧૨1 

શખ્દ્ાર્થ--આ આનંદ્ટમયકે।શ જે વિશ્વને સજે છે, 
તેને અન્યથા કરવા માટે કે।!ઈઈ પણુ પુરુષ સમર્થ 
નથી; તેથી આ આનંદમયકોશ સર્વેશ્વર છે, એમ 
કહેવાય છે. સમગ્ર પ્રાણીઓની ખુદ્ધિની વાસનાઓ 
સુષુતતિ સમયના અજ્ઞાનમાં લય થાય છે, અને તે 
વાસનાએએ આ સર્વ જગતને ક્રોડીકુત ( વિષયી) 
કરેલું છે; તેથી આ આનંદમયકે।શ સર્વેગ્ઞ કહેવાય 
છે. ૧૬૦-૧૬૧ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ. 

શિષ્ય-ગુરુમહારાજ ! આપ કણો છો કે, આનંદ- 
મયકેશ સર્વસ્ ગુણ્‌।વાળોા હોવાથી ઈશ્વર છે, અને તેમાં 
શ્રુતિતું પ્રમાણુ છે માટે તે ઉપર્‌ તર્કવિતર્ક કરવો 
મોગ્ય નથી; પરંતુ શાસ્માં તો સ્પટ્ટ કહયું છે કે, 
“ુસિયુસયુષારેયં। શાસ્્રતું વચન પણુ યુકિતવાળું હોય 
તો જ ગ્રહણુ કરવું; એટલે 'ે યુકિત વિનાનું શ્રુતિવચન 


૨૦૨ 


કબૂતર થશે નહિ. “જેમ “ઘાવ: જવ: ! પત્યરતી હોડી, 
આ વાક્ય અર્થવાદરૂપ* છે તેથી અત્રાલ્મ છે, તેમ 
યુક્તિ વિનાનું શ્રુતિવચન પણુ અમ્રાલ્ય જાણવું. પત્થરની 
હોડી એ વાકય જેમ યુક્તિ વિનાનું છે; તેમ આનંદ- 
સયકોશ કે, જેને તમે જ પંચક્રોેશમાં ગણુ! છે! તેને, તમે 
સર્વત્ત વગેરે કહીને ઈશ્વર કહેવા નિકળ્યા છે, તે યુક્તિ 
વિનાનું અને અર્થવાદરૂપ છે. ' 

-હીર-તારા સમજવામાં ભૂલ છે. આનંદમયકેશના 
સવસતાઆદિ ગુણે તથા ઈશ્વરપણું માત્ર શ્રુતિ જ ગાતી 
નથી, પરંતુ તેના સર્વ્તપણા।માં પણુ યુક્તિ સમાયલી છે. 

શિષ્ય-ઠીક, યારે યુક્તિ હોય તો કહે. 

ગુસ્-સાંભળ. આનંદમયકેોશ જમ્રદાદિક જગતને 
તથા સ્વમાવસ્થાના જગતને ઉત્પન્ન કરે છે અતે તેમાં 
ક્રાઇપણુ ફેરફાર કરી શકતો નથી. આ તેની શકિતને લીધે 
આનંદમયકેશ સર્વેશ્વર કહેવાય છે; અને તેથીજ શ્રુતિ 
તેના સર્વસ્તતા આદિ ગુણોનું ગાન કરે છે. ૧૬૦ 

શિષ્ય-ગુરુજી ! આનંદમયકેશતે હ્ષણુભર્‌ સર્વના 
ઈશ્વર માન્ય કરીએ, પણુ તેને તમે સર્વજ્ઞ કૈમ માને 
છે! ? તેને માટે કેઈ પણુ કારણુ હેય તે દર્શાવે।. 

ગુર-પ્રાણીમાત્રની બુદ્દધિતી વાસનાઓ સુષુપ્તિ કાળ- 
ના અજ્ઞાનમાં વાસ કરીને રહે છે, અને તે કાળના 
અતગ્તાનથી તેઓની ઉત્પત્તિ થાય છે; અને તે વાસનાઓ 
કહેતાં સંસ્કારોવડે આખું જગત્‌ વ્યાપી રહેલું છે. 
અથાત્‌ આ જગત્‌ વાસનામય જ છે. તે વાસનાને 
જેમાં લય થાય છે એવા અન્તાનની, આનંદમયને ઉપાધિ 
હોવાથી, આનંદમય સવેન્ત ગણાય છે. આનંદમય સર્વ 
પ્રાણીઓની ખ્રુદ્ધિની વાસનાનું ઉત્પત્તિસ્થાન હોવાથી, 
તે સર્વની બુદ્ધિની વાસનાને ન્ણે છે, તેથી સર્વસ કહે- 
વાય છે અને તે વાત શ્રુતિમાં કહેલી છે. 

રિાષ્ય-ઠીક, પણુ તે સુષુપ્તિ અવસ્થામાં તે! સર્વને 
જાણુતો નથી, તેથી આનંદમયને સર્વસ્ઞ કહેવામાં 
ખાધ આવશે ? 

ગુશ-સુષુમિ અવસ્થામાં સર્વ પદાર્થોનો લય થર્ઈ 
જવાથી તે સવને જણતે। નથી, પરંતુ જ્યારે સૃષ્ટ પદાર્થો 


*-----------“- 





* સ્તુતિ વાચક અથવા તો નિદા બોધકવચન અર્થવાદ ગણાય 
છે, આ અર્થવાદતા ભૂતાર્થવાદ્દા અને અભૂતાર્થવાદ્ટ એમ બે ભેદ 
છે. જે વાક્ય ચથાર્ષવાચક હેય તે ભૂતાર્થવાદ કહેવાય છે અને 
જે અવથાર્થવાચક હેય તે અભૂતાર્થવાટ્ટ કહેવાય છે. ઇન્દ્રના 
હાથમાં વજ છે, આ અર્શચવાદ યથાર્થ છે, તેથી તે ભૂતાર્થવાદ 
કહેતાય છે; “અને આ યજ્ઞસ્તંભ સૂર્ય છે,' આ વાકય યજ્ઞના ધીથી 
ચાપડેલા સ્તંભમાં સૂર્યની પ્રભા પડવાથી ચળકાટ હોવાને 
લીધે તેનામાં સૂના આરોપ કરે છે, તેથી તે અભૂતાર્થવાદ 
છે. વળી, “આ માણુસ પાપી છે' એ નિદ્ટાબાધક ભૂતાર્થવાદટ છે, 
ને 'આ માણસ ભૂત છે' તે નિંદાબાધક અભૂતાર્થવાદ છે. એ 
અર્શવાદનતા ગુણ, અનુવાદ અને ભૂત એવા ત્રણ ભટ્ટ છે. 


થી પંચદશી 


[ પ્રકશણુ 


હોય છે યારે તેને જણે છે. તારા વિચાર પ્રમાણે ઈશ્વર 
પ્રલય વખતે સર્વને! નાશ થવાથી તે સંબંધી ન્નણુતોા 
નથી, પણુ તેથી તેતી સર્વસ્તાને। લેપ થતો નથી. કાર્‌ણુ 
કે સૃદ્ટિસમયમાં તે સર્વ જણે છે, તેમ જ આનંદમય 
પણુ સુષુપ્તિ સમયમાં સર્વને! લય થવાથી સર્વ નણી 
શકતો નથી, તથાપિ તેની સર્વજ્તતાને હાનિ પહોંચતી 
નથી. ૧૬૧ 

અવતર્ણિકા-આનંદમયની સર્વેજ્ઞતાના અનુભવ- 
વિષે શિષ્ય આશંકા કરે છે અને ગુરુ તેતું સમા- 
ધાન કરે છે. . 

વાસનાનાં વરોલ્ષસ્વાત્લનેજ્ષસ્ન નદીક્્યતે । 

લવેબુદ્રિયુ તદૃણા વાલનાસ્વનુમીયતાય્‌ 112૬૨ 

શખ્દાર્થ-વાસનાએ।નાં પરેક્ષપણાંને લીધે સવેસ- 
પણું જેવામાં આવતું નથી. સર્વ ખુદ્ધિને વિષે સર્વસ- 
પણાંને જોઇને વાસના વિષે તેનું અતુમાન ફરી 
લે. ૧૬૨ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-ન્યારે આનંદમય સર્વસ છે, યારે આનંદમ- 
યની સર્વસ્તતા કેમ પ્રતીત થતી નથી ? 

ગુસ્-ખુદ્ધિની વાસના, એ આનંદમયની ઉપાધિ છે, 
અને વાસનાની ઉપાધિને લીધે તેની પ્રતીતિ થતી નથી. 
કાર્‌ણુ કે તે બુદ્ધિની વાસના, પરેક્ષ છે. 

શિષ્ય-ન્યારે આનંદમયની સર્વસતતાની પ્રતીતિ થતી 
નથી, યારે આનંદમય સર્વસ્ત છે, એમ તમે કેમ જાણ્યું ? 

ગુસ-આનૈદમયની સર્વજ્તતા પ્રતીત થતી નથી, તથાપિ 
અતુમાને કરીને તેની સર્વજ્તતાના સદ્‌ભાવની સિદ્ધિ થાય 
છે. તું જ અનુમાન કર કે, સર્વની બુદ્ધિમાં રહેલું સર્વ- 
સપણું, પોતાનાં કારણુરૂપ વાસનામાં સર્વત્તપણાને। નિશ્ચય 
કરાવે છે; કેમકે, એ સર્વસપણું, વસ્ત્રમાં રહેલાં રૂપની 
પેડ્ઠે, કાયમાં રહેલો ધર્મ છે. જેમકે, વસ્ત્રમાં રહેલું રૂપ 
તંતુમાં રહેલાં રૂપથી ઉત્પન્ન થાય છે, તેમ કાર્યમાં 
રહેલા ધર્મ, કારણુમાં રહેલા ધર્મથી ઉત્પન્ન થાય છે. 
વાસના, એ ખુહ્ધિનું કારણુ છે અને ખુદ્ધિ પોતે કાર્ય 
છે, તેથી સર્વની ખદ્ધિમાં રહેલું સર્વજ્ઞપણું વાસનાથી 
ઉત્પન્ન થાય છે, એમ માનવું જઇએ. એવી રીતે ખુદ્ધિ- 
ની વાસનામાં સર્વસપણું સિદ્ધ થાય છે. તે સર્વ વા- 
સનાએઓ આનંદમયમાં રહે છે, એટલા માટે આનંદમય 
સવત્ત કહેવાય છે. ૧૬૨. 

અવતરણિકા-હવે આનંદમયનાં અંતર્યામીપણાંનું 
ઉપપાદન ઠરે છે. 

વિજ્ઞાનપયસુલ્યેણુ વોશેષ્વન્યત્ર પેવ દિ । 


અંતસ્તિઇન્યમયાતિ તેનાંતયોમિતાં ત્રગેત્‌ ॥૨૧૨।। 


દદ] 
યુદ્રો તિઇાંતરડ્સ્વા પિયાડ્નીક્યથ ચિટ્ષુઃ ! 
પિયમંતર્યવયતીસ્ચેવ ષટેન વોષિતય્‌ ।। ૨૬૪ ।। 


લંતુૂઃ વટે સ્થિતો યટ્રુપાણાનતયા તથા । 
શોવાફાનરવત્વાસ્તવેત્રાયમવર્થિતઃ ॥ ૨૬૦૧ ।। 

શખ્દાર્થ-વિજ્ઞાનમય આદિ મુખ્ય કેશે।માં અને 
અન્યત્ર (પૃથ્વી આદિમાં) અંદર રહીને નિયમન 
કરે છે, તેથી એ ( આનંદમય ) અંતયામીપણુાને 
પ્રાત થાય છે. એ ( આનેદમય) ખુદ્ધિમાં રહે છે, 
ખુદ્ધિની અંતડત છે, એ ખુદ્ધિથી જેઈ શકાતો નથી 
તથા એનું શરીર ખુદ્ધિ છે, અને એ ખુદ્ધિની 
અંદર રહીને તેનું નિયમન કરે છે. આ રીતે વેદે 
પોકારીને કહ્યું છે. જેમ તંતુ, ઉપાદ્ાનપણાંએ કરી- 
ને વસ્નમાં રહ્યો છે, તેમ સર્વનાં ઉપાદટાનપણાંએ 
કરીને આ ઈશ્ચિર સવ જગોએ રહ્યા છે. ૧૨૩-૧૬૫. 

ચદ્રન્કાન્ત વિવરણ 

એ આનંદમય વિજ્તાનમયાદિક સર્વ કોશમાં અને પૃથ્વી 
આદિ પદાર્થોમાં રહીને પ્રેરણા કરે છે, તેમને માટે નિ- 
યમા રચૅ છે, એટલા જ માટે એ આનંદમય અંતર્યામી 
કહેવાય છે. 'શ્યોડન્તલયોથી । આ પશ્વર્‌ અંતર્યામી છે, 
એવી રીતે શ્રતિમાં ઈશ્વરને અંતર્યામી કલો છે. ૧૬૩. 

એ પશ્ચિરતા અંતર્યામીપણામાં સંપૂર્ણ અંતર્યામી ખાહમણ 
પ્રમાણુ છે. તેમાં કહ્યું છે કે, જે ખુદ્ધિથી બુદ્ધિમાં રહે 
છે, જે ખુદ્ધિની અંતર્ગત છે, ખુદ્ધિ જેને જાણી શકતી 
નથી, જે ખુદ્ધિથી જેવાતો કે જણાતોએ નથી, 
ખુદ્ધિજ જેનું શરીર છે, અને બુદ્ધિમાં રહીને જે પ્રેરણા 
કરે છે તથા નિયમે। રચે છે તે જ અતર્યામી પશ્વિર. એવી 
રીતે અંતર્યામી બાહમાણુમાં એટલે બૃહુદારણ્યકમાં સ્પટટ 
રીતે કહ્યું છે. ૧૬૪ 

તે અંતર્યામી ખાહ્યણુનું સંપૂર્ણુ વ્યાખ્યાન કરવાથી કથાને 
વિસ્તાર થઈ જય. સંક્ષિપ્તમાં એટલું જ સમજવાનું કે, 
આ “આનંદમય સર્વને અંતર્યામી છે.' એવી રીતે સર્વત્ર 
અંતયોમીતાને। બોધ થવા માટે “એતર્યામી ખાાહ્યણુ છે.” 
તેથી જ, “શર્વેશુ મૂસેળુ તિછન્‌' એ વચન કહ્યું છે. એ 
શ્રુતિનું તાત્પર્ય એટલું જ છે કે, તે સર્વભૂત વિષે રહેલે 
છે. જેમ વસ્માં તંતુ ઉપાદાન કારણુપણાએ કરી સર્વત્ર 
રસું છે, તેમ આનેદમય ઈશ્ચિર્‌ સર્વના ઉપાદાન કાર્‌- 
ગુપણુાએ કરીને સર્વમાં રલ્યો છે; માટે આ આનંદમય 
અંતર્યામી છે. ૧૬૫ 


_અવતરણિકા-વળી શજ્િષ્ય અંતર્યામીની પ્રતીતિ 
વિષે ને તેની સૂક્મતા વિષે આશંકા કરે છે, અને 
ગુરુ તેને સમજાવે છેઃ- 


ચિત્રદીપ 


[તરસસતુશ્તતોરવ્યસસંતર$ । 
ઝાંતરસ્વસ્ય વિશ્રાંતિયત્રાવાવનુમીયતામ્‌ 1? ૬૬।। 
દ્રિશ્યાંતરત્વવસાળાં દ્શેસેડવ્યયમાંતરઃ | 
ત વીદ્યતે તતો ગુસ્િશુતિમ્યામેવ નિળેયઃ ?૬૭ 
શખ્દ્રાર્થ-લતુ પટથી પણ સૂક્મ છે, અને વંતુથી 

પણ સૂક્્મતર તંતુનો અવયવ છે; એમ જ્યાં સૂક્મ- 

તાની હદ આવે ત્યાં આ (અંતર્યામી) છે, એમ 
અત્તુમાન કરી લેવું. સૂક્મતાની અવસ્થાની બે ત્રણુ 
કક્ષાનું દર્શન થયા છતાં પણુ, આ આંતર ( અંત- 
યામી) જેવામાં આવતો નથી, તેથી શ્રુતિ અને 
યુક્તિથી જ નિર્ણય કરવો. ૧૬૬-૧૬૪ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-જે આનંદમય સવમાં રલ્રો હેય તો તે 
આનંદમય એંતર્યામી સર્વત્ર કેમ પ્રતીત થતો નથી? 

ગુસ-એ આનંદમય સર્વને અંતર્યામી છે, એટલા જ 
માટે તે પ્રતીત થતો નથી. જેમ વસ્ત્ર સ્થૂલ છે, અને 
તંતુઓ તે વસ્ત્રના અવયવો! છે, ને એ તંતુએ વસ્ત્ર 
કરતાં સૃદ્દમ છે, અને તે તંતુઓ કરતાં તંતુના અવયવે। 
વધારે સૂદ્દમ છે; એવી જ રીતે, ઉત્તરેત્તર્‌ સૂદ્મતાની 
જ્યાં હદ આવે યાં અંતર્યામી છે, એમ અતુમાનથી તારે 
નણુવું જ્નેધ્યે. જેમ સૂટ્ઞમતાની તાર્તમ્યને। કે!ઈ પણુ 
સ્થળે છેડે! છે, કારણુ કે અણુતાની તારતમ્યની પેઠે 
તે તાર્તમ્ય છે, અને જેમ અણુતાની તરતમતાને 
અણતામાં છેડે છે, તેમ સૂ&્ષમતાની તરતમતાનેો અંત- 
ર્યોમીતામાં છેડો છે. એ પ્રમાણે અનુમાનથી અંતર્યા- 

મીની સિદ્ધિ થાય છે. ૧૬૬ 
શિષ્ય-યદ્યપ અંતર્યામી સૂટ્ટમ છે, તથાપિ જેમ 

તંતુના અવયવોની પ્રતીતિ થાય છે, તેમ અંતર્યામીની 

પ્રતીતિ કેમ યતી નથી? 

ઝુર-કાર્‌ણુ કે, જેમ તંતુના અવયવે। બાલ્મ છે, તેમ 
અંતર્યામી ખાલ નથી; તેથી, જેમ તંતુના અવયવે।ની 
પ્રતીતિ થાય છે, તેમ અંતર્યામીની પ્રતીતિ થતી નથી. 
વસ્્રના અવયવે તંતુ છે અને તંતુના અવયવે। અંશુ છે, 
અને અંશુના અવયવે તેથી સૂદ્દમ છે. એવી રીતે ખેચાર 
અવસ્થામાં અવયવેની પ્રતીતિ થાય છે ખરી, તથાપિ 
તંતુના પરમાણુની પ્રતીતિ થતી નથી; કારણુ કે, તે પરમાણુ 
દૃષ્ટિથી પાર છે, અતે અતિસૂટ્ટમ છે. તેમ અંતર્યામી 
પણુ સૂટ્મતાના પારનતેો અવધિ છે, અને વળી અતિ- 
સૂક્મ છે; તેથી અંતર્યામીની પણુ પ્રતીતિ થતી નથી. 

શિષ્ય-ન્ત્યારે અંતર્યામીની પ્રતીતિ થતી નથી, યારે 

“અંતર્યામી છે,' એવે। નિશ્રય કેમ કર્‌ાશે ? 
ગુજ-શ્રુતિએ અને યુક્તિએ કરીને “એ અંતર્યામી છે,' 

એવે નિશ્રય થાય છે. અંતર્યામી બાહ્મણુમાં, અંતર્યાં- 


૨૦૪ 


મીનું પ્રતિપાદન કર્યું છે, તેથી અંતર્યામી બ્રાહાણુની 
શ્રુતિએ કરીને અંતર્યામીને નિશ્રય થાય છે. હવે યુકિતિથી 
સમજવું હોય તો, જેમ ઘોડા વિના રથ ચાલી શકે નહિ, 
તેમ' ચેતન વિનતા અચેતનની પ્રભત્તિ એટલે હાલવા 
ચાલવા આદિ ક્રિયા થઇ શકતી નથી. જે ચૈતન્ય 
અચેતનનું અધિષ્ઠાન ન હોય તો! અગેતનતી પ્રભત્ત 
થઈ શકે નહિ; પણુ અચેતનની પ્રનત્તિ તો થાય છે, 
તેથી એ અચૅતનનું અધિદટાન ચૈતન્ય છે, તે એ ચૈતન્ય 
જ અંતર્યામી છે. એ પ્રમાણે અંતર્યામીના નિશ્રયમાં 
યુક્તિથી જણુવું જેણયે. ૧૬૭ 

અવતર્ણિકા-“યલ્થ ઘર્વાળિ મૂતાનિ જ્રર્સદ। એ ઈશ્ય- 
રનું પ્રાણીમાત્ર શરીર છે; તથા “૧ઃ શર્વાળિ મૂતાન્યાં- 
સરો યમયત્તિ। જે સર્વ ભૂતમાં અંતર્ગત રહીને સર્વને 
પ્રેરણા કરે છે;/? એ શ્રુતિનો અર્શ કહે છે, અને 
તેમાં પટતું ટછાંત આપે છેઃ- 

વટહ્વેળ સર્યાનાત્પટલ્સતોવેષુયથા । 

કે હ રય 

સવશ્પળ સદ્થાનાત્લવમરવ વષુલ્તથા || ₹૧૮ ।। 

તન્તો! લટ્ોચવિલ્તારતજનારી પટો યથા | 

ઝરવદ્યમેવ મવતિ ન સ્વાતશરય વટે મનાજ્‌ ૨૧૨ 

તથાંડતયોમ્યયં યત્ર ચવા વાતના યથા । 

વિદ્રિયતે તથાડવરવે મવત્થેવ ત સશય 11? ૭૦1। 


શખ્દ્ાર્થ-જેમ વસ્રસુપે રહેવાથી તંતુએ।નું શરીર 
વસ છે, તેમ સર્વસ્રપે રહેવાથી અંતર્યામીનું શરીર 
સવ (જગતૂ) છે. જેમ તંતુના સંકોચ, વિસ્તાર 
અને ચાલવા આદિમાં વસ્ર પણ અવશ્ય જ સંમુ- 
ચિત, વિસ્તારવાળું અને ગતિવાળું થાય છે, પણ તેથી 
વસ્રને વિષે જરા પણુ સ્વતંત્રતા નથી; તેમ આ 
અંતર્યામી, જે સ્થલમાં, જે વાસનાએ કરી, જે 
પ્રકારે વિકાર પામે છે, તે પ્રકારે કાર્ય અવશ્ય થયા 
કર્‌ છે, એમાં સંશય નથી. ૧૬૮-૧૭૦ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

જેમ તંતુ વસ્તરૂપે રહાં છે, તેથી તંતુનું શરીર્‌ વસ્ત્ર 
છે, તેમ અંતર્યામી સવ જગતસૂપે રહ્યો છે, તેથી 
અંતર્યામીનું શરીર સર્વ જગત્‌ છે. 

એ અંતર્યામી ચરાચર્‌ જગતને પ્રેરણા કરે છે, ગતિ 
આપે છે તેમ નિયમમાં પણુ રાખે છે. જેમ તંતુની ધડી 
થવાથી વસ્રતી પણુ ધડી થાય છેં, અને તંતુને ખુલ્લા 
કરવાથી વસ્ત્ર પણુ ખુલ્લું થાય છે અને તંતુને બીજે સ્થળે 
લઈ જવાથી વસ પણુ બીજે સ્થળે લઈ જઘએ કિયે, 
પરંતુ તતુતી ઘડી કરવો, તેને ખુલ્લું રાખવું અને બીજે 
સ્થળે લઈ જવું એ ક્રિયાઓ વિના, સ્વતંત્રપણે વસ્રને 


શ્રી પંચઠશી 


| પ્રકરણુ 


સકોચ, વિસ્તાર અને ખીજે સ્થળે લઈ જવાનું જરાએ 
કાર્ય બનતું નથી; કેમકે વસ્ત, કેઈ પ્રકારે પણુ સ્વતંત્ર 
નથી, પણુ એ સર્વથા તતુને અધીન છે-કેમકરે વસતું 
ઉપાદાન કારણુ તંતુ છે; તેમ અંતર્યામી, પૃથ્વી આદિ 
સર્વ પદાર્થોમાં ઉપાદાનપણાએ કરીને રહેલા છે, તેથી 
અંતર્યામી જે સ્થલમાં, જે વાસનાએ કરીને ધટાદિક 
કાર્યસૂપે જે પ્રકારે વિકાર પામે છે, તે સ્થળમાં તે 
વાસનાએ, તે પ્રકારે તે કાર્યો અવશ્ય ઉત્પન્ન થાય છે; 
અર્થાત્‌ આ પરિદૃસ્યમાન ચરાચર જગત્‌, અંતર્યામી 
વિના હોઈ શકે નહિ; તેમ આ જગત્‌ 'કાઈ પ્રકારે સ્વ- 
તંત્ર નથી, પણુ તે અંતર્યામીને જ અધીન છે. ૧૬૮-૧૭૦ 


અવતરણિકા-એ પ્રમાણે અંતયૉમીની સર્વેશ્રરતા 
પ્રતિપાદન કરવાવાળી શ્રુતિએ કહી. હુવે તે જ પ્ર- 
માણે અંતર્યામીની સર્વ વ્યાપકતા પ્રતિપાદન કર- 
વાવાળાં ગીતાનાં વચન કહી, તેમાંના શર્વ મૂથાનિન । 
વગેરે પદના અર્શ સમજાવે છે. 


ફ્શ્વ(! સરવેમૂતાનાં દૃદ્શેડ્ઝેન તિછવિ । 
પ્રામયન્સવેમૂતાનિ યત્રાસ્ટાનિ માયયા ।। ₹૭? ।। 
સવેમૂતાનિ વિજ્ઞાનમયાસ્સે દૃટ્વૅ સ્થિતા$ । 
તહુષાજાનમૂવેશસ્તત્ર વિત્રિયતે સુ ॥ ૨૭૨ ।। 
દવેજાટ્ષિગર્‌ં ચંત્રં તહારોદ્ોડમિમાનિતા । 
વિદ્દતિધાતિવિદ્રેજુ વણાસષ્રેમળ મવેત્‌ ।। ૨૭૨ ।। 
વિજ્ઞાનયવશ્ષેળ તત્પવૃસિસ્વ₹૧તઃ । 

સ્વશવસ્યેશો વિત્રિયતે માયયા ખ્રામળ દિ તત્‌ ૨૭૪ 


શખ્દાાર્થ-હે અર્જીન ! ઈશ્વર, સવ પ્રાણીઓના 
[ુદયપ્રદેશમાં યત્રમાં આજ્ઢ રહેલાં સર્વ પ્રાણીને 
માયાવડે ભ્રમણુ કરાવતા રહે છે. સવે ભૂત ( જીવ ) 
વિજ્તાનમયકેશર્પ છે. લે વિજ્ઞાન હુદ્યમાં રહ્યું 
છે, તેના ઉપાદ્ટાન કારણરૂપ ઈશ્વર ( અતર્યોમી ) 
છે; (તે અંતર્યામી ) તેમાં ( હદયમાં ) વિકાર પામે 
છે. (વિજ્ઞાનમયસૂપે હદયમાં પરિણામ પાસે છે.) 
શરીર આદિ પંજર, યંત્ર ગણાય છે. એ પિંજરા 
(યંત્ર )માં આરેોહુ કરવું ( ચઢવું-બેસવું), તેમાં પ્રા- 
ણીએ અભિમાન લેછે; શાઅ્માં કહેલાં અને નિ- 
ષિદ્ધ કરેલાં કર્મોમાં પ્રવૃત્તિ થવી, તે ભ્રમણુ કહેવાય 
છે. ઈશ્વર ( અંતયાંમી ) પોતાની ( માયારૂપ) શ- 
ક્તિએ કરીને, વિજ્ઞાનમયસ્પે અને તેની (વિજ્ઞાન- 
સયની) પ્રવૃત્તિસ્વરુપે, વિકાર પામે છે. તે માયાએ 
કરીને ભ્રમણુ ( ભમાવવું ) કહેવાય છે, ૧૭૧-૧૭૪ 


ડુ] 


ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 
શ્રામદ્ભગવદ્ગીતામાં શ્રીકૃષ્ણુપરમાત્માએ, અર્જુન 
પ્રતિ કહ્યું છે કે, હે અર્જીન ! ઈશ્વર સર્વ પ્રાણીઓના 
હેદયપ્રદેશમાં રહે છે, અતે શરીરરૂપી યંત્રમાં આસ્ઢ 
થયેલાં સર્વ પ્રાણીએને ભમાવે છે. એમાં શ્રીકૃષ્ણુ પર- 
માત્માએ રૂશ₹: એમ કહી જણાવ્યું છે કે, ઈશ્વર એક- 
જ છે, પણુ અતેક નથી. 

એમાં “સર્વભૂત' પદ છે, તેનો અર્થ વિત્તાનમયકેશ 
છે. એ વિજ્ઞાનમય જવ છે. એ વિજ્તાનમયકોશ હદય- 
કમળમાં રહે છે. એ વિજ્ઞાનમયનું ઉપાદાન કાર્‌ણુ 
અંતર્યામી છે. 

શિષ્ય-વિગ્ઞાનમય કોશ હદયકમળમાં કેમ રહે છે? 

ગુજ-અંતર્યામી હદયકમળમાં વિજ્ઞાનમમયતે આકારે 
વિકાર્‌ પામે છે, એટલે તે વિજ્ઞાનમય હદયકમળમાં 
રહે છે. એ શ્લોકમાં કહેલા “યંત્ર' પદતો અર્થ આવે 
છેઃ આ પંચમહાભૂતથી થયેલું શરીર્રુપી પાંજરે છે. 
ગએ શરીરમાં અહંતા તથા મમતા આદિ અભિમાનની 
ખ્રુદ્ધિથવી, એ આરે!હ અથવા ચઢવું, એ પદને। અર્થ છે. 
તેમ જ વિહિત કર્મોમાં એટલે શુભ કર્મોમાં તથા નિષિદ્ધ 
કર્મોમાં એટલે અશુભ કર્મોમાં પ્રૃત્તિ યવી, એ બ્રમણ- 
પદને અર્થ છે. 

એ શ્લોકમાં કહેલી માયા એટલે ઈશ્વરની શકિત. 
ધશ્વિર પોતાની માયાશક્તિએ કરી, વિગ્તાનમયસપે 
વિકાર પામે છે, ને વિજ્ઞાનમયની પ્રદૃત્તિ પુણ્યપાપરૂપે 
વિકાર પામે છે, એને જ ભમાવવું કહે છે. ૧૭૧-૧૭૪ 

અવતરણિકા-૧૬૪ મા શ્લેકમાં શ્રુતિ કહી છે, 
તેમાં “વથયતિ૦' શખ્દ છે, તેનો અર્શ આ પ્રમાણે છેઃ- 

ન ૯, ન 

અંતયમયતીત્યુવત્યા ચમેવાથેઃ શ્રુતો શ્રુત? | 
ઘથિન્યા[હિણુ સવત્ર ન્યાયોડ્યયોગ્યતાં ધિયા।૨૭%। 

શખ્દાર્થ-“અંતરમાં પ્રેરણા કરે છે,' એમ શ્રુતિમાં 
કહીને ભ્રમણુરૂપ અર્શ જ કહ્યો છે. એ યુક્તિ 
પ્રમાણ પૃથ્વી આદિ સર્વમાં સ્વષુદ્ધિથી ચોજના 
કરવી. ૧૭૫ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવર્‌ણ 

વળી એ શ્લોકમાં જે ભ્રામણુ એટલે ભમાવવું કહ્યું 
છે, તે ભમાવવારૂપ અર્થ, શ્રુતિમાં કહેલા “અંસર્યન- 
થત્તિ!' એ પદને અર્થ છે. ભ્રામણુ પદને! અર્થ પણુ 
ભ્રમાવવું છે; અને “અંત્ષષેમયત્િ !' એ પદને! અર્થ પણુ 
ભમાવવું છે. જેમ ઈશ્ચિર, ખુદ્ધિમાં રહીને ખુદ્ધિતી પ્રેરણા 
કરે છે, તેમ એ ઈપશ્વર પૃથ્વીઆદિ પદાર્થોમાં રહીને, 
સર્વ પદાર્થોની પ્રેરણા કરે છે, એમ ખુદ્ધિએ ફરીને 
જાણુવું એેઈએ. ૧૭૫ 


ચિત્રદીપ 


૨૦૫ 


અવતરણિકા-સવે પ્રવૃત્તિ અંતર્યામીને અધીન 


છે, એ વિષયમાં ખી્જાં વચનેનું પ્રમાણુ આપે છે. 
તાનામિ ધય ત ચ મે પસિત્ીનામ્યધમે ન 
મે નિયૃરિ; । 
હેવેન રૃરિ સ્થિતેન યથા સિયુસ્તોડસ્મિ 
તથા વરોષમિ ॥ ?૭૬ ॥ 
શખ્દાર્થ-હું ધર્મને ન્નણું છું, પણ તેમાં મારી 
પ્રવૃત્તિ થતી નથી; હું અધર્મને જાણું છું, પણુ તેથી 
મારી નિવૃત્તિ થતી નથી. હદયમાં રહેલો કેઈઇપણુ 
દેવ જેમ પ્રેરે છે, તેમ હું પ્રેરાઉં છું. ૧૭૬ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 
ઈશ્વર જ અંતરમાં પ્રેરણા કરે છે, તે સંબંધે પાંડવ- 
ગીતામાં, ફુયોંધનનું વચન છે. તે પણુ એ જ પ્રમાણે 
કહે છે. દુયોંધન કહે છે કે, “હું ધર્મને નાણું છું. 
તથાપિ ધર્મમાં મારી પ્રરૃત્તિ થતી નથી, અને અધર્મને 
જાણું છું, તથાપિ અધર્મથી મારી નિન્ત્તિ થતી નથી.” 
એ પરથી દુર્યોધનને પૂછયું કે, “જ્યારે તું ધર્મ તથા 
અધર્મને નનણે છે યારે ધર્મમાં 'ફ્રેમ પ્રશૃત્ત થતો નથી 
અને અધર્મથી કેમ અટકતો નથી ?” તે ઉપરથી દ્યોંધને 
કહયું કે, “સર્વની પ્રભૃત્તિ અંતયામીને અધીન છે. 
અંતર્યામી સર્વને પ્રેરણા કરે છે, અને તે જ પ્રેમાણે 
જવ પ્રવર્તે છે, એટલા જ માટે ધર્મને જણુતાં ૭તાં 
પણુ ધર્મમાં મારી પ્ર#ત્તિ થતી નથી, અતે અધર્મને 
જાણુતાં છતાં પણુ તેથી મારી નિભૃત્તિ થતી નથી.” 
યારે તેને પૂછયું કે, “એ અંતર્યામી કયાં રહે છે ?” તે 
પરથી દુર્યોધને કલ્યું કે, “એ અંતયાંમી હદયકમળમાં 
રહે છે.” પુન: પૂછયું કે, “એ અંતર્યામીનું સ્વરૂપ કેવું 
છે?” યારે તે ખોલ્યો કે, *“અંતર્યામીનું સ્વરૂપ ન્નણી 
શકાય તેમ તથી; કારણુ ક્રે તે મન અને વાણીને 
અગોચર્‌ છે.” ૧૭૬ 
અવતર્ણિકા-જે પ્રવૃત્તિ ઈશ્વરાધીન છે તો પુરુષાર્થ 
વ્યર્થ થશે, એવી શિષ્ય આશંકા કરે છે, તથા પુરુ- 
ષાર્શને ઈશ્વરસૂપ માનવામાં દોષ કાઢે છે. તે 
પરથી ગુરુ કહે છે. 


સાથેઃ ઘુર્ષવારેળેસ્વેવં ત શરુઃચતાં વત । 

ફેશ પુરષવારસ્ય સૂવેળાવિ વિવતેતે ॥ ૨૭૭ ।। 
ર્ટ્યોયેનેશ્વરસ્ય ત્રવુસિમેવ વાયેતાય્‌ । 
તથાપીશસ્ય વોષેન સ્વાત્માતમત્વષીઞનિ$ ૨૭૮ 
શખ્દાર્થ-પુરુષપ્રયત્નનું પ્રયાજન નથી, એવી શંકા 


મા કર; કારણુ કે ઈશ્વર (અંતર્યામી) પુરુષપ્રયત્નસ્રપે 
પણ વર્તે છે. 


વેનાવિ 


૨૦૨૬ 


શિષ્ય-એવા જ્ઞાનથી અંતર્યામીની પ્રવૃત્તિનું નિ- 
વારણુ મા કરો. 

ગુજ-ઈશ્વરના એ પ્રકારના બોાધથી સ્વસ્વરુપના 
અસંગપણાંનાં જ્ઞાનની ઉત્પત્તિ થાય છે. ૧૭૭-૧૭૮ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-ન્યારે પુણ્યપાપમાં જીવોની પ્રેરૃત્તિ ઈશ્વર્‌ા- 
ધીન છે એમ તમે કહે છે, યારે પુસ્પાર્થ વ્યર્થ જ 
છે ! કાર્‌ણુ કૈ જીવ પુણ્યપાપમાં પ્રભૃત્ત થવા માટે સ્વતંત્ર 
નથી; તે તો ઈશ્વિરતે। પ્રેરાયલે। પ્રેરાય છે, એ ખાપડાના 
તો હાથપગ બંધાયલા જ છે. 

શુજ્્‌-ના, તેમ નથી. પુસ્ષાર્થ પણુ ધશ્વિરરૂપ જ છે, 
એટલે પશ્વિર પોતે પરિણામે પુસ્પાર્થસ્પે ભાસે છે; 
તેથી પુસ્ષાર્થ વ્યર્થ નથી. ૧૭૭ 

શિષ્ય-જે પુસષાર્થતે પશ્વિર સ્વરૂપ માનશે! તો, 
થમયતિ। “પ્રેરણા કરે છે,” એવી રીતે શ્રુતિમાં કહેલી 
પ્રેરણા, અને “અમયલસિ | ભમાવે છે,' એ પ્રમાણે સ્મૃ- 
તિમાં કહેલું ભ્રમણુ, એ વચને। વ્યર્થ “નય છે; કાર્‌ણુ 
'* પુસ્ષાર્થતે ઈશ્વર માનવાથી પુસ્ષાર્થ અને પશ્વરતે 
ભેદ રહેતો નથી, તો પછી કાણુ કેને પ્રેરણા કરે ને 
કાણુ કોને ભમાવે ? તેથી પ્રેરણા અને ભ્રમણુ કહેવાની 
શી આવશ્યકતા છે? 

ગુર્ન-પશ્વિર જવોને પ્રેરણા કરે છે અને ભમાવે છે 
એમ કહેવાથી, આત્માની અસંગતાતું જ્ઞાન ઉત્પન્ન થાય 
છે. આત્માની અસંગતાના જ્તાન માટે પ્રેરણા અને ભ્રમણ- 
ની આવશ્યકતા છે; માટે શ્રુતિમાં કહેલી પ્રેરણા અને 
સ્મૃતિમાં કહેલું ભ્રમણુ વ્યર્થ થતું નથી, પણુ સય ઢરે 
છે. “ઈશ્વર પુસ્પાર્થસ્પે છે,' એમ કહેવાથી ઈશ્વરની 
શ્રેરકૃતા દૂર થતી નથી; કેમકે પશ્વિર્‌ અંતર્યામી છે, ધશ્વિર્‌ 
પ્રેરક છે, અને આત્મા તો અસંગ છે, એ સિદ્ધ 
થાય છે. ૧૭૮ 

અવતરણિકા-આત્માના અસંગપણાનાં જ્ઞાનના 
પ્રચાજનવિષે શિષ્ય આશંકા કરે છે, તે પરથી 
ગુરુ તેનું સમાધાન કરે છે. 

તાવતા માસરિસ્યાદ જ્રતવઃ સૃતયત્તથા । 

ત્રુતિશ્ણુતી મમેવાજ્ઞે ર્સ્યવીશ્વ(માવિતમ્‌ ॥₹૭૨।। 

શખ્ટાર્થ-આત્મા અસંગ છે એવા જ્ઞાનથી જ 
સુક્તિ છે, એમ શ્રુિતિઓઆ તથા સ્મ્ૃતિએ કહે છે. 
“શ્રૃતિ અને સ્મૃતિ મારી જ આજ્ઞા છે,' એમ ઈશ્ચરે 
કહુલું છે. ૧૭૯ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવર્‌ણ 

શિષ્ય-ઠે કહે છું કે, મતે આત્માના અસંગપણાનાં 

નાનનું પ્રયાજન નથી. 


શ્રી પંચટશી 


[ પ્રકરણ 


શુજ્ઞ-નિષ્પ્રયોજન અત્ર બોલાતું જ નથી, જાણુ કે, 
આત્માના અસંગપણુતું સાન થવાથી મુકિત પ્રાપ્ત થાય છે. 
શિષ્ય-ભલે ક્રતિ અને સ્મૃતિમાં આત્માની અસં- 
ગતાના નાનથી મુક્તિ પ્રાપ્ત થવાનું કહું હેય, પરંતુ તે 
આપણે શા માટે માન્ય કરવું જેદએ ? 
ગુસ-“શ્રાસિક્જયી મમેવાજ્ત। શ્રુતિ અતે સ્મૃતિ એ 
ખન્ને મારી જ આન્ઞા છે,' એમ સાક્ષાત્‌ ઈશ્વરનું કથન 
છે, અને શ્રુતિ અને સ્મૃતિ પંશ્વિરતી આજ્ઞા છે, માટે 
તેને અનુસાર જ નિશ્રય કરવો! જેઇએ; કેમકે ઈશ્વરની 
આત્તા અવસ્ય સ્વીકારવી જેઇએ. ૧૭૯ 
અવતરણિકા-એ પરથી શ્રુતિમાં કહેલી ઈશ્વરની 
ભયહેતુતાનું પ્રતિપાદન કરે છે; બહાર અને અંદર 
ઈશ્વર જ નિયામક છે, એ વિષયમાં બે શ્રુતિનું પ્રમાણુ 
આપે છે; ઈશ્વર જગતનું કારણ છે, તે માટે શ્રુતિતા 
અર્શ દર્શાવે છે; અને જગતને! લય ઈશ્ચર પોતે જ 
કરે છે, તેમાં તથા આવિર્ભાવ-ઉત્પત્તિ અને તિરા- 
ભાવ-પ્રલયના સંબંધમાં કેટલાંક દૃષ્ટાંતા આપે છે. 
આજ્ઞાયા મીતિદેતુત્વં મીયાડ્યમાટિતિ દિ શ્રતમ્‌ | 
સર્વેશ્વાસ્વમેતસ્સ્યાટ્ન્લયોમિત્વતઃ વૃષજ 11૨૮૦] 
"તર વા ઞક્ષરલ્યપ્રશાલનર્‌વતિ જતિ! ૨૮૨1 
ઝત! પવિઇઃ શાસ્તાયં ગતાનામિતિ ચ શ્રતિક । 
ઝમવોસિમૅવેહેષ ત્રમવાપ્યયજ્ત્વતઃ | 
ઝાવિમાવતિરોમાવાવુત્વસિપ્રણયો મતો ॥?૮૨। 
ઝાવિમોવયતિ સ્વર્મિન્વિણીને સગું ઝમત્‌ | 
ૃ્રાળિવમેવશારેષ ઘટો યદ્દત્તરલારિલ; ॥ ૨૮૨ | 
"ુનસ્તિરોમાવયતિ સ્વાત્મન્યેવારિિઈ ઞમત્‌ | 
દ્રાળિવમેશયવશાત્લજાચિતપટો યથા । ?૮૪। 
રાત્રિઘણૉ ભુત્તિવોધાવન્મીઝનનિમીજને । 
તૃશ્ળીમાવમનોર્‌્વે ડવ દિજયાવિયો।૨૮૧॥ 
શખ્દાર્શ-ઇશ્વરની આજ્ઞા ભયનું કારણુ છે. કારણ કે 
શ્રુતિમાં કહ્યું છે કે “મીષાય્માટ્દાતઃ પવતે। આ ઈશ્ચરના 
ભયથી વાયુ વાય છે.' એ સર્વેશ્વરપણું છે અને એ 
અંતર્યામીપણાથી ભિન્ન છે. “આ અક્ષર ખ્રહ્મની 
આજ્ઞામાં સૂર્ય-ચંદ્ર રહેલા છે;#? એ પ્રમાણે એક 
શ્રુતિ કહે છે; “અંદર પ્રવિષ્ટ થચેલા આ ઈશ્વર જીવો- 
ના નિયંત્તા છે;' એ પ્રમાણે ખીજી શ્રુતિ કહે છે. આ 
ઈશ્વર જગતનું કારણુ છે; કેમકે જગતને! આવિર્ભાવ 
અને તિરેભાવ કરવાપણું તેને સ્વાધીન છે. અત્ર આ- 
વિર્ભીવ તથા તિરેભાવને ઉત્પત્તિ અને પ્રલય માનેલા 


દડ] 
છે. જેમ પહોળું કરેલું વસ્ર પોતામાં રહેલાં ચિત્રાદિકે 
ખતાવે છે, તેમ જ આ ઈશ્વર પોતામાં લય પાસેલાં 
સઘળાં જગતને, પ્રાણીઓનાં કર્મને અધીન થઈને 
પ્રકટ કરે છે. જેમ વસ્નની ઘડી ઠરવામાં આવે છે 
(ત્યારે ચિત્ર દેખાતું નથી ), તેમ આ ઈશ્ચર પ્રાણી- 
એનાં કર્મનાં ક્ષયતે લીધે સંપૂર્ણ જગતને પોતાને 
વિષે જ ( પ્રલય વેળાએ) તિર્‌ાભૂત (વલીન)કરે છે 
(ત્યારે જગત્‌ રૃખાતું નથી). જેમ રાત્રિ અને દિવસ, 
સુષુત્તિ અને જાગ્રત, નેત્ર ઉધાડવાં અને નેત્ર બંધ 
કરવાં તથા મનનું નિવિંકલ્પપણું અને મનોરાજય 
(મનનું સવિકલ્પપણું) છે; તેમ જગતને પણ્‌ ઉત્પત્તિ 
તથા પ્રલય છે. ૧૮૦-૧૮૫ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

આ ચરાચર જગત્‌ ઈશ્ચિરની આજ્ઞા પ્રમાણે જ વર્તે 
છે. “આ ઈશ્વરના ભયે કરીને વાષુ વાય છે અને 
સૂર્ય ઉદય પામે છે,' પ#ત્યાદિ શ્રુતિમાં ઈશ્વરના ભયથી 
સૂર્પવન આદિ પોતપેતાના કાર્યમાં તત્પર રહે છે. 
યારે આપણે જીવે તેની આત્તાનો અસ્વીકાર કરવે। વ્યર્થ 
છે; અને જ્યારે શ્રુતિ અને સ્મૃતિ ઈશ્વરની આજ્ઞા 
છે, થારે પશ્વિર્ના ભયથી તેના કલ્વા પ્રમાણે અવસ્ય 
વર્તવું જેધ!ઃએ. 

શિષ્ય-શ્રુતિમાં ઈશ્વરને ભયનું કારણુ શા માટે 
કલો છે ? 

ગુજ્-ધશ્વિર, સર્વનો અંતર્યામી છે, સર્વને પ્રેરક છે, 
અને તે જીવેથી ભિન્ન છે, એ પ્રકારે ખોધ થવા માટે, 
શ્રુતિમાં ઈશ્વરને ભયને! હેતુ કહો છે. ૧૮૦ 

પુરુષની અંદર પ્રેરણા કરનાર ઈશ્વર છે, અને બહાર 
પ્રેરણા કરનાર પણુ ઈશ્વર છે. એ પશ્ચિરતી આગજ્તામાં 
ચરાચર જગત્‌ વર્તે છે. બૃહદારણ્યક ઉપનિષતમાં 
ગાર્ગી પ્રતિ યાસવલ્કય ત્રડષિએ કહ્યું છે કે, “હતય 
વા બણરસ્થ પ્રશઞાલને માનિ ! યોચંદ્રવલો વિષતા 189: | 
હે ગાર્ગી ! આ અક્ષરભહમાની આત્તામાં સૂર્ય અને ચંદ્રમા 
નિયમથી રહેલા છે.” તેમ જ “સ્વગે અને પૃથ્વીઆદિ 
પણુ ઈશ્વરની આજ્ઞામાં વર્તે છે, એમ પણુ ગાર્ગીને 
કહ્યું છે. એવી રીતે બૃહદારણ્યક ઉપનિષત્્‌નાં વચનથી, 
ઈશ્વર બહાર્‌ પ્રેરણા કરતાર્‌ છે એમ સિદ્ધ થાય છે. 
વળી “અંતઃ વ્રવિદ: શાસ્તા ઝનાનાં। આ પશ્વર્‌ સર્વના 
અંતઃકરણુમાં પ્રવિટ્ટ થઇને જવેે પ્રેરણા કરે છે, 
એમ ખીજું શ્રુતિનું વચન છે. તેથી અંદર્‌ પ્રેરણા કર્‌- 
નાર ઈશ્વર છે, એમ પણુ સિદ્ધ થાય છે. એ પ્રમાણે 
અંદર્‌ અને બહાર્‌ બંનેને! પ્રેરક એક ઈશ્વર જ છે. ૧૮૧ 

આ પશ્વિર્‌ સંપૂર્ણુ જગતનું કારણુ છે; કેમકે એ 
ઈશ્વર, જગતને ઉત્પન્ન કરે છે અને જગતતે। નાશ કરે 





ચત્રટીપ 


૨૦૪ 


છે. ભગવદૂગીતામાં પણુ કહયું છે કે, “મવાવ્યયો દ્રિ 
મૂતાનાં | તમારાથી (ઈશ્વરથી) પ્રાણીઓની ઉત્પત્તિ અને 
લય થાય છે.' ૧૮૨ 

ઈશ્વર જ જગત્‌ તથા જવને ઉત્પન્ન કરે છે. જેમ 
વસ્ત્ર જ્યારે ધડી કરેલું હેય છે, તે વખતે તે વસ્ત્રમાં 
રહેલાં ચિત્રાદિક જોવામાં આવતાં નથી; કેમકે તે 
વખતે તે તિરે!હિત (ગુપ્0) હોય છે; પણુ જ્યારે તે વસ્નને 
પહેળું કરીએ છિયે, યારે તેમાં રહેલાં ચિત્રાદક સ્પષ્ટ 
રીતે જેવામાં આવે છે; તેમ પ્રથમમાં તો સધળું જગત્‌ 
સેકોચાધને ઈશ્વરમાં લય પામેલું હોય છે; તે પછી સૃછિ 
કાળમાં સંસારજ્પે રહેલાં તે જગતને ઈશ્ચિર્‌ પ્રકટ કરે 
છે, તેથી તે સ્પટ્ટ જેવામાં આવે છે. 

શિષ્ય-ધશ્વિર જગતને પ્રકટ કરે છે,તેનું શું કારણુ છે ? 

ગુસ-ઈશ્વર જગતને પ્રકટ કરે છે, તેમાં પ્રાણી- 
ઓનાં કર્મ જ કાર્‌ણુ છે. ૧૮૩ 

હવે જેમ ધડી કરેલું વસ્ર, પોતામાં રહેલાં ધોડા, 
હાથી આદિનાં ચિત્રોને પોતામાં લીન કરે છે, તેમ આ 
ધશ્વિર્‌ પણુ સર્વ જગતને પોતાને વિશે લીન કરે છે. 

શિષ્ય-તેવી રીતે જગતને લીન કરવાનું શું કારણુ ? 

ગુજ્ઞ-તેવી રીતે જગતને લીન કરવામાં પ્રાણીનાં 
કર્મનો હ્યય જ કારણુ છે. પ્રાણીનાં કમોએ કરી જગત્‌ 
પ્રકટ થાય છે, ને પ્રાણીઓનાં કર્મનો હ્ય થવાથી 
જગત્‌ તિર્‌।ભાવ પામે છે, એટલે લયને પામે છે. ૧૮૪ 

જેમ દિવસમાં પ્રકાશથી પદાર્થો ન્નેવામાં આવે છે, 
અને રાત્રિમાં અંધકારથી પદાથો જેવામાં આવતા નથી; 
જેમ નેત્ર ઉધાડવાથી પદાથોં બએેવામાં આવે છે, અને નેત્ર 
બંધ કરવાથી પદાથો જેવામાં આવતા નથી; જેમ મને।- 
રાન્યમાં નવનવા સંકલ્પો થાય છે, અને નિવિંકલ્પ- 
સમાધિમાં મન નિગઝૃહિત હેય છે, તેથી સંકલ્પ થતા 
નથી; તેમ આવિભાંવ વખતે એટલે પ્રકટ થતી વેળા 
જગત્‌ જેવામાં આવે છે, અને તિરોભાવ એટલે લય 
વખતે જગત્‌ જવામાં આવતું નથી. તેથી, સૃદિ અને 
લય, દિવસ તથા રાત્રિનાં જે જેડકાં છે તેના જેવાં છે, 
ઉન્મીલન અને નિમીલનનાં જેવાં છે, મનેરાજ્ય તથા 
સમાધિ જેવાં છે. સૃદિની ઉત્પત્તિ એ આવિર્ભાવ છે, 
અને લય એ તિરેભાવ છે. ૧૮૫ 

અવતર્ણિકા-જશ્વર, જગતતું કારણુ છે, એ 
વિષયમાં શિષ્ય પ્રશ્ન કરે છે, અને ગુરુ તેનું સમા- 
ધાન ઠરે છે. 

ઝાવિમોવતિરોમાવશસ્તમિસ્વેન દેતુના | 

આરંમવરિળામાફિયોયાનાં નાત્ર સંમવઃ 1૨૮૬।। 

શબ્દાર્થ-ઈશ્વર આવિર્ભાવસ્્પી અને તિરેોભાવ- 
જપી શક્તિવાળા છે, તેથી આરંભવાદ અને પરિ- 


૧૦૮ 


ણા।મવાદ આદિ પ્રશ્નોનો અમારા સિદ્ધાંતમાં સં- 
ભવજ નથી. ૧૮૬ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-તમે એક જ ઇશ્વરને ચેતનતઅચેતન એમ ખે 
પ્રકારનાં જગતનું કાર્‌ણુ કહે! છે, તે કંઈ માર્‌ ધ્યાનમાં 
ઉતરતું નથીઃ કેમકે, કારણુ બે પ્રકારનાં છેઃ આરંભક 
અને પરિણામી. એ ખે કારણુમાંથી ઈશ્વર એક પણુ કાર- 
ણથી સંભવતે। નથી. પશ્ચિર તો અદિતીય, એટલે સજનતીય, 
વિજાતીય તથા સ્વગત ભેદરહિત છે. પણુ આરંભક 
કારણુતામાં તો અનેક પદાર્થોની આવશ્યકતા છે, 
તેથી, ઈશ્વર જગતનું આરંભક કાર્‌ણુ સંભવતે। નથી. 
તેમ સાવયવ પદાર્થનો પરિણામ થાય છે, પણુ નિ- 
ર્વયવ પદાર્થનો પરિણામ થતો નથી, તેથી ઈશ્વરને 
પરિણામી કારણુતા પણુ સંભવતી નથી; કેમકે ઈશ્વર 
નિર્વયવ છે. 

શુર-હે શિષ્ય ! હે કહું છું તે લક્ષપૂવક સાંભળ, 
અને પછી શાંકા કર. ઈશ્વર સર્વશક્તિમાન્‌ છે; અને 
ઈશ્વરમાં આવિભાવ અને તિરે।ભાવ બન્ને શક્તિ પણુ રહે 
છે. આવિર્ભાવ શક્તિએ કરીને પશ્વિર જગતને ઉત્પન્ન 
કરે છે, અને તિરેભાવ શક્તિએ કરીને ઈશ્વર જગતને! 
પ્રલય' કરે છે. તેથી, મારા કહેવામાં આરંભવાદ અને 
પરિણામવાદ એ ખેમાંથી કેધ્નો સંભવ રહેતો નથી. 
અમે ઈશ્વરને જગતનું આરંભક કારણુ કહેતા નથી, 
તેમ પરિણામી કારણુ પણુ કહેતા નથી; પણુ ઈશ્વરને 
જગતનું વિવતે કારણુ કહીએ છિયે, માટે તેં કહેલો દોષ 
આવતે નથી. 

શિષ્ય-કહે, યારે આરંભવાદતનું સ્વરૂપ. 

ઝુશ-અનેક કારણુરૂપ અવયવેને। સંયોગ થવાથી 
અવયવી કાર્ય ઉત્પન્ન થાય છે, અને તે અવયવીરૂપ 
કાર્ય અવયવેોથી સર્વથા ભિત્ત છે, એનું નામ આરંભ- 
વાદ છે. દાખલા તરીકે, ધટનું આરંભક કારણુ મંત્તકા- 
ના પરમાણુ છે. ખે પરમાણુ મળવાથી દ્યણુક (બમણું) 
કહેવાય છે, ને ત્રણુ મળવાથી ત્ર્યણુક (ત્રણુગણું) કહેવાય 

એ અવયવોને! સંયોગ થવાથી, સ્થૂલ મૃત્તિકારૂપે 

થાય છે; અને તે મૃત્તિકામાંથી ધટ આદિ મૃત્તિકાના 
આકારે! ઉત્પન્ન થાય છે. એવી રીતે ધટનું આરભક 
કારણુ મૃત્તિકાના પરમાણુઓ છે; જે કે કારણુરૂપ 
મૃત્તિકાના પરમાણુ ભિન્ન છે ને કાર્યરૂપ અવયવી ધડે 
ભિન્ન છે. જેમ અનેક તંતુઓ મળવાથી વસ્ત્ર ઉત્પન્ન 
થાય છે, પણુ એ વસ્ત્ર તંતુથી ભિન્ન છે ને તંતુ વસ્રથી 
ભિન્ન છ એવી રીતેજ આરંભવાદમાં કાર્યકાર્ણુને 
ભેદ છે. આ આરંભવાદ નેયાવિક અદ માને છે; પણુ 
તે નેયાયિક આદિ દ્દેતવાદી છે; પણુ અદ્દેત ભક્મમાં 
"રાઈ પણુ પ્રકારે આરંભવાદને। સંભવ નથા. 


શ્રી પંચટશી 


[પ્રકર્‌ણુ 


શિષ્ય-પરિણા।મવાદનું સ્વરૂપ કહો. 

ગુજ્-પરિણામવાદી પરિણામને ખે પ્રકારનો માને છેઃ 
વિકારી પરિણામ અને અવિકારી પરિણામ. કારણુ જ, 
કાર્યરૂપે પરિણામ પામે, એનું નામ પરિણામવાદ છે. જે 
કાર્‌ણુ કાર્યરૂપે પરિણામ પામ્યા પછી, પાછું કારણુ- 
રૂપે થઈ શકે, તે અવિકારી પરિણામી કારણુ છે. જેમકે, 
સુવર્ણ, અલકારરૂપે પરિણામ પામે છે; પણુ તે અલંકારને 
ગાળી નાંખવાથી પાછું આગળના જેવુંજ સુવર્ણ થાય 
છે, માટે તે અવિકારી પરિણુા।મી કાર્‌ણુ છે. જે કાર્‌ણુ, 
કાર્યરસૂપ થયા પછી પાછું કારણુસપે થઈ શકે નહિ, 
તે વિકારી પરિણામી કાર્‌ણુ કહેવાય છે. જેમકે, દૂધમાં 
ખટાશ ભળવાથી દૂધ દહીરૂપે પરિણામ પૉમે છે અને 
એ દહીમાંથી પાછું દૂધ થઈ શકતું નથી, તેથી તે વિકારી 
પરેણામી કારણુ છે. આ પરિણામવાદ સાંખ્યાદિકે 
માને છે. પરિણામ સાવયવને। થાય છે, પણુ નિરવ- 
યવને। થતો નથી; તેથી નિરવયવ બ્રહ્મમાં પરિણામ- 
વાદનો! સંભવ નથી. જે ચેતનમાં પરિણામ માનીએ 
તા તેમાં વિનાશીપણાની આપત્તિ આવશે. 

શિષ્ય-વિવર્તવાદતું સ્વરૂપ કહો. 

ગુજ-સ્વસ્વરૂપનેો યાગ ન કરતાં અન્ય પદાર્થરૂપે 
ભાસવું, એનું નામ વિવવવાદ. જેમકે દોરડી સર્પસ્ૂપે 
ભાસે છે, અને છીપ રૂપારૂપે ભાસે છે, તેમ ઈશ્વર 
પણુ પોતાનાં સ્વરૂપનો ત્યાગ ન કરતાં, જગદ્રપે ભાસે 
છે, માટે ઈશ્વર જગતનું વિવર્ત કારણુ છે, એ પ્રમાણે 
ઈશ્વિરમાં વિવર્તવાદ સંભવે છે. 

શિષ્ય-તમે આપેલાં દેરડી સર્પના અને છીપ રૂપાના 
દૃછાંતથી સાવયવમાં વિવર્ત હેય, એમ સિદ્ધ થાય છે; 
અને તમે તો! ઈશ્ચિરતે તિર્વવવ અને અઠિતીય માને 
છે! તેથી, તે ઈશ્વર જગતનું વિવતે કાર્‌ણુ પણુ સંભ- 
વશે નહિ. 

શુજ-આકાશ નિરવયવ છે, તેમાં વિવર્તે કરીને 
સ્યામતા અને ગંધર્વનગર આદિ ન્ેવામાં આવે છે, 
તેથી જેમ સાવયવમાં વિવતે છે, તેમ નિર્વયવમાં પણુ 
વિવતે છે એમ સિદ્ધ થાય છે. માટે, પશ્વર્‌ જગતનું 
વિત્રત કારણુ સંભવે છે. ૧૮૬ 

અવતરણિકા-એક જ ઈશ્વર જડ અને ચેતન બે 


જેમ હોય? એમ શિષ્ય આશંકા કરે છે. તેપર ગુરુ 


કહે છે કે, 
અસેતનાનાં રેતુઃ સ્વાગ્તાઇવાંકેનેશવરસ્તયા । 
ચિદ્ઞામાતાંશતસ્ત્નેષ ગ્ીવાનાં વારળ મવેત્‌ ૨૮૭ 
શખ્દાર્થ-ઈશ્વર જડતાસ્રપ ઉપાધિના અંરો કરીને 
અચેતનને। હેતુ થાય છે, અને એ ઈશ્વર ચિદાભાસ- 
રપ અંશથી જીવે(નું કારણુ થાય છે. ૧૮૪ 


૬ર] 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 
શિષ્ય-જડ અને ચેતન, એવી રીતે બે પ્રકારનું જ- 
ગત્‌ છે, શને ઈશ્વર તે! એક છે. હવે એક ઈશ્વરને ખે 
પ્રકારનાં જગતની ઉપાદાનકારણુતા સંભવતી નથી; કારણુ 
કે, એક ઉપાદાન કારણુથી એક સ્વભાવવાળું કાર્ય ઉત્પન્ન 
થાય છે, પણુ તેમાંથી ભિન્નભિન્ન સ્તભાવવાળાં કાર્ય ઉત્પન્ન 
થતાં નથી, દાખલા તરીકે, મૃત્તિકાના કઠિન સ્વભાવ 
છે, તેમાંથી કઠિન સ્વભાવવાળાં ધટાદિક કાર્યા ઉત્પન્ન 
થાય છે, પરંતુ પ્રવાહી સ્વભાવવાળાં કાર્યો ઉત્પન્ન થતાં 
નથી. હવે જે ઈશ્વરને ચેતન માનશે।, તે ઈશ્વર ચેતન 
જગતનું ઉપાદાન કાર્‌ણુ થશે, પણુ તે જડ જગતતું ઉપા- 
દાન કાર્‌ણુ થશે નહિ; અતે જે ઈશ્વરને જડ માનશે, 
તો ઈશ્વર જડ જગતનું ઉપાદાન કાર્‌ણુ થશે, પરંતુ તે 
ચેતન જગતનું ઉપાદાન કાર્‌ણુ થશે નહિ. એ પ્રમાણે 
એક જ પશ્વિર, જડ અતે ચેતન એમ બે પ્રકારનાં જગતતું 
ઉપાદાન કાર્‌ણુ થઈ શકશે નહિ. 
ગુસ્-નહિ, થશે જ. એક જ પશ્વર ખબત્તે પ્રકારનાં 
જગતનું કારણુ થઈ શકશે; કેમકે માયાવી એટલે માયાની 
ઉપાધિવાળે। ઈશ્ચિર, જગતનું ઉપાદાન કાર્‌ણુ છે. હુવે માયા 
તો જડ છે; તે માયારૂપ ઉપાધિના અંશે કરીને ₹શ્વર 
જડ જગતતું કાર્‌્ણુ થાય છે, અને ચૈતન્યના અંશે 
કરીને ઈશ્વર ચેતન જગતનું કારણુ થાય છે. એ પ્રમાણે 
ઉપાધિમાયાના અંશ અને ચૈતન્યના અંશે કરીને બન્ને 
પ્રકારનાં જગત્‌ વિષે એક જ ૬શ્ચરની કાર્‌ણુતા સિદ્ધ 
થાય છે, ૧૮૭ 


ખ્ાહ્મ અતે ઈશ્વર્તું વિવેચન 

અવતર્ણિકા-જગતૂ વિષે માયાવી ઈશ્વરની, 
કારણુતાની શિષ્ય આર્શકા કરે છે, કેમકે કેટલાક 
મહાત્માએ પરસખ્રહ્માને જ જગતનું કારણ કહે છે. 
ગુરુ તેને ઉત્તર દેતાં, અન્યોાન્યાધ્યાસ ફેમ થાય છે, 
તે માટે દૃષ્ટાંત વગેરે જણાવી, બ્રહ્મની અસંગતા 
દર્શાવી, ઈશ્વરની જગતૂકર્વૃતા સિદ્ધ કરે છે. 

ત૫$ પ્રધાન જ્ષેત્રાળાં ચિત્તધાનશથિટાલ્મનાય્‌ | 

૫₹$ જારળતામેતિ માવનાજ્ઞાનવમમિઃ | ₹૮૮॥। 

રૂતિ વાર્તિવવારેળ ઝટએેતનદેલુતા | 

પરથાત્મન છ્યોસ્ા સેશ્વરસ્યોતિ ચેચ્છુજી ।1?૮૨॥। 

અન્યોડ્ન્યાધ્યાલમત્રાવિ જ્ીવનૂટસ્થયોર્વિ । 

ર્ગ્વ(ત્રણળો; સિટ્ટું રૃસ્વા જતે ુરેશ્વ($ 11૨૨૦ 

સત્ય જ્ઞાનમનંત યદ તસ્માત્લમસ્થિવાઃ । 


સંવાચ્વત્રિગોરવ્યોવટ્વજહેદ્ા દ્તિ શતિ? ૨૨૨ 
ર૭ 


ચિત્રદીપ 


૨૦૯ 


આપાતલદિતસ્તત્ર ત્રણનો માતિ ફેતુતા । 

દેલોશ્ર સત્યતા તરમાર્ન્યોડ્ન્યાધ્યાસ ર્ષ્યતે ? ૨૨ 
ઝન્યોડન્યાધ્યાસજ્યોડ્તાવશષિપ્યટો યથા । 
ઘરદિતેનૈવતામેતિ તટ્ઝાંસ્યેવતાં મત; । ૨૨૨ ।। 
મેઘાવાશમદ્‌ાવાશો વિવિચ્વેતે ન પામરે; | 
તદૂઇશયોરેવયં વડ્વંત્યાપાતયાકેન । ૨૨૪ ।। 
૩૫ત્રમારિમિસિમેસ્તાત્વયેશ્ય વિચારળાત્‌ | 
ઝમ ત્રણ માયાવી શૃગત્વેષ મરેશ્વ($ ।1૨૨૦॥ 
સત્ય જ્ઞાનપનંત સેત્યુવત્રન્યોપસદૃતમ્‌ । 

યતો વાગો નિવતૈત ર્સ્યર્તમત્વાનિળેયઃ 1૨૨૬ 
માથી વૃગાતિ વિશ્વ સશ્િસ્ટ્રસ્તત્ર માયયા | 


૮... 


અન્ય ર્સ્૧૧ર વ્રતે જ્તિસ્તેને'્૧($ શુઞેત્‌ ૨૨૭ 
 શખબ્દાર્થ-શિષ્ય-ભાવના (સંસ્કાર), જ્ઞાન (દેવતા- 
રાધનાદિક ) અને ( પુણ્યપાપરપી ) કર્મે કરીને, 
તમઃપ્રધાન ( માચોપપાધિક પરમાત્મા), શરીરાદિ 
જડ પદ્દાર્શના કારણુપણાને પ્રાસ થાય છે; અને 
ચિત્પ્રધાન પરમાત્મા, ચેતન એવા જીવોના કારણુ- 
પણાને પ્રાસ થાય છે; એ પ્રકારે વાર્તિકકારે (સુરે- 
શરાચાયેજીએ ) પરમાત્માને જ જડ અને ચેતનનું 
કારણુ કહ્યું છે, પરંતુ ઈશ્વરને (જડ અને ચેતનતનું 
કારણ) કહ્યું નથી. 

ગુઝૂ-તારી એવી સમજણુ હોય તો સાંભળ. 
જગતની કારણુતામાં જીવ અને ફકૂટસ્થની પેઠે, 
ઈશ્વરનો અને ખ્રહ્દાનો અન્યોન્યાધ્યાસ સિદ્ધવત્‌ 
માનીને સુરેશ્વરાચાયે પરમાત્માને જગતનું કારણુ 
કહુ છે. જે ખ્રહ્મા સત્ય, જ્ઞાન તથા અનંતર્ૂપ 
છે, તે જ ખ્રહ્મદથી આકાશ, વાયુ, અગ્નિ, જલ, 
'પૃથ્વી, ઔષધિ, અજ્ઞ અને દેહુ ઉત્પન્ન થાય છે, એ 
પ્રકારે શ્રુતિ કહે છે. આ શ્રુતિનો ઉપલક ટૃષિથી 
વિચાર કરતાં, ખ્રહ્દાની કારણુતા અને હેતુરૂપ 
(કારણુસ્પ) ઈશ્વરની સત્યતા ભાસે છે. તે માટે 
અન્યોન્યાધ્યાસ જ અંગીકાર કીધો છે. જેમ અજ્ને 
કરીને લિત્ત જે વસ્ર છે, તે ઘટ્ટિત વઅની સાથે, 
ભ્રાંતિથી એકપણ્‌ાને પાસે છે, તેમ અન્યોન્યાધ્યા- 
સર્પ એ ખ્રહ્ધા પણુ, બ્રાંતિથી એકપણાને પામે 
છે. પામર જનો જેમ મેઘાકાશ અને મહાકાશને 
જૂદ્દા પાડી શકતા નથી, તેમ સ્થૂલ વિચારવાળાઓ, 
ઠ્રહ્ધા અને ઈશ્વરને નદા ન પાડતાં બન્નેની એકતા 
જાણુ છે. પણ ઉપક્રમ આદિ હેતુએ કરીને તાત્પ- 


૨૧૦ 


યના વિચાર કરતાં ખ્રછ્યા અસંગ છે; અને આ 
માથોાપાધિક મહેશ્વર એ વિશ્વને સજે છે, એવે 
નિશ્ચય થાય છે. શ્રુતિએ “શ્ય શ્ાનમનંતં ત્રળા સત્ય, 
સ્ઞાનસપ અને અનંત ખ્રહ્દા છે*-એવી રીતે ઉપક્રમ 
કરીને, “વતો વાજો નિવર્સસે અદ્રાવ્ય મનશા દ । જ્યાંથી 
(જે બ્રહ્મથી) મન સાથે વાણી પહોંશ્યા વગર જ 
નિવૃત્ત થાય છેઃ-એ પ્રમાણે ઉપસંહાર કર્યો છે, તે 
ઉપરથી પરમાત્મા સંગરહિત છે એવે! નિશ્ચય થાય 
છે. માયી ( માચોપાધિક ઈશ્વર) વિશ્વને સ્રજે છે 
અને જીવ વે વિશ્વમાં માયાએ કરીને ખંધાયલે। છે, 
એમ ખીજી શ્રતિ ક્હે છે, તેથી ઈશ્વરજ સપષ્ટા છે 
એમ સિદ્ધ છે. ૧૮૮-૧૯૭. 
ચન્દ્રકાન્ત વિવર્‌ણ 

શિષ્ય-માયોપાધિક પરમાત્મા શરીરાદિ અચેતન 
જગતનું ફાર્‌ણુ છે, અને ચિત્પ્રધાન પરમાત્મા ચેતન 
જગતનું કારણુ છે; કેમકે, સુરેશ્વર્‌ાચાર્યે કહ્યું છે કે, “પર્‌- 
માત્મા જગતનું કારણુ છે,' પણુ “માયાવી પશ્વિર્‌ જગતનું 
કાર્‌ણુ છે' એવું કંઈ કહ્યું નથી. હવે તમે તો, “માયાવી 
ઈશ્વર જગતનું કારણુ છે' એમ કહે છે, તેથી તમારા 
કહેવામાં ને સુરેશ્વરાચાર્યના કહેવામાં પર્સ્પર્‌ વિરોધ 
આવે છે, તેનું સમાધાન કર્‌. 

ગુશ્-તેનું સમાધાન અમે કહીએ છિયે, તે તું સાંભળ. 

જેમ ત્વં-“તું' પદાર્થમાં જવતે। અને ફૂટસ્થનેો અન્યે।- 
ન્યાધ્યાસ છે, તેમ તત્‌-“તે' પદાર્થમાં પણુ ઈશ્વર અને 
બ્રહ્મનો અન્યોન્યાધ્યાસ છે. તે અન્યોન્યાધ્યાસને મનમાં 
રાખીને, સુરેશ્વરાચાર્યે પરમાત્માને જગતતું કાર્‌ણુ 
કલ્રા છે. પરમેશ્વર અને બહાના અન્યોન્યાધ્યાસથી 
પરમેશ્વર વિષે રહેલી જગતની કારણુતા, બહમ વિષે પ્રતીત 
થાય છે; પરંતુ વસ્તુતઃ પરમાત્મા અસંગ અને નિવિકાર 
હોવાથી, તે કોઇનું પણુ કારણુ નથી; આ સર્વ જગતનું 
કારણુ તો માચે।પાધિક ₹શ્ચિર્‌ જ છે. 

શિષ્ય-ભલે કહો, કે સુરેશ્વરાચાર્ય “જવ અને બહાને 
અન્યોન્યાધ્યાસ છે' એમ મનમાં રાખીને, પરમાત્માને 
જગતનું કાર્‌ણુ કલ્યા છે; પણુ તે તમે કેમ જાણ્યું વારું? 

ગુર-શ્રાતના અર્થને! વિચાર કરવાથી સુરેશ્વરાચાર્યને 
અભેપ્રાય નણી શકાય છે. શ્રતિથી વિરુદ્દ તો તેઓ 
કહે જ નહિ. મ્રુતિમાં કહ્યું છે કે, “બહમ સય, ત્તાન- 
સ્વરૂપ અને અનંત છે,' અને “ એ બહ્મથી આકાશ, 
વાયુ, તેજ, જલ, પૃથ્વી, ઓષધિ, અન્ત અને દેહ સર્વ 
ઉત્પન્ન થાય છે,' એ બંતે શ્રુતિઆમાં બહ્માથી માંડી 
આકાશાદિ સર્વ સ્ૃછિ બહ્માથી જ ઉત્પન્ન થઈ છે, એવું 
સલનાનાદિ લક્ષણુથી સ્પટ જણાય છે, 


શ્રી પંચદશી 


| પ્રકરણુ 


શિષ્ય-તમે કહેલી શ્રુતિથી અન્યોન્યોધ્યાસ કેવી રીતે 
નણુવામાં આવે છે? 

ગુજ્-ઉપલક દદિથી વિચારતાં, ઉપર કહેલી શ્રુતિમાં 
“જગતનું કારણુ બહમ છે' એમ પ્રતીત થાય છે, અને 
“ઈશ્વર સય છે' એમ પણુ પ્રતીત થાય છે. પણુ એ 
શ્રુતિમાં પ્રતીત થતી જગત્‌ વિષે બહ્માની કારણુતા અને 
ઈશ્વરતી સયતા, અન્યોન્યાપષ્યાસ માન્યા વિના થટતી 
નથી; કાર્‌ણુ કે, વિચારદટ્ટિથી બહ્મ જગતનું ફારણુ 
નથી, અને ઈશ્વર સલ નથી; પણુ ૬૨શ્ચરમાં રહેલી 
જગતની કાર્‌ણુતા બ્રહ્મમાં પ્રતીત થાય છે, અને બહ્મામાં 
રહેલી સયતા, ઈશ્વરમાં પ્રતીત થાય છે. જગતની કાર- 
ણુતા એ ઈશ્વરનો ધર્મ છે, અને સયતા, બ્રહ્માને ધર્મ 
છે. એ અન્યોન્યના ધર્મ, અન્યોન્યમાં પ્રતીત થાય છે. 
તે અન્યોન્યાધ્યાસ વિના ધટે નહિ. માટે, ઈશ્વર અને 
હનો અન્યોન્યાષ્યાસ છે, એવો નિશ્ચય થાય છે. 

દાખલા તરીકે, જેમ કેરું વસ્્ર જૂ દુ છે અને લાહીથી 
લીપેલું વસ્ર નૂ દું છે; તેમ બહ્મ ભિન્ન છે, અને પશ્વર 
ભિન્ન છે. જેમ કરં વસ, ધડી વાળવાથી લાહીવાળા 
વસ્ત્રની સાથે એકતાને પ્રાપ્ત થાય છે, અને એ જ 'કેરું 
વસ્ર અતે લાહીવાળું વસ્ત્ર, ઘડી કરેલાં વસ્રને અન્યે।- 
ન્યાષ્યાસ કહેવાય છે; તેમ બ્રહ્મ પણુ ભ્રાંતિએ કરી 
ઈશ્વરની સાથે એકતાને પ્રાપ્ત થાય છે. એ જ બહમ અને 
ધશ્વિરતો અન્યોન્યાધ્યાસ કહેવાય છે. તેથી, ઈશ્ચિરમાં 
રહેલી જગતની કારણુતા, ભ્રાંતિએ કરીને જ બહ્યા વિષે 
પ્રતીત થાય છે. 

વળી જેમ મેધાકાશ અંને મહાકાશ પરસ્પર નૂદાં 
છે; તથાપિ પામર પુસ્ષો, જેમ એ મેધાકાશ અને 
મહાકાશને ભેદ જણી શકતા નથી; તેમ સ્થૂલ વિચાર્‌- 
વાળા એટલે અન્ઞાતી પુરષો, બહ્મ અને પશ્વરને ભેદ છે, 
છતાં તેને જાણી શકતા નથી. 

શિષ્ય-જ્યારે અન્યોન્યાધ્યાસથી બહમ અને પશ્િર્ની 
એકતા પ્રતીત થાય છે, યારે “બહમ અને ઈશ્વરને। ભેદ 
છે' એમ શાથી જણુવું ? 

ગુસ-યદ્યપિ અન્યોન્યાધ્યાસે કરીને બહ્મ અને ઈશ્વરની 
એકતા પ્રતીત થાય છે, તથાપિ *્રહ્મ અને ઈશ્વરને 
ભેદ છે' એમ શ્રુતિનાં તાત્પર્યથી જાણી લેવું જઇએ. 

રિષ્ય-શ્રુતિતું તાત્પર્ય કેમ જાણુવામાં આવે ? 

ગુસ્્‌-ઉપક્રમ, ઉપસંહાર્‌, અભ્યાસ, અપૂર્વતા, ફેલ, 
અર્થવાદ, અને ઉપપત્તિ એ સાત શ્રુતિનું રહસ્ય જાણુ- 
વામાં હેતુભૂત છે. ઉપક્રમ એટલે આરંભ અને ઉપ- 
સંહાર એટલે સમાપ્તિ, ઉપકમ અને ઉપસંહારથી રહસ્ય 
ન્નણુવામાં આવે છે. અભ્યાસ એટલે વારંવાર કથન ક- 
ર્વાથી પણુ રહસ્ય નનણુવામાં આવે છે. અપૂર્વતા એટલે 
અન્ય પ્રમાણોાએ કરીને જેની સિદ્ધિ નહિ તે. અપૂર્વતાથી 


દ] 
તાત્પર્યતો નિર્ણય થાય છે. ફૂલ કથન કરવાથી તાત્પ- 
યનો નિર્ણુય થાય છે. અર્થવાદ એટલે સ્તુતિ, અને અર્થવ।ા- 
ર કરીતે પણુ તાત્પર્યતે નિર્ણય થાય છે. અને ઉપપત્તિ 
એટલે અતુકૂલ યુક્તિ. એ ઉપપત્તિએ કરીને પણુ તાત્પ- 
યૈનો નિણુંય થાય છે. એ પ્રમાણે સાત હેતુથી શ્રુતિનું 
તાત્પર્ય જાણી શકાય છે, અને એ હેતુએ કરીને શ્રુતિના 
તાત્પર્યનો વિચાર કરતાં, “બહ્મ' અસંગ છે; ને ઈશ્વર 
માયાવી છે એટલે માયાવિષે પ્રતિબિખરૂપ જે સટ્ટા 
છેતેજ આ સૃદ્ટિ સજે છે એવે! નિશ્રય થાય છે. તેથી 
અસંગ બહા ભિન છે, અતે માયોપાધિક ઈશ્વર ભિન્ન 
છે, એમ તું નાણુ. ૧૮૮-૧૯૫ 

રિષ્ય-ઉપકરમ અને ઉપસંહારની એકતા કેવી રીતે 
થાય છે, અને તેથી ખહાની અસંગતા કેમ સિદ્ધ થાય છે ? 

ગુસ-તૈતરીય ઉપનિષત્‌માં ખહ્માનંદવલ્લીમાં બહ્મસ્વ- 
રૂપના વર્ણીનનોા ઉપક્રમ આ પ્રમાણે કીધા છે:-“શત્યં 
જ્ઞાનમનંસ ત્રણ બહા સસ, તાનરૂપ અને અનેત છે, 
એવી રીતે ઉપક્રમ (આરંભ) કર્યો છે, અને ઉપસંહારમાં 
“થયો વાશો નિવર્યલે અવ્રાવ્ય મનસા શદ | ન્તયાંથી (જે ખહા- 
થી) મનસહિતવાણી નિવૃત્ત થાયછે; એવી રીતે ઉપસંહાર 
કયી છે. અહીં ઉપકમમાં ખહ્માના સ્વસપનું વર્ણુન કર્યું છે, 
અને ઉપસંહારમાં “વાણી અને મનને ખહ્દા અગોચર્‌ છે, 
એમ જણાવી, આગળ જે બ્રહ્મ વર્ણવ્યું તે બ્રહ્મ મન 
અતે વાણીને અગોચર છે એમ જણાવ્યું છે. હવે નને 
અહમ અસંગ ન હેય પણુ સસંગ હોય, તો તેને મન અને 
વાણી કાં ન પહોંચી શકે? મન અને વાણીની અગે।- 
ચરતારૂપ કારણથી જ “બ્રહ્મ અસંગ છે' એવે] નિશ્રય 
થાય છે. એ પ્રમાણે ઉપક્રમ અને ઉપસંહારતી એકતાથી 
થલાની અસંગતા સિહ થાય છે. ૧૯૬ 

વળી શ્વેતાશ્વતરોપનિષત્માં કહ્યું છે કે, “બલ્નાન્માયી 
સુઝે વિશ્વમેસસસ્મિથ્ાન્યો માયયા શજ્િ₹ટ: । એ કારણુથી, 
માયોપાધિક ૫શ્વર આ જગતને સજે છે, અને તે 
જગત્‌માં અન્ય (જવ) માયાએ કરીને બંધાય છે; તેથી 
માયોપાધિક ઈશ્વર, જગતના સજ્ા છે, અને જવ એ 
જગતમાં બંધનને પ્રાપ્ત થાય છે, એવે નિશ્ચય યાય 
છે. ૧૯૭ 

ઈશ્વરથી જગતની ઉત્પત્તિના પ્રકાર 
અવતરણિકા-એ પ્રમાણું આનંદમયકેશરૂપ જે 
ઈશ્વર, તે જ જગતતું કારણુ છે, એવું પ્રતિપાદન 
કર્યો પછી, હવે એ આનંદમયકેોશ ઈશ્વરથી જગ- 
તૂની ઉત્પત્તિ કેવા પ્રકારે થાય છે તે કહે છે. તેમાં 
હિરણ્યગર્ભ તથા વૈરાટ્‌ સ્વસ્પનું નિરૂપણ કરે છે. 


આનૈટ્મય ર્શોડય વઇ સ્યામિત્યવૈક્ષત । 
દિરળ્યમરમેસ્વોડ્મૃત્યુત્તિઃ સ્વજનો યથા મવેતૂ?૨૮ 


ચિત્રદીપ 


૨૧૧ 
ત્રમેળ યુમષટ્રેયા જશ્ેયા યથાગતિ । 
દ્વિચિષજુતિસરરાવા દવિષસ્ગસ્જશેનાવ્‌ 1૨૨૨ 
સૂકાસ્મા સફ્મફેટ્ાલ્યઃ સવૈત્ીવવાલ્મય: | 
સવાદ્માનધારિત્વાસ્જિયાજ્ઞાનાફિશસિમાન૨૦ ૦ 
પ્રસ્યૂવે વા પટ્ોષે વા મજ્નો મરે તમસ્યવમ્‌ | 
જોયે માતિ યથા લટ્ટરપછં ઝમઢીદ્યતે ૨૦ ૨॥ 
સવેતો છાંછિતો મથ્યા યયા સ્યાટ્ટટિતા ૧ર | 
સૃ્માવારેદ્તથેશસ્ય વણ; સવેત્ર છાંજિતય્‌ ૨૦૨ 
સસ્યં વા શાવના વા સર્વતોંડ્જુરિતિ યયા । 
વામજ તટૂર્યળ ઘછવા ઝમવ્‌ઝુર($ | ૧૦૨ ।| 
ઝાતવામાતછોજો વા ઘટો વા વળેપૂર્તિઃ । 
સસ્ય વા જિત યટ્રયા ર૫ઇવષુવિર૬ ।૨૦૪॥ 
વિશ્વલ્પાષ્યાય ૫૫ ૩ સ્રેડવિ વોરવે | 
ધાત્રાહિર્સવર્યતાનેલસ્યાવયવાન્વિહુ! [૨૦૧ ॥ 
શખ્દાથ-આ આનંદમય ઈશ્રેરે “હું ખહુ થાઉં? એ 

પ્રમાણે ઈચ્છા કરી; તેથી તે જ આનંદમય એટલે ઈશે, 
જેમ સુષુત્તિ સ્વમરૂપ થાય છે તેમ, હિરણ્યગર્ભરૂપ 
થયે. બે પ્રકારનાં સ્વ દર્શનની પેઠે બેં પ્રકારની 
શ્રુતિઓ હોવાથી, એ શ્રૃતિએ પ્રમાણે, ક્રમે ઠરીને 
અથવા એક કાલમાં, સૃષ્ટિની રચના થચેલી નણુવી. 
સૂક્ષ્મ દેહુ જેનું નામ છે એવે। સૂત્રાત્મા (હિરણ્યગર્ભ), 
સર્વ લિંગ શરીરમાં અભિમાનીપણુાથી ( અર્થાત્‌ 
સર્વ હું જ ધારણુ કરું છું-ચલાવું છું, એવાં અભિ- 
માનીપણાથી ) સવ જીવોનો સમણ્ટ્#6પ તથા ક્રિયા 
અને અસ્તાન આદિ શક્તિવાળોા છે. પ્રાતઃકાલમાં 
અથવા સાંજના મંદ અંધકારમાં ખૂડેલેો આ લેક 
જેમ (ઝાંખા ઝાંખા) ભાસે છે, તેમ જગતૂ પણુ 
અસ્પષ્ટ (ઝાંખું ઝાંખું ) દેખાય છે. જેમ ખલ- 
વાળું લુગડું શાહીથી સર્વત્ર લાંછિત-છાપવાળું થાય 
છે, તેમ ઈશ્વરનું શરીર પણુ સૂક્મ આકારે કરીને 
સર્વત્ર લાંછિત થાય છે. જેમ ધાન્યના છોડો અથવા 
સર્વ જાતના શાકના છેડો, સર્વ ઠેકાણે અંકુરિત 
હાય છે અને ઘણા જ સૂક્મ હોય છે, તેમ જ આ 
હિરણ્યગર્ભ પણુ જગતના ફે।મળ અંમુરસ્પ છે અને 
ઘણુ।જ સૂક્ષ્મ છે. સૂર્યના પ્રકાશમાં પ્રકાશતે। લે।ક, 
અથવા રાંતા, પીળા આદિ રંગથી રંગેલું વઝ્ર અથવા 
ફળીવાળા ધાન્યના છેડ જેમ ખુલ્લા દેખાય છે, 
તેમ વિરાટ્‌ પણુ સપણ શરીરવાળા છે. આ વિરાટ્‌ 
સ્વસ્પ વિષે વિશ્વસ્પાધ્યાયમાં અને પુરુષસૂષ્તમાં 


૨૧૨ 


શ્રી પંચદશી 


[ પ્રકરણ 





પણુ કહ્યું છે; અને મહાત્માઓ, ખ્રહ્દા આદિથી 
આરંભીને ધ્રાસ પર્યત સર્વ પદ્ટાર્થોને વિરાટના અવયવો 
કહે છે. ૧૯૮-૨૦૫ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 


એ જ આનેદમયદ્ાશ સ્વરૂપ ઈશ્વરે ઇચ્છા કરી ક, 
“હું બહુરૂપે થાઉં,' તેથી તે ઈશ્વર હિરષ્યગર્ભરૂપે થયા છે. 

શિખ્ય-એક જ પશ્ચિર હિરણ્યગર્ભરૂપે કેમ થઈ શકે ? 

ગુર-જેમ એક જ સુષુપ્તિ, અવસ્થાભેદે કરીને સુષુપ્તિ- 
રૂપે અને સ્વમરૂપે થાય છે, તેમ એક જ ઈશ્વર ઉપાધિ- 
ભેદે કરીને ઈશ્વરક્પે અને હિરણ્યગર્ભરૂપે પણુ થાય છે. 

શિષ્ય-સમનનવરશે। કે, ઈશ્વરને “હું બહુરૂપે થાઉં' એવી 
ઇચ્છા પણુ કરવાની જરૂર શી? તેને જે ઇચ્છા કરવી 
પડે તો તેનામાં ન્યૂનતા આવશે. 

ગુજે-પશ્વર્તે ઇચ્છા કરવી પડે છે તે જીવ પેરે નહિ, 
પણુ “હું બહુરુપે થાઉં' એમ માત્ર જ્તાનદૃદિથી તેણે 
ઇચ્છા કરી અને તે ઇચ્છાથી સમદિ સૂટ્દમ પ્રપંચાત્મક 
હિરણ્યગર્ભરૂપે થચે।. જેમ સુષુપ્તિ સ્વમરૂપ થાય છે, તેમ 
ઈશ્વર બહુજપે થયો! છે, ૧૯૮ 

ફિષ્ય-'સસ્માટ્ા છ્તય્માાલ્મન આવશ: શંમૂતઃ આજા- 
શાહ્ાયવોધોસ્ત્રિર્ન્નેસવઃ અજ્યઃ વાચિવી। તે આત્માથી 
આફાશ્‌ ઉત્પન્ન થયું, આકાશથી વાયુ, વાયુથી તેજ, તેજથી 
જલ, અને જલથી પૃથ્વી ઉત્પન્ન થઈ.' એ શ્રુતિમાં કમિક 
સ#છિનું નિરૂપણુ કર્યું છે, અને “ઢૂં શવેમણગત । પશ્વરે 
આ સર્વ જગતને રૃજ્યું,/, આ શ્રુતિમાં એક જ વખતે 
રૃછ્ટિ સ્રજવાનું નિરૂપણુ કર્યું છે. હવે જ્યારે કમપૂર્વક 
સૃણિ રચી અને એકકાળે સણ રચી, એવી રીતે ખે 
પ્રકારે સૃદ્ટિની રચના કરવામાં શ્રાતિઓનું પ્રમાણુ છે, 
ચારે કઈ રીતે સૃષ્ટિ રચાઈ છે, ને કઈ માન્ય રાખવી? 


ઝુસ-જેમ સ્વમમાં કમે કરીને સ્વમના પદાથો જ્ેવામાં 
આવે છે અને કમ વિના એકકાલમાં પણુ સ્વમના 
પદાર્થો સામટા ન્નેવામાં આવે છે, તેથી તે ઉભયવિધ 
(કમિક અને અકમિક)-સ્વામિક પદાથોને સ્વીકાર કરીએ 
છિયે; તેમ બંને પ્રકારે સૃદટિ ર્ચવામાં શ્રુતિઓનું પ્રમાણુ 
મળે છે. વળી યુક્તિએ કરીને ઉભયવિધ સૃણ્ટિ પણુ સિદ્ધ 
થાય છે માટે, ઉભ્યવિધ સૃછ્િનો સ્વીકાર કરવો, પણુ 
રાઈ સૃષ્ટિના યાગ કરવો! નહિ. એમ માનવામાં પાપ નથી 
%, સૃછિ એક જ કાળે રચાઈ, અથવા ક્રમવાર રચાઈ. ૧૯૯ 

હવે આ જગત્‌ હિરણ્યગર્ભમય કેમ છે તે જણાવું 
છું. જેમ પટમાં સૂત્ર અતુસ્યૂત ( વણાયલું ) છે, તેમ 
હિરણ્યગર્ભ જગતમાં અતુસ્યૂત (વણુાયલાં સ્વજૂપે) છે, 
તેથી તે સુત્રાત્મા કહેવાય છે. હિરણ્યમર્ભનું બીજું નામ 
સૂટ્મદેઠ છે. હિરગ્યગર્ભ, સર્વ લિગશરીરની (લિગશરીર્‌ 
એટલે આકૃતિવાળ] પદાર્થો) ઉપાધિવાળા સર્વ જીવોને 


એક ધન એટલે સસુદાય એટલે સમણ્સ્વરૂપ છે; કેમકે 
સર્વ વ્યટટિલિંગશરીરોને વિષે એ હિરણ્યગર્ભ જ અભિ- 
માન કરાવે છે. વળી એ હિરણ્યગર્ભ સાનશ્ષકિતવાળો 
એટલે ખાધ કરવાવાળા છે, ક્રિયાશક્તિ એટલે ક્રિયામાં 
સામર્થ્યવાળા છે અને ઇચ્છાશકિતવાળા પણુ છે. ર૦૦ 
શિષ્ય-હિરણ્યગર્ભ અવસ્થામાં જગત્‌ કેવું રાસે છે ? 
ગુજશ-પ્રાતઃકાલના મંદમંદ અંધકારમાં અને સાર્ય- 
કાલ સમયના મંદમંદ અંધકારમાં, જેમ આ લેફ 
અસ્પટટ (કંઇક દેખાય અને કંઇક નહિ દેખાય તેવે!) ભાસે 
છે અર્થાત્‌ દેખાય છે, તેમ હિરણ્યગર્ભ અવસ્થામાં આ 
જગત્‌ અસ્પણ ભાસે છે; અને નથી પણુ દેખાતું. ૨૦૧ 
દાખલા તરિકે, જેમ ધડી વાળેલા વસ્ત્રમાં, સર્વત્ર 
કાળી શાહીથી હાથી, ઘોડા આદિનાં સૂટ્મ ચિત્રો કાઢેલાં 
હોય છે, તેથી તે રંગિન લુગડું કહેવાય છે. તે શાહી- 
વાળા લુગડાંમાં શાહીથી ચિત્રેલા હાથી, ધોડા આદિનાં 
ચિહ્નો સૂટ્મ હોય છે, અને તેમાં રાતાપીળા આદિ 
રંગો ભરેલા હેતા નથી, તેથી તે ચિત્રો સ્પટ્ટ એવામાં 
આવતાં નથી; તેમ ઈશ્વરનું શરીર, સર્વત્ર લિગશરીરે 
કરીને ભરપૂર છે; પરંતુ તે લિગશરીર્‌।, અપંચીકૃત 
પંચમહાભૂતોથી બનેલાં હોવાથી સપણ રીતે જેવામાં 
આવતાં નથી. ૨૦૨ 
વળી, જેમ પૃથ્વીમાં કોઈ સ્થળે ધાન્યના અંકુરે। હોય 
છે, કોઈ સ્થળે શાકના અંકુરો હોય છે, ને કોઈ સ્થળે 
ધાસના અંગુરેો હોય છે, એ પ્રમાણે અંકુરો સવત્ર 
વ્યાપ્ત હેય છે, પરંતુ એ શાકભાજીના અંકુર સૂદટ્ટમ 
હોવાથી ભાસતા નથી, તેમ પશ્ચિર્‌ ચૂદ્મતર્‌ હોવાથી 
સ્પટટ ભાસતે। નથી. 


શિષ્ય-હિરણ્યગર્ભ અવસ્થામાં જગતની પ્રતીતિમાં 
ત્રણુ દટાંત આપે શામાટે આપ્યાં ? 


ગુજરે-શ્રેતાને સમજવવાને। વક્તાને ઉદેશ હેય છે; 
તેમાં વિશેષ દૃષ્ટાંત આપવાથી અલ્પન્ત શ્રાતાએ પણુ 
સારી રીતે સમજી શકે છે, ને વળી વક્તાનું વિશેષસ- 
પણું પ્રસિદ્ધ થાય છે; એટલા માટે ત્રણુ દણાંત આપ્યાં 
છે, માટે ત્રણુ દષ્ટાંત નકામાં નથી. ૨૦૩ 

હમણાં અમે અપંચીકૃત પંચમહાભૂતોનાં કાર્યની ઉપા- 
ધિવાળા હિરણ્યગર્ભનાં સ્વરૂપતું વર્ણન કરી ગયા. હવે 
પંચીકૃત પંચમહાભૂતનાં કાર્યની ઉપાધિવાળા વિરાટ્- 
સ્વરૂપનું વિવેચન કરીએ છિયે. એ હિરણ્યગર્ભ, પંચી- 
કૃત પંચમહાભૂતનાં કાર્યની ઉપાધિથી સ્થૂલતાને પ્રાપ્ 
થાય છે, તેથી એ જ હિરણ્યગર્ભ વિરાટ કહેવાય છે. 
હવે જેમ થોડા અંધારામાં સ્પટ્ટ ન ભાસતો। લેક, 
સૂર્યોદય થવાથી સૂર્યના પ્રકાશમાં સપણ ભાસે છે; અને 
જેમ શાહીવાળા લુગડાંમાં સ્પટ ન ભાસતાં, શાહીએ 


૬ ઠં] 
કરી ચિતરેલાં ઝીણાં ઝીણાં હાથી, ઘોડા આદિનાં ચિત્રો, 
રાતા, પીળા વગેરે રંગ પૂરવાથી સ્થૂલતાને પ્રાસ થઈ 
સપણ ભાસે છે, તથા જેમ અંકુરાવસ્થામાં સ્પછ્ટ ન 
ભાસતા ધાન્ય, શાકાદિના છેડ મોટા થાય છે, અને 
તેમાં ફૂલ ફ્લ આવે છે યારે સ્પછટ ભાસે છે; તેમ 
હિરણ્યગર્ભ અવસ્થામાં અપંચીકૃત પંચમહાભૂતનાં કાર્ય- 
રૂપપણુાને લીધે, સ્પછ્ટ ન ભાસતું સૂથ્રમ જગત્‌, વિર્‌ા- 
ટસ્ત્રરૂપ અવસ્થામાં પંચીકૃત પંચમહાભૂતનાં કાર્યરૂપતાથી 
સ્થૂલતાને પ્રામ થઇને સ્પટ્ટ ભાસે છે. ૨૦૪ 

શિષ્ય-વિરાટ્ના સદ્ભાવમાં પ્રમાણુ આપે. 

ગુજ્-વિરાટ્સ્વરૂપના સદ્ભાવમાં વિશ્વરૂપાષ્યાય તથા 
પુસ્ષસૂક્તનું પ્રમાણુ છે; સ્ષૃતિ તથા શ્રુતિ, એ ખન્ને 
વિરાટના સદ્ભાવમાં પ્રમાણુ છે. ભગવદ્‌ગીતાને ૧૧ મો 
અધ્યાય તે વિશ્વજૂપાધ્યાય છે, અને વેદમાં “પુરુષસૂકત' 
નામનો એક ભાગ છે. બ્હ્માથી આરંભીને ધાસ પર્યત 
સર્વ પદાથો, વિરાટ્સ્વરૂપનાં અવયવો છે. એવી રીતે 
વિશ્વરૂપાધ્યાયમાં તથા પુસ્ષસૂક્તમાં વર્ણન કર્યું છે. .૨૦૫ 
જગતમાં સર્વત્ર ઈશ્વરની ઉપાસના અને તેનું ફળ 

અવતરણિકા-શિષ્ય પૂછે છે કે, ઈશ્વર સ્વરષ્પના 
નિસ્પણુમાં તમે જે કહ્યું તેના સાર શે! છે? 
ત્યારે ગુરુ સમજાવે છે કે, વસ્તુ માત્ર છે તે ઈશ્યર- 
સપ જ છે, અને પ્રત્યેક વસ્તુ પૂજવા ચેોગ્ય છે; 
જે જેવી રીતે આરાધે, તેને તેવું ફૂળ મળે. 

દ્ર ક અડ 

ફશત્‌ત્રવિરાટ્વેધૉવિજળસ્ટ્રેટ્યટય; | 

૪" કિપ 

વિજ્ામેરવમેરાજમારિયાયક્ષરાક્ષતા? ।। ૨૦૬ ॥ 

વિષ્કષત્રિયાવિર્રુટ્રા મવા શવણમપક્સિળઃ | 

અશ્વત્યવટતૂતાયા યવવ્રીદિતિળાર્ય! । ૨૦૭ ।। 
ઝઞળપાવાળણૃત્વાઇવાર્યાજીુરાજવાવ્‌ય; | 

ય ૬૬ ર્‌ પપ ર 

₹*૧₹1$ સવ ણ્વતે પૂગિતા$ પજણાયિન ૨૦૮ 

યયા યયોપાસતે તં જજપીયુસ્તથા તથા । 

ડઝ ૪ ઝને - પ 

હછોત્વાયાવવારષો લુ પૂગ્યપૂઝાનુલારતઃ [1૨૦૨ 

શખ્દાર્થ-ઈશ્ચર, સૂત્રાત્મા ( હિરણ્યગર્ભ )% વિરાટ્‌- 
સ્વજન પ, ખ્રહ્મા, વિષ્ણુ, રુદ્ર, ઇન્દ્ર, અસિ, ગણુપતિ, 
ભૈરવ, મૈરાલ, મારિકા-શિતલા આદિ દેવે, યક્ષો, 
રાક્ષસો, ખ્રાહ્માણો, ક્ષત્રિયો, વેશ્યો, શદ્રો, ગાય, ઘોડા, 
સૃગ, પક્ષી, પીપળો, વડ, આંખાદિ, જવ, શાળ, 
ધાસ આદિ, જલ, પાષાણુ, મૃત્તિકા, કાણ, વાંસલે।, 
કોદાળી આદિક, એ સર્વેય ઈશ્વર છે, અને એખઓની 
પૂજા ફરવાથી કૂલ આપે છે. પુરુષ, ઈશ્વરને જે જે 
પ્રકારે ઉપાસે છે, તે તે પ્રકારે ફૂલને પ્રાપ્ત થાય છે. 


ચિત્રદીપ 


૨૧૩ 


ફલનો ઉત્કર્ષ તથા અપકર્ષ પૂજ્ય તથા પૂજાને અનુ- 
સાર થાય છે. ૨૦૬-૨૦૯ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-વિરાટ્‌ સ્વરૂપનું શાસ્રમાં પ્રતિપાદન કર્યું હોય 
તો ભલે કર્કું, ને ચરાચર જ વિરાટ્સ્વરૂપના અવયવ 
હોય તોપણુ ભલે હોય; પણુ જે વાત કહે છે, તેમાં 
એથી મારે શે સાર લેવો? 

ગુજ્-અહીં પ્રસંગ ઈશ્વિરની ઉપાસનાને। ચાલે છે. 
હવે ચરાચર્‌ જગત્‌ વિરાટ્સ્વરૂપના અવયવ છે, અને 
ઈશ્વર પોતે પંચીકૃત પંચમહાભૂતનાં કાર્યરૂપ ઉપાધિથી 
વિરાટ કહેવાય છે; એટલા જ માટે અંતર્યામીથી આરંભીને 
તૃણુપર્યત સર્વ પદાર્થસ્વરૂપ એક પશ્ચિર છે, એ સાર્‌ 
લે. એમાં ગણુપતિને પૂજે, વિષ્ણુને પૂશે, ઝાડને પૂન્ને 
*ૃ પાષાણને પૂજ્ને, અશિને પૂજે, કે સૂર્યને કે સાગરને 
પૂબે, વાંસળાને પૂજે કે કેોદદાલીને પૂજે, કે કુશને પૃશે 
ક લેલાને પૂજે કે થાબડીને પૂજ્ને કે પાવડીને પૂજે, 
પણુ એ સર્વમાં ઈશ્વર છે એમ પૂર્ણ શ્રદ્ધાથી પૂજવાથી, 
તે સર્વેમાં એક જ ઈશ્વર છે, જે સર્વનો ફૂળદાતા છે એવી 
(માન્યતાને) કશે બાધ આવતે નથી. પશ્વરમુદ્ધિથી જ 
સર્વની પૂનન કરવામાં હરકત નથી. ઉશ્વરખુદ્ધિથી *ગમે 
તેની પૂન્ન કરવાથી વાંછિત ફૂલની પ્રાપ્તિ થાય જ છે. 
ગીતાના, નાન્સોડસ્તિ૦ । એ શ્લે।કમાં કહ્યું છે કે, સર્વ 
ભૂતનું જે કાંઈ ખીજ છે તે ડું છું, એવું કોઈ ચર કે 
અચર ભૂત નથી કે, જે મારા વિના હોઈ શકે. જે જે 
વિભૂતિમાન્‌ કે થ્રીમાન્‌ કે મહત્તમ સત્ત્વ છે તે તે 
મારા જ (ઈશ્વરના જ) તેજનો અંશ છે. આમ પંડે ઈશ્વરે 
કહ્યું છે. આ આખું વિશ્વ જ ઈશ્વરની વિભૂતિ છે, તેથી 
જે જેવો અધિકારી હોય તે તેવી રીતે ઉપાસના કે 
ભકિત કરે અને તેને યોગ્ય ફળપ્રાત્તિ થશે. 

શિષ્ય-પશ્વરખુદ્ધિથી ગમે તે પદાર્થની ઉપાસના 
કર્‌્વાયી ફૂલની પ્રાપિ કેમ થાય ? 

ગુજ્-ચર્‌ાચર જગત્‌ પશ્વરસ્તરૂપ છે, એટલે ચર્‌ા- 
ચર્‌ જગતમાં ઈશ્વર વ્યાપી રહ્યો છે, તેથી જે પદાર્થતી 
પૂન્ન કરીએ, તે પદાર્થમાં પણુ ઈશ્વર તે ર્યો છે. માટે, 
ઈશ્વિરઞુદ્ધિથી ગમે તે પદાર્થની પૂન્ન કરવાથી ઇટ્ટ ફૂલની 
પ્રાપ્તિ થાય છે. 

રિષ્ય-એમાં કાંઈ પ્રમાણુ ? 

ગુજ્-ડા. એમાં શ્રુતિ અને સ્મૃતિ બન્ને પ્રમાણુ છે. 
સે ચયા યયોવાશલે સટ્‌ેય મવાલિ | જીવે! જે જે પ્રકારે 
ઉપાસના કરે છે, તે જ થાય છે, એટલે તેવાં ફેલને 
પ્રાત થાય છે,' એમ શ્રુતિમાં કહ્યું છે. “યે થથા માં 
વ્રવ્સે લાંદ્ણચેતર મગાસ્યદ્‌ | જે પુરષો જે પ્રકારે મને 
પ્રાસ થાય છે, તે પુરુષોને હું તેવી રીતે ભાં છું, એટલે 
તેવું શલ આપું છું, એમ ભગવદૂગીતામાં કહ્યું છે. 


૨૧૪ 


શ્રી પંચદ્ઠશી 


[ પ્રકરણુ 
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શિષ્ય-જે ચરાચર જગત્‌ ઈશ્વરસ્વરૂપ હોય તો 
સર્વને સમાન ફેલ થવું એેઇએ; પરંતુ સવને સમાન 
ફૂલ થતું નથી, પણુ ફ્લમાં મોટી વિષમતા જેવામાં આવે 
છે, તેથી ચરાચર જગતની ઈશ્વરસપતા સંભવતી નથી. 
ગુસ્-ચરાચર્‌ જગત્‌ ઈથ્વરસ્વરૂપ છે; તેથી ઈશ્વર- 
ખુદ્ધિથી ગમે તેતી ઉપાસના કરવાથી ઇષ્ટ ફેલ પ્રાપ્ત થાય 
છે; મેમક્રે ઈશ્વર્‌ સર્વત્ર વ્યાપી રહલો છે; તથાપિ પૂજવા 
ચોગ્ય દેવ અને પૂન્નતી વિષમતાથી ફેલમાં પણુ વિષ 
મતા થાય છે. કોઈ પૂન્ય સાત્વિક હોય છે, કોઈ 
રાજસ હોય છે, અને કોઈ તામસ હોય છે. વળી પૂન્ન 
પણુ કેઈ સાત્વિક, કેઈ રાજસ અતે કોઈ તામસ 
હોય છે. સાત્વિક પૂન્નથી અને સાત્વિક દેવથી 
સાસ્વિકે ફૂલ થાય છે, રાજસ પૂન્ન અને રાજસ દેવથી 
રાજસ ફૂલ થાય છે, અને તામસ પૂન્ન તથા તામસ 
દેવથી તામસ ફૂલ થાય છે; ને તે જ કારણુથી ફ્લમાં 
વિષમતા થાય છે. 
યોયો વાં યાં સતં મથ: શ્રટ્યાજિલુનમિચ્ઇસિ । 
સરય થસ્માચણાં અજા લામેવ વિર્ષા*૫દમ ॥ 
લ તયા મહમા યુકલલ્યસ્યારાષનમીદ્‌લે । 
જમતે ચ લલ: વામાન્મયેવ વિદિવાન્‌ શિ તાન્‌ ॥ 
જે જે ભક્ત શ્રદ્ધાએ કરીને જે જે સ્વરૂપને પૂજવા 
ઇચ્છે છે, તે તે ભક્તની તે તે સ્વજૂપમાં હું અચળ 
શ્રદ્ધા ઉત્પન્ન કરં છું. પછી તે ભક્ત તે શ્રદ્ધાએ યુક્ત થપ્તને 
તે સ્વરૂપનું આરાધન કરે છે, અને તે થફી મેંજ 
આપેલાં ફળોને પ્રાપ્ત થાય છે.' એવી રીતે ભગવદ્‌- 
ગીતાના છ મા અધ્યાયમાં કહ્યું છે. 
અર્થાત્‌ પૂન્ય, પૂજક, અને પૂજા, એ ત્રણે સાત્વિક, 
રાજસ, અતે તામસ ભેદથી, ત્રણુ ત્રણુ પ્રકારના છે, 
તેથી ફ્લમાં વિષમતા થાય છે. ૨૦૬-૨૦૯. 


ખ્રહ્મગ્નાને કરીને સુક્તિની પ્રાસિનું નિરૂપણુ 
ઈશ્વર; જીવ અને જગતનું મિથ્યાષણું; 
અને અહ્દેતનું સત્યપણું 
અવતરણિકા-ઉપાસનાથી સંસારી ફૂળાની સિદ્ધિ 
થાય છે, પણુ સ્રુક્તિ કીયા દેવની ઉપાસનાથી થાય? 
એવે પ્રશ્ન શિષ્ય પૂછે છે. તેપરથી ગુરુ કહે છે કે; 
સ્ુક્તિ તો જ્ઞાનથી જ થાય છે, અન્યથી નહિ. 
યસ્તુ ત્રજ્નતસ્તરસ્ય જ્ઞાનારેવ ન વાન્યથા | 
સ્વત્રવો્ધ વિના નેવ સ્વસ્વમો દ્ીયતે યયા ૨૨૦ 
શખ્દરાર્થ-જેમ પોતાના જાગ્યા વિના પોતાનું સ્વમ 
નાશ પામતું નથી, તેમ સુક્તિ બ્રહ્મતત્ત્વના જ્ઞાન- 
થી જ થાય છે; બીજા કેઈ પણુ પ્રકારે થતી નથી. ૨૧૦ 


ચન્દ્રકાન્ત વિવરણુ 


શિષ્ય-ઈશ્વરબુદ્ધિથી ગમે તેની ઉપાસના કરવાથી 
સાંસારિક ફેલની પ્રાપ્તિ થતી હોય તે! ભલે થાય, પણુ 
મુક્તિ કોની ઉપાસનાથી થાય છે તે કહે. 


ગુજશ્-કોઇની પણુ ઉપાસનાથી મુક્તિ પ્રામ થતી નથી, 
'%વલ જ્ઞાનથી જ મુકિત પ્રાપ્ત થાય છે. મુકિતની પ્રાપ્તિ 
મારે જ્ઞાન વિનતા અન્ય 'ોાઈ પણુ સાધન નથી. 


શિષ્ય-જ્તાન વિના અન્ય કેઈ પણુ ઉપાયથી મુકિતની 
પ્રાપ્તિ થતી નથી, તેતું રું ડારણુ ? 


જુરુ-ધહ્મના અજ્ઞાને કરીને સંસારની પ્રાપ્તિ થાય 
છે, અને સંસારની પ્રાપ્તિ એજ બંધન કહેવાય છે. જેમ 
પ્રકાશના અભાવથી અંધકાર્‌ પ્રાપ્ત થાય છે અને તેથી 
કંઈ વસ્તુ જેવામાં આવતી નથી, પણુ પ્રકાશ થવાથી 
અંધકારની નિ્જૃત્ત થાય છે; તેમ બહ્મસ્ઞાને કરીને અગ્તાન- 
ની નિશૃત્ત થાય છે. જેમ પ્રકાશથી સર્વ વસ્તુ જણાય છે, 
તેમ જ્ઞાનથી સંસાર (માયા)ની નિભૃત્તિ થાય છે. જેમ 
અદર્શનની નિજૃત્તિ થવી, એ જ પદાર્થદર્શન કહેવાય છે, 
તેમ સંસારતી નિશૃત્તિ થવી, એજ મોક્ષ કહેવાય છે. 
જેમ પ્રકાશ વિના ખીન કોઈ પણુ ઉપાયથી વસ્તુનું 
દર્શન થતું નથી, તેમ ખાહાસ્ાન વિના ખીજ કેઈ પણુ 
ઉપાયથી મુકિત મળતી નથી. સ્વમ, એ એક નિદ્રા 
કહ્પિત છે. એ સ્વમતી નિશૃત્તિ, નિદ્રાની નિભ્ત્તિ થયા 
વિના એટલે પોતે જગ્યા વિતા થતી નથી, પણુ જ્યારે 
આપણે જગીએ છિયે, યારે નિદ્રાકલ્પિત સ્વમની નિજત્તિ 
થાય છે, તેમ જ્યારે બહ્મસન્ઞાન થાય છે યારે અત્તાન- 
કહ્પિત સંસારની નિર્ત્તિ થાય છે, એટલે મુક્તિ પ્રાપ્ત 
થાય છે. જ્ઞાનથી જ મુક્તિની પ્રાપ્તિ થાય છે, પણુ જાન 
વિના ખીજ કેઈ પણુ સાધનથી કે દેવાદિકના પૂજનથી 
મુક્તિ પ્રાતત થતી નથી. એ પ્રકારના અન્વય વ્યતિરેકમાં 


શ્રુતિતું પ્રમાણુ છેઃ “ભમેવ વિદ્ત્વાડસિશસ્યુમેસિ। તે પરમા- 


ત્માને જાણીને મૃત્યુને ઓળંગે છે,' અથાંત્‌ મુક્ત થાય 
છે; “ઘ શ્સાહિટુરજતાર્તે મવંતિ । જેએ એ બહાને નણે છે 
તે અમૃત (મરણુ રહેત) થાય છે;' 'જ્ઞાનારેવ ફિ જેવણ્યં । 
ત્તાનથી જ મુક્તિ થાય છે.' “યાદિ અનેક અન્વય શ્રુતિ 
છે. જાન્યઃ વષા વિચમડયનાય।| મોક્ષ માટે (સાન વિના) 
માગે નથી;' “અંષેજરં હુઃલમેવાવિ યંજિ। જે બહ્મને જાણુતા 
નથી, તે દુઃખને જ પ્રાપ્ત થાય છે; 'શાનારૃલે ન ઝુશિ: 
સ્તાન વિના મુક્તિ પ્રાપ્ત થતી નથી,' એ વગેરે પણુ 
અનેક વ્યતિરેક થ્ુતિઓ પણુ છે. માટે જેમ પોતાના 
નગર્‌ણુ વિના સ્વમની નિરૃત્તિ થતી નથી, તેમ જ્ઞાન 
વિના મુક્તિની પ્રાપ્તિ થતી નથી. ૨૧૦ 


અવતર્ણિકા-શિષ્ય કહે છે કે, દ્વૈતનિવૃત્તિસ્ૂપ 
જે મુક્તિ, તે આત્મન્ઞાનના બાધથી થાય છે, એમાં 


કું] 


સ્વમતું દાંત કહ્યું, તે તો અજીકતું છે. તેપરથી ગુરુ 
યથાર્થ સમજાવે છે. 


અદ્દિતીયત્રશરવે સ્વજ્ઞોડ્યમરિવિઈં જમતૂ । 
ફેશતીવારિશ્વેળ ચેતનાચેતનાત્મવાર્‌ । ૨૨૨? । 


શખ્દાર્થ-અદ્વિતીય ખ્રક્માતત્વ વિશે ઈશ અને 
જીવ આદિસ્પે કરીને, ચેતન અને અચેતન સ્વરુપ 
આ સવે જગત્‌ સ્વસરુપ જ છે. ૨૧૧ 


ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-સુકિત એટલે દૈતરૂપ સંસારની નિવૃત્તિ. જેમ 
જાગ્યા પછી સ્વમની નિભ્ત્તિ થાય છે, તેમ તત્ત્વજ્ઞાનથી 
દેતની નિભ્ત્તિ થાય છે એટલે મુક્તિની પ્રાપ્તિ થાય છે, 
એમ તમાર કહેવું અયોગ્ય છે; કેમકે નિભૃત્ત થવા 
યોગ્ય દ્રેત સ્વમના સમાન નથી. જે દૈત સ્વમસમાન 
હોય તોજ સ્વમતું દૃષ્ટાંત આપવું ઉચિત છે. 

ગુજ્ન-હે મૂઢ ! હજી તને નિશ્ચય થયો નથી કે, જગત્‌ 
સ્વમસમાન છે? જેમ નિદ્રાસૂપ દેષે કરીને સ્વમમાં 
પદાર્થ પ્રતીત થાય છે, તેમ નમ્રતના પદાર્થ પણુ અજ્ઞાન- 
રૂપ દોષથી જ ભાસે છે. તેથી જેમ સ્વાક્િક પદ્દાર્થ 
પ્રાતિભાસિક છે, પણુ તે સય નથી, તેમ જમ્રત્‌ પદાર્થ 
(આ જગત્‌) પણુ પ્રાતિભાસિક છે, પણુ સય નથી. 
બ્રયમેસલ્ણુમુસ હવા માયામત્રમ્‌ | એ ત્રણે (જપ્રત્‌, સ્વમ 
અને સુષુપ્તિ ) સ્વમસમાન અને માયામાત્ર છે,” એમ 
શ્રુતિમાં કહ્યું છે, માટે અમારું સ્વમતું દછ્ટાંત અયેગ્ય 
કેમ છે? ૨૧૧ 

અવતરણિકા-શિષ્ય પૂછે છે કે, ઈશ્વર અને જીવ 
ખ્રહ્મથી જૂદા નથી, ત્યારે બન્નેને જગતમાં અંતગેત- 
પણું કેમ છે? તેપર શુરુ કહે છે. 


આનટ્મયવિજ્ઞાનમયાવી'વરત્રીવવને । 
૮" જ જનિ લદ 

માયયા વાય્વિતાવેતા તામ્યાં તવ પવાલ્વિતમૂ ૨૨૬૨ 

શખ્દાર્થ-આનેદમય ઈશ્વર અને વિજ્ઞાનમય જીવ, 
એ ખનજ્ઞે માયાએ કરીને કલ્પિત છે અને તે ખન્ને- 
એ જ આ સર્વ જગત્‌ કલ્પ્યું છે. ૨૧૨ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-પશ્વર અને જીવ તો બહમાથી અભિન્ન છે. 
બહાનું જગતમાં અંતગેતપણું નથી, તેથી ઈશ્વર અને 
જવ પામુ જગતમાં અંતર્ગત ન હોવા જઇએ, લાર્‌ે 
તમે જીવ તથા ઈશ્વરને જગતમાં અંતગત કેમ કલ્મા ? 

ગુસ-આનદમય ઈશ્વર છે ને વિજ્ઞાનમય જીવ છે. 
જગતમાં અંતર્ગત એવી રીતે પશ્વર્‌ અને જીવ, માયાએ 
કુરીને કહિપત છે. '“ગીવેશાવામાશેન જોતિ । આભાસે 


ચિત્રદીપ 


૨૧૫ 


કરીને જીવને અને ઈશ્વરને કરે છે,' ભે પ્રમાણે શ્રતિમાં 
પણુ ઈશ્વર અને જીવતે માયાકહટિપત કહ્યા છે તેથી, 
જેમ અન્ય માયિક પદાર્થો જગતમાં અંતગત છે, તેમ 
ઈશ્વર અને જીવ પણુ જગતમાં અંતર્ગત છે. હવે એ 
ઈશ્વર અને જીવ, ભહ્વથી અભિન્ન નથી; કેમકે, ઈશ્વર 
અને જીવત ખન્તે માયાકલ્પિત છે, પણુ બ્રહ્મ તે! સ્વતઃ- 
સિદ, શુદ્ધ, મુદ્દ, મુક્તસ્તભાવ, સાચ્ચિદાનંદસ્વરૂપ છે. 
ઈશ્વર કર્તત્વાદિ ધર્મવાળા છે, અતે જવ ભોકતૃતા 
આદિ ધર્મવાળો છે, પણુ બ્રહ્મ તે! કર્તૃતા અને ભોકતૃતા 
આદિ સર્વધર્મરહિત છે, તેથી ઈશ્વરે અને જીવે આ 
સર્વે જગત્‌ કલ્પી કાઢેલું છે, તેથી જ તે બન્ને જગતમાં 
અંતર્ગત છે. ૨૧૨ ન 

અવતર્ણિકા-હવે શિષ્ય, જગતની કલ્પનાવિષે 
શંકા કરે છે કે, કેળુ, કેટલું કલ્પ્યું  તેપરથી ચુરુ 
સમજાવે છે. 


રતળાટિ મવેશાંતા ઇષિરીશેન વારિવતા । 

જ્ાત્રટ્ાહ્વિધોલ્ષાંતઃ સસાર ઝીવવારિવતઃ ૨ ૨ રે 

શખ્દ્રાર્થ-ઈક્ષણુ આદિથી માંડીને પ્રવેશપર્યત 
સૃષ્ટિ, ઈશ્વરે કલ્પેલી છે; અને જાગ્રત આદિથી 
માંડીને મોક્ષપર્યત સંસાર જીવે ઠલ્પેલો છે. ૨૧૩ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

રિષ્ય-ઈશ્વરે કેટલી સૃષ્ટિ કલ્પી છે, અને જીવે કેટલી 
સૃણિ કલ્પી છે? 

ગુજ્-વિચારથી આરંભીને પ્રવેશપર્યેત સકળ સૃઠ્િ, 
ઈશ્વરે કલ્પી છે, અતે જત્રતથી આરંભીને મોક્ષ પર્યતની 
સકળ સૃણિ જીવે કલ્પી છે. 

શિષ્ય-એમાં કાંઈ પ્રમાણુ છે ? 

ગુજ-મહુએ. જ રેણસ છોજાન્ત સતા ્દતિ | તેણે 
વિચાર કર્યો કે, હું લોકને સજીં, એ પ્રકારે ઈશ્વર ઇચ્છા 
કરતો હવો।,' એ શ્રુતિથી આરંબીને, “ણયા જાર પ્રાવજત । 
એ ઈશ્વર બ્રહમારધટ્ારા પ્રવિટ થયે।,' એ શ્રુતિ પર્યત, 
ઈશ્વરકલ્પિત સૃષ્ટતિં પ્રતિપાદન કર્યું છે. “તસ્ય ત્ર 
જાષલષાઃ। તેનાં (જીવનાં) ત્રણુ (જત્રત્‌, સ્વમ અને 
સુષુપ્તિક્૫) નિવાસસ્યાન છે,' એ શ્રુતિથી આરંભીને, 
'લ ણતમેવ વર્ષ ત્રજાલભવશણ્થવ્‌ । તે (જીવ) એ જ પુરષને 
કહેતાં, સ્વસ્વરૂપને પરિપૂર્ણું લહ્મારૂપે નેય છે,' એ ત્રુતિ- 
પર્યત જીવે રચેલી સદ્િનું પ્રતિપાદન કર્યું છે. એ પ્રમાણે 
ઈકિરકલિપત સૃષ્ટિમાં અતે જીવકલિપત સૃષ્ટિમાં શ્રુતિ- 
પ્રમાણુ છે. ૨૧૩ 

અવતરણિકા-ને બ્રહ્મ પારમાર્થિક છે, તો જીવના 
અને ઈશ્વરના સ્વરુપમાં વિવાદ કેમ ? શિષ્યના એ 
પ્રશ્નનું ઉત્તર આપે છે. 


૨૧૬ 


અદ્ીય ત્રભવરવમલમં તશ ગાનતે | 

જીવેશયોમોવિક્વોરેચેવ વં થયુ) । ૨૨૪ ।। 

શખ્દાર્થ-જે અદ્વિતીય અને અસંગ એવું ખ્રહ્ધા- 
તત્ત્વ છે તેએ તેને જાણુતા નથી તેથી જ તેઓ, 
માયિક એવા જીવ વિશે અને ઈશ્વરવિષે, વૃથા જ કલહુ 
»યો કરે છે. ૨૧૪ 

શિષ્ય-જ્યારે અઠિતીય બહ્મ સય છે, અને જવ, 
ઈશ્વર તથા જગત્‌ માયિક છે, તેથી મિથ્યા છે, યારે 
તેનાથી જૂદા વિચારવાળા, જીવ અને ઈશ્વરના તત્ત્વ- 
વિષે શામાટે વિવાદ કરે છે? 

ગુસ્-એ નદા વિચારવાળા શ્રુતિમાં કહેલાં અદિતીય 
ખઊતત્ત્તતે જણુતા નથી એટલા જ માટે, મિથ્યાભૂત 
જીવ અને ઈશ્વરના તત્ત્વવિષે મિથ્યા વિવાદ કરે છે. ૨૧૪ 

અવતર્ણિકા-જયારે જીવ અને ઈશ્ચિર સંબંધે 
વિવાદ માત્ર અગ્ઞાનનું જ ઢારણુ છે; ત્યારૈ તત્ત્વ- 
જ્ઞાનના જાણુનારાએ। તેને ઉપદેશ કેમ કરતા નથી ? 
તેપર ગુરુ કહુ છે. ્‌ 
જ્ઞાત્વા સ તર્ત્રતિછાનનુમોરામદદે વયમ્‌ | 
અતશોચાધ છ્વાન્યાલ ્રાંતોર્વિવરાષદે ॥૨ ૨૧ 
સુળાપેવાહિયોમાંતા રેશ્વરે ખ્રાંતિપારિતાઃ । 
જોવાયતાહિ્યાંશ્યાંતા બવે વિષ્રાંતિયામિતાઃ૨ ૨૬ 
ઝાદ્િતીયત્રણતરવં ન ઝાનેતિ યજા તહ્‌ | 
ગ્રાંતા હ્વાસિણાસ્તેવાં « મુર્તિ યેટ્વા ણુ મર ૨૭ 

શખ્દાર્થ-અસે સર્વદા તત્ત્વનિષ્ઠા (જ્ઞાની પુરુષે।)ને 
જાણીને આનંદ પામીએ છિચે, અને અન્ય (અન્ઞાની)ને 
જોઈને કરુણા કરીએ છિયે; પણુ ભ્રાંતા (અસ્થિર 
મનના પુરુષો)ની સાથે વિવાદ કરતા નથી. તૃણુને 
પૂજનાર આદિથી ચે.ગપર્યત પહોંચેલા ઈશ્વર વિષે 
ભ્રાંતિને પામ્યા છે; અને લોકાયતથી ચાર્વાક (આદિ) 
સાંખ્ય પર્યત જાણુનારા પુરુષો જીવવિષે બ્રાંતિને 
પાસ્યા છે. જયારે લે કેક અદ્વિતીય એવાં ખ્રહ્માતત્ત્વને 
જાણુતા નથી, યારે તે સવે ભ્રાંત જ છે; અને તેઓને 
(ભ્રાંતને) સુષ્તિ પણુ ક્યાંથી, અને આ જગતમાં 
સુખ પણુ કયાંથી હાય? ૨૧૫-૨૧૭ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-જ્યારે નૂદા વિચાર્વાળાએ અજ્ઞાને કરીને 
99વ અને ઈશ્વર વિષે મિથ્યા વિવાદ કરે છે, યારૅ 
“અદેત બહ્ાતત્ત્વને તમે જણુતા નથી, તેથી વિવાદ કરે 
છે; પણુ ઈશ્વર અને જીવ તે! માયિક છે, અને અદ્દેત 
ખહ્મ જ સય છે,' એવી રીતે તેઓને તમે બોધ કેમ 
નથી કરતા? 


શ્રી પંચદશી 


| પ્રકરણુ 


ગુશ-અમે તે! સર્વદા તત્ત્વનિઇ સાની પુરષાને જેઈ 
આનંદ પામીએ છિયે; અજ્તાનીઓઆ ઉપર કરણા કરીએ 
ખિયે; પણુ ભ્રાંત એટલે શ્રાઅમમાં શ્રદ્ધા વગરના જડસા 
જેવા, કંઈપ'ુ ન્નહ્યા વગરના છતાં અમે જ સર્વ 
જાણીએ છિયે એવા ડોળધાલુ દંભી ને મિથ્યાભિમાનીએ 
સાથે ફે।ાકટમાં માથાઝીંક કર્તા નથી. 
મ મહાત્મા પુરષોની ચિત્તશૃત્તિ, ચાર પ્રકારની હેય છે: 
મેત્રી, મુદિતા, કરણા! અને ઉપેક્ષિતા. તેઓને પુણ્યવાન્‌ 
પુરુષો સાથે મૈત્રી હેય છે; સુખી પુસ્ષોપમાં મુદિતા- 
વૃત્તિ હેય છે; દુઃખી પુસ્ષરોમાં કરુણાૃત્તિ હોય છે; 
અને પાપી પુસ્ષામાં ઉપેક્ષિતા ત્તિ હોય છે. ઉપર તત્ત્વ- 
નિઇ પુસ્ષ્રોને જેઈ અતુમાદીએ છિયે, એમ કહેવાથી, 
મુદિતા ૬ૃત્તિ સિદ્ધ થાય છે; અન્તાની પુરુષોને એઈ અતુ- 
શેોચ કરીએ છિયે, એમ કહેવાથી કરણા ૯«ૃત્તિ જણાય 
છે; અને જેને ઉપદેશ કરલે વ્યર્થ ન્નય છે, એવા ભ્રાંત 
પુસ્ષખ્રોની સાથે વિવાદ કર્તા નથી, એમ કહેવાથી 
ઉપેક્ષિતા વૃત્તિ સ્પષ્ટ જણાઈ આવે છે. ર૧૫ 

શિષ્ય-પશ્વિર્‌ વિષે કેણુ ભ્રાંત છે ? 

ગુજ-તૃણુના પૂજનતારાથી આરંભીને યોગના સાધનમાં 
પૂર્ણ પહોંચેલા સવેં જ. 

શિષ્ય-જવ વિષે 'કેણુ ભ્રાંત છે ? 

ગુશ-લેોકાયતથી આરંભીતે સાંખ્યપર્યેત પહોંચેલા 
સર્વેજ, ૨૧૬ 

શિષ્ય-તમે યોગ અને સાંખ્ય આદિ મતવાળાને ભ્રાંત 
શામાટે કહા છે? 

ગુજે-યાગ અને સાંખ્ય આદિ મતવાળાઓ, અદિતીય 
ખ્હ્માતત્તતતે જણુતા નથી તેથી. 

શિષ્ય-ભ્રાંત પુરષોને શું ફ્લ થાય છે ? 

ગુસ્-ભ્રાંત પુસ્ઠ્રોને આલેોકનું પણુ સુખ મળતું 
નથી, તે। પછી મુક્તસુખ તે કયાંથી જ મળે ? 

શિષ્ય-ભ્રાંત પુસષોને મુકિતસુખની પ્રાપ્તિ ન થાય તે! 
રહું; પરંતુ તેઆને આલેોકનું સુખ કેમ પ્રાપ્ત થતું નથી ? 

ગુર્‌-ભ્રાંત પુરતા, પોતે સ્વીકારેલા પહ્યતું પ્રતિ- 
પાદન કરવામાં સર્વદા આમ્રડી હોય છે; તેથી તેઓના 
ચિત્તમાં સદા વ્યાકુલતા રહે છે, પણુ વિશ્રાંતિ રહેતી 
નથી, અને તેથી આલેોકતનું સુખ પણુ તેઓને 
મળતું નથી. ૨૧૭ 

અવતરણિકા-એપરથી શિષ્ય, ભ્રાંત પુરુષોના 
એહિક સુખનું પ્રતિપાદન કરે છે, અને ગુરુ તેનું. 
ખંડન કરતાં કહે છે કે, જીવેશ્વરવાદ કંઈ યુક્તિને 
હેતુ નથી, તેથી સુસ્ુક્ષુએ તેવા વાદમાં વૃથા કાળ 
ગાળવે। નહિ. 


$ ડું] 


ઝશશાષમમાવશ્રેસેજાં સ્વાટ્સ્તુ તેન જિમ | 
સ્વપ્રર્યરાસ્યમિણામ્યાં ન ગુર રણર્યતે લુ ૨ ૨૮ 
તસ્માન્યયુષ્ુમિયેવ મતિગીવેશવાર્યો$ | 
વાયો જિંતુ ત્રશવરવે વિચાર્ષ લુષ્યતાં ચ તત્‌ ૨૨૨ 

શખ્દરાર્થ-જેમ જાગ્રત થચેલા પુરુષને સ્વપ્નાં ૨।- 
જયતે અને ભિક્ષાનો ખરેખર સ્પર્શ થતો નથી; તેમ 
તેએ (ભ્રાંત પુરુષો)ને જે ઉત્તમભાવ અને અધમ- 
ભાવ હાય તો ભલે હોય, તેથી કરીને શું થયું ? 
તેટલા માટે સુમુક્ષુ પુરુષાએ જીવ-અને ઈશ્વર- 
વાદમાં બુદ્ધિ કરવી જ નહિ; પરંતુ ખ્રહ્માતત્ત્વ વિચાર્યા 
કરવું, અધે તે ખ્રહ્દાતત્ત્ત જાણવું. ૨૧૮-૨૧૯ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવર્‌ણ 

શિષ્ય-ભ્રાંત પુરષ] બહાતત્ત્તને નનણુતા નથી, તેથી 
તેઓને બહ્યતત્ત્વનું સુખ ન મળે તો તે કોરે રહ્યું, 
પરંતુ ખીજ શાસ્રમાં તો તેએ નિપુણુ હોય છે, તેઓને 
સારી રીતતું સુખ પણુ હેય છે, તેવું ઉત્તમતાનું સુખ 
અને શાસ્ત્રનું સુખ તે ભ્રાંત પુસ્ષાને પ્રાતત થાય છે, 
યારે *ભ્રાંતાને એહિક સુખ પણુ મળતું નથી' એમ 
જે કહો છે! તે વિસ્તારથી સમજવશેા ? 

ગુજ્-હા, સાંભળ. અન્ય શાસ્ત્રનું સુખ તથા વ્યવહાર- 
માં શ્રેછ્તાનું સુખ, ભ્રાંત પુસ્ષો માનતા હેય તે! હરકત 
નથી. પણુ જેમ જાગેલા પુસ્ષને સ્વમમાં રાજ્ય મળ્યું 
હોય, પણુ તે પંડે ભીખારડે હેય તે સ્વપ્નમાં મળેલા 
રાજ્યથી તેને આનંદ થતો નથી, અને કેઈ રાન હોય, 
તેને સ્વમમાં ભિખારી થઈ બારણે ખારણે રખડવું પડયું 
હોય, તેથી શોક થતો નથી, “કેમકે નનગ્યા પછી ભિખારી 
તે ભિખારી જ છે ને રાજ તે રાજા જ છે, તેમ મુ- 
મુક્ષુ પુસ્ષોને અન્ય શાસનનાં જાનનું સુખ દુઃખ સ્વમનાં 
સુખ દુ:ખ જેવું છે તેઓને ગણુતીમાં લેતા નથી; 
કેમકે તે સુખ તો ક્ષણિક છે, તેમ વળી ન્યૂનાધિકતારૂપ 
દાષવાળાં તે પણુ હેય છે. તે ન્યૂનતા અને અધિકતા 
સાપેક્ષિક હોય છે; કે।ઇની તેમાં અપેક્ષાથી અધિકતા હેય 
છે, ને કોઇની અપેક્ષાથી ન્યૂનતા હેય છે. તેથી જેમ 
અધિકતાથી સુખ થાય છે તેમ ન્યૂનતાથી દુઃખ થાય છે, 
એ પ્રમાણે અધિકતા (શ્રેઇતા ) ન્યુનતા ( અધમતા ) 
નિયત (નિશ્રયવાળું ) નથી, એટલાજ માટે તેથી થતું 
સુખ દુઃખ પણુ નિયત નથી. તેવી જ રીતે, શાસ્રસુખ 
પણુ તેમતે નિયત નથી; કેમકે તે ક્ષણિક છે. માટે, 
ભ્રાંત પુરૂષોને અન્ય શાસનનાં તાનથી એહિક સુખ પ્રાપે 
યતું નથી એમ અમે કહીએ છિયે તે સલ છે. ૨૧૮ 

હે શિષ્ય | એ ભ્રાંત પુરૂષો જીવ અને પશ્વરવિષે 
ફ્રેકટમાં કપાળફૂટ કરે છે, અને તેમાં મૌજ માને છે, 
પણુ મુમુક્ષુ પુસ્ત્રોએ એ જવેશ્વર્વાદમાં મન રાખતું નહિ. 

૨૮ 


* ' ચિત્રરીપ 


૨૧૭ 


શિષ્ય-ન્યારે મુમુક્ષુ પુસ્તાએ જીવેશ્વર્વાદમાં મન 
રાખવું નહિ યારે શું કરવું ? 
ગુસ્-સુમુક્ષુ પુર્ષાએ સદા બહ્મતત્ત્વ જણુવાને। જ, 
શેધવાને। વિચાર્‌ ફયા કરવો, અતે ભહાતત્ત્વને ન્નણુવા- 
માં કાળ ગાળવે. 
શિષ્ય-મુમુક્ષુ પુસ્તોએ જવેશ્વર્વાદમાં અભિનિવેશ 
ન રાખવે ને બહાતત્તત જણુવું એતું કાર્‌ણુ શું ? 
ગુશ-કારણુ કે, મુમુક્ષુ પુસ્તાોની પ્રટૃત્તિ મુક્તિ માટે 
હોય છે. તે મુક્તિ જવેશ્વરૅવાદથી પ્રાત થતી નથી, 
પરંતુ બહ્મતત્ત્તર જણુવાથી જ પ્રાપ્ત થાય છે. માટે, 
મુમુક્ષુ પુસ્ઠાએ આડીતેડી વાતતે છેડી દેઈ, બહ્મ- 
તત્ત્તતે। વિચાર્‌ કરવે। અને બહ્મતત્ત્વ અવશ્ય નાણુવું. ૨૧૯ 
અવતર્ણિકા-જીવનાં અને ઈશ્વરનાં સ્વસ્પને 
જાણુવાની આવશ્યક્તા વિષે શિષ્ય શંકા કરે છે 
અને ગુરુ તેનું સમાધાન કરે છે. 
વવેવણતયા તૌ સેસરવનિશ્રયરેતુતામ્‌ | 
પ્રાજુતોડસ્તુ સિમગ્તશ્ત તયોર્મેતાવતાડ્યશ$ ૨૨૦ 
શખ્દાર્થ-જેતે બે (જીવ અને ઈશ્ચર) પૂર્વપક્ષ 
કરીને તત્ત્વનિશ્ચયની હેતુતાને પ્રાતત થતા હોય તે 
ભલે; (પણ) એટલાએ કરીને (જીવના અને ઈશ્વરના 
સ્વસ્રપના જ્ઞાનથી) વિવેકરહિત થઈને તેમાં (જીવના 
અને ઈશ્વરના સ્વરુપમાં) ન બૂડવું. ૨૨૦ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 
શિષ્ય-તત્ત્વનિશ્રય એ મુક્તિતું કારણુ છે, એટલા 
માટે મુમુક્ષુ પુરુષોને તત્ત્તનિશ્રયતી આવશ્યકતા હેય છે. 
એ તત્ત્વનિશ્રય, નિય વસ્તુ તથા અનિય વસ્તુના જ્ઞાનને 
અધીત હોય છે. નિય વસ્તુના જ્ઞાનથી તેતું મ્રઠુણુ થઈ 
શકે છે, અને અનિત્ય વસ્તુના જ્ઞાનથી અનિત્ય વસ્તુને 
ત્યાગ થઈ શકે છે. હુવે જવ અતે પશ્વર્‌ અનિય છે, 
અને બરહ્મતત્ત્ત નિય છે. નિયપણાતનું પ્રહુણુ કરવા માટે 
ખહ્માતત્તતના જ્ઞાનની આવશ્યકતા છે, 'તેમ અનિયપણુાએ 
કરીને જીવ તથા પશ્ચેર્તા થાગ માટે તેઓનાં સ્વરૂ- 
પના જ્ઞાનની પણુ આવશ્યકતા છે જ. 
ગુજ્-તા, નથી જ. જવેશ્વર્ના યાગમાટે તેના 
સ્વરૂપના જ્ઞાનની આવશ્યકતા નથી; કેમકે એથી પૂર્વ- 
પક્ષનો યામ થાય છે, અને ઉત્તરૃપક્ષનું મ્રડણુ થાય છે. 
હુવે પુર્વપહ્ષષી જીવ તથા ઈશ્ચિરતા ત્યાગ માટે, તેના 
સ્વરૂપના જ્ઞાનની આવશ્યકતા હેય તો ભલે તેમ ફરી 
જવેશ્વરનું સ્વરૂપ નણુવું, તેમાં કઈ વાંધો નથી. 
શિષ્ય-યારે તમે જીવેશ્વરવાદને। નિષેધ કેમ કરે! છે! ? 
ગુસ-જીવ અને ઈથરનાં સ્વરૂપનાં તાનને। અમે નિષેધ 
કરતા નથી; પરંતુ જવેશ્વરવાદમાં મન લગાડવાને। નિષેધ 
કરીએ છિયે, જેમ, પાણીના તેજદાર્‌ હીરાના જાન માટે 


૨૧૮ 


પ્રથમ કાચના જ્ઞાનની અને પછી હુલકા હીરાના જ્ઞાનની 
જજર્‌ છે; પણુ એ બંનેનું જ્ઞાન થયા પછી ઝવેરી, 
કાચને તથા હલકા હીરાને તજી ઉત્તમ હીરાને પારખી 
શકે છે, અને તેને જ ગ્રહણુ કરે છે; તેમ બહ્મ- 
તત્ત્તનાં જ્ઞાન માટે પ્રથમ જીવ અતે ઈશ્વરનાં સ્વરૂપનાં 
સાનની આવશ્યકતા છે; પરંતુ તેમતું જ્ઞાન થયા પછી, 
મુમુક્ષુ પુર્પઘ, છવ તથા ૬₹શ્ચિર્તે તછ, બહ્મતત્ત્વનું જ 
ત્રહણુ કરે છે. બહ્ાતત્ત્વજ્ઞાનમાં, જવેશ્વર્નાં સ્વજૂપતું 
સાન કાર્‌ણુ છે; માટે પ્રથમ જવેશ્ચરનું સ્વરૂપ નાણુવું 
ન્નેઇએ. એ જવેશ્વરતાં સ્વરૂપમાં નિણાયક શાસ્ત્રો 
પૂર્વપક્ષ છે, તેથી તેમને। ત્યાગ કરવે। જરૂરતો છે. પણુ 
તે પૂર્વપક્ષને જ સત્ય ગણીને તેમાં ખૂડી જવું નહિ; એટલે 
જવેશ્વર્તું સ્વરૂપ જણી, આગળ બરહ્મતત્ત્ત ન્નણુવાની 
જ'જરુૂર્‌ નથી એમ વિચારી અટ#ી પડવું નહિ, પણુ તે 
જાણુવાની જરૂર છે, એવા અભિપ્રાયથી અમે પ્રથમ 
જવેશ્વર્વાદમાં અભિનિવેશ ન ર્‌ાખવાનું કહ્યું છે. ર૨૦ 

અવતરણિકા-સાંખ્ય તથા ચોગમાં જીવ અને ઈશ્વર 
બંને શુદ્ધ ચૈતન્યર્પ છે, તેથી તેટલો અંશ ગ્રહણ 
કરવો જોઈએ; કેમકે; વેદાંતમાં જીવઈશ્વર શુદ્ધ 
ચેતન્યહ્પજ માન્યા છે, તો પછી જીવઈશ્વરવાદની 
ત્યાન્યતા કેમ ગણાશે? એવી રીતે શિષ્ય ર્શંકા 
કરે છે. ગુરુ ક્હે છે કે, જીવઈશ્ચરતેો વાસ્તવભેદ 
(ખરે ભેદ) સાંખ્ય અને યોગ માને છે, વેદાંતશાસએ 
તે નથી માનતું. 


ઝતમચિટ્દિયુઞીવા તાંણ્યોસર્તારમીશ્ર( | 

યોૉળોસ્તલ્તરવમોરયો સુદ્ધો વાવિતિ ચેરજીળ ૨૨ ₹ 
ક] 3 ઈ" જ 

ત તરવમોશ્માવયોવસ્મસ્તિદ્રાંતતાં મતો । 


અદ્દેતવોધનાયેવ સા વાકા વાચિરિવ્યતે 1૨૨૨. 


શખ્દ્રાર્થ-જીવને અસંગ, ચિત્‌ અને વિભુ સાંખ્યમાં 
કહ્યો છે; તેવા જ (અસંગ, ચિત્‌ અને વિભુ) ઈશ્વર 
ચોગમાં કહ્યો છે. તે (ઈશ્વર અને જીવ), તત્‌ (પદ) 
અને ત્વં (પદ)ના શુદ્ધ અર્થસ્પ છે, એમ જો 
કહેતો હોય તે! સાંભળ. તત્‌ તથા ત્વં ( પટ્ટ )ના જે 
એ બે અર્થ છે તે અમારા સિદ્ધાંતને સંમત નથી; 
જેવળ અદ્નેતના બાોધને માટે જ તેવી એક કક્ષા 
અમને ધણ છે. ૨૨૧-૨૨૨ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

રિષ્ય-સાંખ્ય શાસ્રમાં જવને અસંગ, ચિદ્રપ તથા 
વિભુ એટલે વ્યાપક કલ્યો છે; અને યેોગશાસ્ત્રમાં પશ્વિરને 
અસંગ, ચિદ્રપ તથા વિભુ કલો છે. તમે પણુ તત્પદના 
શુદ્ધ અર્થ ઈશ્વિરતે તથા ત્વંપદતા શુદ્ધ અર્થ જીવતે 
અસંગ, ચિદ્રપ તથા વિભુ માનો છે1; તેથી સાંખ્ય, 


શ્રી પંચદ્ટરી 


| પ્રકરણુ 


યોગ અને વેદાંત શાસ્રના સિદ્ધાંતતી એકતા જેવામાં 


આવે છે; તે પછી જવેશ્વર્વાદ કરનારાર(સાખ્ય તથા 
થોગ)તે પૂર્વ પક્ષવાળા કહે। છે, અતે તે તજવા યોગ્ય 
છે એમ કહે છે તેતું શું કાર્ણુ? ૨૨૧ 

ગુસ્-યદ્યપિ સાંખ્યમતવાળા પશેરને શુદ્ધ ચેતન્ય- 
રૂપ માતે છે, તથાપિ તે સિદ્ધાંતને અમે સ્વીકારતા 
નથી; કાર્‌ણુ કે, સાંખ્યમાં જીવને વાસ્તવ ભેદ માન્યે। 
છે; અને યોગમાં જીવ તથા ઈશ્વરનો વાસ્તવ ભેદ 
માન્યો છે. 

શિષ્ય-યારે તમારા સિદ્ધાંતરૂપ વેદાંતશાસ્ત્રમાં શુદ્ધ 
જવ અતે પશ્વર્તે કેવા માન્યા છે ? 

ઝુસ-વેદાંતશાસ્રમાં તત્પદનો અર્થ પશ્વર્‌ માન્યે। છે 
અને ત્વંપદનો અર્થ જીવ માન્યા છે. પરંતુ એ રુદ્ધ 
ઈશ્વર તથા જીવતે! ખરેખરે ભેદ માન્યો! નથી, પરંતુ 
અભેદતા માની છે. 

શિષ્ય-યારે વેદાંતશાસ્ત્રમાં “જવ' અને “ઈશ્વર' એવે 
વ્યવહાર કેમ કયો છે? વળી ફૂટસ્થ શખ્દે કરીને શુદ્ધ 
ચૈતન્યજૂપ ત્વંપદાર્થ, અને બહ્મ શખ્દે કરીને રદ 
ચૈતન્યરૂપ તત્પદાર્થ, એવી રીતે ફૂટસ્થ તથા બ્રહ્મને 
પણુ ભેદ કલ્યો છે તેનું કાર્ણુ સમનવે।. 


ગુસ-યદ્યાપિ જીવ અને પશ્વિર્નો ખરેખરે ભેદ નથી; 
તથાપિ વ્યવહારમાટે તેનો કહિપિત ભેદ માન્યો છે. 
એટલા જ માટે, વેદાંતશાસ્ત્રમાં “જવ' અનેં “ઈ્ચિર' એ: 
પ્રમાણે ભેદવ્યવહાર્‌ કર્યો છે. વળી જીવ અને ઈશ્વર એટલે 
ફટસ્થ અતે બ્રહ્મનો ભેદ લેકપ્રસિદ્ધ છે, તેનો તિરાસ 
કુર્વામાટે અને તે સર્વની એકતા પ્રતિપાદન કરવા 
માટે, લેકપ્રસિદ્ ભેદનો અનુવાદ કર્યો છે; પરંતુ વેદાંત- 
શાસ્રમાં તેના ભેદનું પ્રતિપાદન કર્યું નથી. નિયમ એ છે 
'% પ્રથમ અધ્યારોપ અતે પછી અપવાદ અધ્યારેપ 
વિના અપવાદ થઈ શકતો નથી, કતજ્તાન અધ્યારે।પથી 
થાય છે, અને અઠ્દેતજ્ઞાન અપવાદથી થાય છે. દ્વૈતજ્ઞાન 
એટલે ભેદજ્ઞાન, અદદંતત્તાન એટલે અભેદજ્ઞાન. એ 
અભેદજ્ઞાનમાં ભેદત્તાન કારણુ છે. એવી રીતે અભેદ- 
સાનને માટે જ “તત્‌ ' અને “ત્વ' પદને ભિન્ન અર્થ 
માન્યો છે. બહન અને ફૂટસ્થ એને તો નામમાત્રથી જ 
ભેદ છે, પરંતુ વસ્તુતાએ ભેદ નથી. ૨૨૨ 

અવતર્ણિકા-તત્ત્વ પદાર્થના શોધનવિષે શિષ્ય 
શંકા ક૨ છે, તેપર ગુરુ સમાધાન કરે છે. 


અતાહિમાયયા ખ્રાંતા ગીવેશો લુવિણક્ષળો | 
મન્યતે તર્વ્યુટાતાય જેવ શોધન તયો; ૨૨૨૩ 
ઝત ઈવાત્ર રછાંતો યોગ! પજ ૨*૫મીસ્તિઃ । 
વરાવાશમદાવાશગજાવાશાખ્રસાસવ 1૨૨૪॥ 


રડું] 


જહામ્રોપાધ્યષીને તે ઝળાજાશાષ્રસે તયો$ । 

આધાર લુ ઘટાજાશમટાજાશૌ સુતિ્ષેછી ૨૨૦ 

"્યમાનંટ્ાવિજ્ઞાનમયો માયાષિયોવેશી | 

તર્ટધિછાનનૂટસ્યત્રણળી તુ સુસિમેછે । ૨૨૧ ।। 

શખ્દાર્થ-અનાદિ માયાએ કરીને ભ્રાંત થયેલા 
પુરુષો જીવને અને ઇશ્વરને અત્યંત ભિજ્ઞ માને છે; 
તં ભેદ મટાડવામાટે ફેવળ તેઓનું (તત્ત્વ પદાર્થોનું) 
શોધન કરવામાં આવે છે, એટલા જ માટે અત્ર 
(આ “વર્ત્વ? પદાર્શના શેોધનના વિષયમાં) ઘટાકાશ, 
મહાકાશ, જલાકાશ અને સેઘાકાશરપ ચેોગ્ય 
દૃષ્ટાંત, પૂર્વે સારી રીતે સમજાવ્યાં છે. જલાકાશ, 
અને સેૈઘાકાશ, જલરૃપ અને અભ્ર(મેઘ)સ્પી ઉપા- 
પિને અધીન છે; અને તેના (જલાકાશ અને સેઘા- 
કાશના) આધારરૂપ; ધટાકાશ તથા મહેોકાશા, 
અવિ નિર્મલ છે. તેમ જ આનંદમય અને વિજ્ઞાન- 
મય, માયા તથા ખુદ્ધિને વશ છે; અને તે આનંદ- 
મય-ઈશ્ચર અને વિજ્ઞાનમય-જીવના અધિષછાનરૂપ 
ખ્રહ્મા તથા કૂટસ્થ તો અતિ નિર્મલ છે. ૨૨૩-૨૨૬ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-જ્યારે વેદાંતશાસ્રમાં જીવ અતે ઈશ્વરને 
ખરેખરે ભેદ નથી, લારે તેમાં તત્પદાર્થ અને ત્વંપદા- 
રથનું શોધન કેમ કર્યું છે? 

ગુસજ્-અવિદ્યા અનાદિ કાલની ચાલુ છે. તે અવિદ્યા 
સર્વને વ્યામૈહ કરે છે તેથી વિપરીત જ્તાનવાળા, ભ્રાંત 
પુસ્ષો કહેવાય છે. “જવ, પાર્માથિક કર્તુતા અને 
ભોકતૃતા આદિ ધર્મવાળે। છે,' અને ₹શ્વર, પારમાથિક 
સર્વગ્તત્વ તથા સર્વેશ્વરત્ત આદિ ધર્મવાળા છે, એમ 
ભ્રાંત પુસ્ષા કહે છે. પણુ એ તો તેઓને! કેવળ ભ્રમ 
છે; કેમકે વસ્તુતઃ જીવ, પારમાથિક કર્ત્તા તથા ભોક્તૃતા 
આદિ ધર્મવાળા નથી, અને ઈ₹શ્વર પારમાથિક સર્વસત્વ 
અને સર્વેશ્વરત્વાદિ ધર્મવાળા નથી; તેથી ત્વંપદ્ાર્થ જવ 
અને તત્પદાર્થ ઈશ્વરનું શોધન કરવું જોઇએ, અને ભ્રમની 
નિર્ણત કરવી જએેઇએ. એટલા માટે, વેદાંતશાસ્ત્રમાં ત્વ- 
પદાર્થ તથા તત્પદાર્થનું શોધન કર્યું છે. ૨૩૩ 

ભ્રાંત પુસ્પો જવ અને ઈશ્વરનાં સ્વરૂપને જૂદી જૂદી 
રીતે વર્ણુવે છે તેથી તત્ત્વંપદ્ાર્થનું શોધન અવશ્ય કરવું 
જેઇએ. એટલા માટે તત્તવપદાર્થના શેધનમાં પૂર્વે (ચાલતા 
પ્રકરણુના ૧૮ મા શ્લોકમાં) ધટાકાશ, મહાકાશ, જલાકા- 
શ અને મૈધાકાશરૂપ દષ્ટાંત પણુ આપ્યું છે. ૨૨૪ 

આકાશ, ચાર પ્રકારનાં છેઃ ધટાકાશ, મહાકાશા, 
જલાકાશ, મેધાકાશ, તેમાં ખે આકાશ ઉપાધિવાળાં 
છે, એટલે ખીન્નને આધીન છે, અને ખે આકાશ 


ચિત્રદીપ 


૨૧૭ 


નિસ્પાધિક છે, એટલે સ્વતંત્ર છે. જલની ઉપાંધથી 
જલાકાશ કહેવાય છે અને મેધનતી ઉપાધિથી મેધાકાશ 
કહેવાય છે. એ જલાકાશ, જલરૂપ ઉપાધિને અધીન 
અને મેધાકાશ, મેધરૂપ ઉપાધિને અધીન છે. આ રીતે 
મેધાકાશ અતે જલાકાશ ખીનને અધીન હોવાથી 
મિથ્યા છે. પણુ જલાકાશ અને મેધાકાશના અધિકાન- 
રૂપ ધટાકાશ અને મહાકાશ તો સ્વતંત્ર છે, નિસ્પાધિક 
છે અને આકાશસ્વરૂપ છે, માટે તેજ સય છે. ર્‌ર્‌પ 
જેમ આકાશ ચાર પ્રકારતું છે, તેમ ચૈતન્ય પણુ ચાર 
પ્રકારનું છે. ફૂટસ્થ, ધાહમા, જવ અને પશ્વિર; એ ચાર- 
માંથી ખે ચેતન્ય ઉપાધિવાળાં છે એટલે અન્યાધીન છે, 
અને ખે ચેતન્ય નિસ્પાધિક છે એટલે સ્વતંત્ર છે. જેમ 
જલાકાશ તેમ વિજ્ઞાનમય જવ છે; જેમ મેધાકાશ તેમ 
આનેદમય ₹શ્વિર છે. એ બન્ને ઉંપાધિવાળાં અને મિથ્યા છે. 
જેમ ધટાકાશ તેમ ફૂટસ્થ છે, ને જેમ મહાકાશ તેમ બહમ 
છે. હુવે જેમ જલાકાશ જલરૂપ ઉપાધિનતે અધીન 
છે માટે મિથ્યા છે; તેમ જીવ પણુ, વિત્તાનસૂપ ઉપા- 
ધિને અધીન છે, માટે તે મિથ્યા છે. જેમ મેધાકાશ 
મેધરૂપ ઉપાધિને અધીન છે માટે શિશ્યા છે; તેમ 
ઈશ્વર પણુ માયારૂપ ઉપાધિતે અધીન છે, માટે 
મિથ્યા છે, જેમ જલાકાશ અને મેધાકાશના અધિ- 
છાનરૂપ ધટાકાશ તથા મહાકાશ, નિસ્પાધિક અને 
સ્વતંત્ર છે, માટે સય છે; તેમ ૪4 અને પશ્ચિરના 
અધિઇદાનરૂપ ફૂટસ્થ તથા બહા નિસરુપાધિક અને 
સ્વતંત્ર છે, માટે સય છે. જેમ ધટાકાશ અને મહુ- 
કાશ ભિન્ન નથી, પરંતુ આકાશસ્તરૂપ છે, તેમ 
ટૂટસ્થ અને ખહ્ા પણુ ભિન્ન નથી, પરંતુ બહાસ્વરૂપ 
એટલે શુદ્ધ ચૈતન્યસ્વરૂપ છે. ૨૨૬ 
અવતરણિકા-શિષ્ય સાંખ્ય-અને ચોગ-મત સ્વી- 
કારવામાટે આગ્રહ કરે છે; અને ગુરુ તેને હસી 
કાઢી, સાંખ્યશાસ્ર અને ચેોગશાખ્તનું વેદ્ટાંતમાં 
વિરોધપણું ફેવા એશમાં છે તે કહી, તેના વિચારનું 
ખંડન કરે છે. 
ળ્તસ્યાણોવયોનેન સાંશ્યયોમો મતો યારે । 
રેટ્રોડ્સધયવસતવારાતમસ્વેનામ્યુવવતામ્‌ ।૨૨૭।। 
ઝ્ાત્મમેફો ગમલ્લલ્યપીશોડન્ય રતિ ચેત્રયમ્‌ | 
સ્યર્યતે વૈસ્તર્‌ા તાંજ્યયોમવેરાંતવમતિઃ ૨૨૮ 
શખ્દાર્થ-તતૂ(તે)-અને ત્વં(તું) પદ્ટાર્થશના શોધનની 
કક્ષામાં તેના ઉપયોગ હોવાથી, જે સાંખ્યને અને 
યોગને માન્ય ગણીએ તો, અજ્નમયફેશની શોધન 
કક્ષામાં તે ઉપયોગી હોવાથી, દેહુ જ આત્મા છે 
એમ કેમ ન માનવું? આત્માને ભેદ, જગત્‌ સત્ય 


૨૨ 


અને અન્ય ઈશ્વર બ ત્રણુ જે તેએ (સાંખ્ય-તથા 
ચોગમતવાળાએ।) તજી દે તો સાંખ્ય, થોગ અને 
વેદાંતની એકતા થાય. ૨૨૭-૨૨૮ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 
શિષ્ય-હે ચુસ્દેવ ! તત્ત્વં-'તે તું'-એ પદ્દાર્થના શોધન 
માટે, યોમમત તથા સાંખ્યમતનેો અંગીકાર કરવે। 
જેઈએ; કેમકે યોગમાં તત્પદાર્થનું (પશ્વિરનું ) શોધન 
કર્યું છે, ને સાંખ્યમાં રત્વપદાર્થનું (જવનું) શોધન કર્યું 
છે માટે એ તત્ત્વપદાર્થતું શોધત તત્તજ્ઞાનમાં ખહુ 
ઉપયોગી છે. 


ગુસ-એ કહેવું માન્ય ન કર્‌ાય. તત્ત્વંપદાર્થના શેોધ- 
નમાં, યોગમત તથા સાંખ્યમત ઉપયોગી હેય તેપણુ 
તેનો અમે સ્વીકાર કરીશું નહિ. જે યોગમત અને 
સાંખ્યમતને। સ્વીકાર કરીએ તે। ચાર્વાકાદિકનાં મત 
પણુ અમારે સ્વીકારવા ન્નેઇએ; કેમકે તત્ત્વપદાર્થના 
શેધન માટે જેમ યોગાદિક ઉપયોગી છે, તેમ અત્ન- 
મયદ્દાશના શોધન સમયમાં, અન્તમયક્રેશને આત્મા 
કહેવાવાળા ચાર્વાદિકનાં મત પણુ ઉપયોગી છે. માટે 
જેમ અમે અન્નમયકેોશની આત્મતાનેો અંગીકાર કરતા 
નથીં, તેમ યોગશાસ્ત્ર અને સાંખ્યશાસ્ત્રનાં મતને પણુ 
સ્વીકાર ફર્‌તા નથી. ૨૨૭ 

શિષ્ય-દેઠાત્મવાદ એટલે ચાર્વાકાદિકનું મત વેદાં- 
તથી તો સર્વથા વિસ્દ્દ છે તેથી તેતો સ્વીકાર્‌ ન કરવે 
એ તો ખરં જ, પરંતુ સાંખ્યમત અને યોગમત તે 
વૈદાંતથી વિરુદ્દ નથી; કેમકે સાંખ્ય અને યોગ પણુ 
વેદાંતની પેઠે આત્માને અને ઈશ્વરને શુદ્ટ ચૈતન્યરૂપ 
માને છે, યારે તેનો સ્વીકાર કરવામાં શી હાનિ છે? 

ગુશ્ન-જેમ દેઠાત્મવાદ, વેદાંતથી વિરુદ્દ છે, તેમ 
સાંખ્ય અને યોગ પણુ વેદાંતથી વિરુદ્ધ જ છે. 

શિષ્ય-વેદાંતમાં આત્માને દેહથી ભિન્ન માન્યે। છે, 
અને દેહાત્મવાદમાં આત્માતે દેહસ્વરૂપ માનન્‍્યે। છે; 
એમ વેદાંતના અને દેહાત્મવાદનો વિરોધ યાં સ્પછ્ છે; 
પણુ વેદાંતનેો અને સાંખ્ય તથા યોગને વિરે।ધ સપણ 
નથી; માટે કયા અંશમાં તેનો વિરોધ છે તે સમજવે।. 

ઝુસ-સાંખ્યમાં આત્માને અસંગ ચૈતન્ય સ્વરૂપ 
માન્યો! છે, તેટલું છતાં આત્માનો ભેદ માન્યો છે. 
વેદાંતશાસ્રમાં તો આત્માનો ભેદ માન્યો નથી, 
પરંતુ અભેદ માન્યો છે. વળી યોગમાં આત્માને ભિન્ન 
માન્યો છે અને પશરને ભિન્ન માન્યો છે, અને વેદાં- 
તમાં આત્માનો અને પશ્ચિરનો ભેદ માન્યો નથી. 
સાંખ્યમાં અને યોગમાં જગતને સલ માન્યું છે, અને 
વેદાંતમાં જગતને મિથ્યા માન્યું છે. માટે, આત્માના 
ભેદમાં, જગતની સયતામાં, અને આત્માના તથા પશ્વ- 


શ્રી પંચદશી 


[ પ્રકરણુ 


રના ભેદમાં, સાંખ્ય અતે યોગનાં તથા વેદાંતને 
વિરેધ ખુલ્લેખુલ્લે જ છે. 

શિષ્ય-યોગ, સાંખ્ય અને વેદાંત, એ ત્રણેના મતતી 
એકતા કરી શકાય ખરી ક? 

ગુસ્-હ્ા, કરી શકાય. નજ્ને સાંખ્ય અને યોગ, 
આત્માના ભેદનો, જગતની સયતાનેો અને આત્મા 
તથા ઈશ્વરના ભેદને યાગ કરે અને આત્માની અભે- 
દતાનો, જગતતી અસયતાતે। અને આત્મા તથા ઈધશ્વ- 
રતી એકતાને સ્વીકાર કરે તો, એ ત્રણે શાસનના 
મતતી એકતા થાય. ૨૨૮ 

અવતરણિકા-જીવાત્માને અસંગતાના જ્ઞાનથી જ 
ગ્રુષ્તિ મળે છે તો પછી, અદ્ભેતબાધતું પ્રયાજન 
શું ? એવે શિષ્યને પ્રશ્ન છે, તે ઉપર ગુરુ કહે છે. 

જીવોડલંમસ્વપાગ્રેળ જૃતાથે [તિ ચેત્તટ્રા । 

લર્્પટ્સારિનિત્યત્વમાત્રિળાવિ જૃવાથેત( ૨૨૨ 

થયા સમાફિનિત્યત્વં હુલવા્ય તયાત્મન$ | 

અલંમત્વં ત લંમાવ્ય ગીવતોગેમટ્રીશયો ૨૨ ૦ 

ઝવરય પ્રજ્નતિઃ સજન પુરેવાવાટ્વેસથા | 

સિયચ્છત્યેતમીશોડષિ વોડસ્ય મોક્ષણથા લતિ ।। 

શખ્દાર્થ-જીવ જે અસંગપણાએ કરીને જ જુતાર્શ 
છે એમ જે કહેતો હાય તો માળા અને ચંદન 
આદિની નિત્યતા નજાણુવા માત્રથી પણુ કૃતાર્શતા 
થશે જ. (પણ) જેમ માળા આદિનું નિત્યત્વ પ્રતિ- 
પાદન કરવું કઠિન છે, લેમ જગત્‌ અને ઈશ્વર 
વિદ્યમાન્‌ સતે, આત્માનું અસંગપણું સંભવે નહિ. 
પ્રકુતિ (માયા) પૂર્વની પેઠે અવશ્ય સંગ ઉત્પજ 
કેરે છે, અને ઈશ્વર પણુ તેને (જીવને) પ્રેરણા! કરે 
છે, અને તેમ હોય ત્યાં જીવનો મોક્ષ કેવી રીતે 
થાય? ૨૨૯-૨૩૧ ' 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-જવ અસંગ છે, એટલા જ્ઞાનથી મુકિત પ્રાત 
થાય છે, યારે અરદ્દત ખોધનું શું પ્રયાજન છે ? 

ગુજ્-કેવલ “ જીવ અસંગ છે' એટલા જ્ઞાનથી કંઈ 
મુક્તિની પ્રાપ્તિ થતી નથી; કમકે જે જીવનાં અસંગ- 
પણાને નણુવાથી જ મુકિત પ્રાત થતી હેય તો] પછી 
માળા અને ચંદન આદિ પદાર્થોની અનિયતા જણુવરાથી 
પણુ મુક્તની પ્રાપ્તિ થશે, પરંતુ તેમ થતું નથી. પણુ 
અદ્દેત સાનથી જ સુકિતની પ્રાપ્તિ થાય છે. એ અદૈત 
સાન વિના જીવનું અસંગત્વાદિક સંભવતું નથી. સાતથી જ 
જવતું અસંગત્વ સંભવે છે અને તેથી મુકિત પ્રામ થાય 
છે, એટલા માટે અદ્દેતબોધનું પ્રયોજન છે. ૨૨૯ 


$ ડુ] 

શિષ્ય-માળા અને ચંદન આદિ પદાર્થોની નિયતા 
સિદ્દ થતી નથી; કેમકે તેની ઉત્પત્તિ અને નાશ પ્રલક્ષ 
નજરે પડે છે. 

ગુજ્ન-જેમ માળાની નિયતા સિદ્ધ થતી નથી, તેમ 
જગત્‌ અમે પશિર્સૂપ દેત વિઘમાન છતાં અદ્દૈત 
જ્ઞાન વિતા, આત્માની અસંગતા સિહ થતી નથી. 
આત્માની અસંમતા સિદ્ધ થવામાં અદ્દેત જ્ાનતું સુખ્ય 
મ્યોજન છે. ર૨૩૦ 

શિષ્ય-અદહતખોધ વિનતા આત્માની અસંગતાની 
અસિદ્ધિ કેમ થાય છે તે કહો. 

ગુજીુ-સંગને ઉત્પન્ન કરવો, એ પ્રકૃતિ એટલે માયાને 
સ્વભ્નાવ છે. હવે જે પ્રકૃતિને સલ માનીએ તો તે 
પ્રકૃતિ પોતાના સ્વભાવને અનુસરી આગળ પ્રમાણે 
જીવને સંગવાળેા કરશે. વળી જગતને સય માનીએ 
તો તેમાં રાગદ્દેષાદિક અવશ્ય પ્રાપ્ત થાય, અતે તેથી 
સંસારમાં વૈરાગ્ય થાય નહિ. હુવે જે ઇશ્વરને 
ભત્માથી ભિન્ન માતીએ ને તેને નિયામક માનીએ તે।, 
આત્માતે સર્વદા પરતંત્ર રહેવું પડશે, અને પુષ્યપાપજ્પ 
કર્મમાં દોર્‌ાવું પડશે. ખે પ્રમાણે સંગવાળા, ર્‌ાગદ્દેષાદિ 
સહિત અને પરતંત્રતાવાળા આત્માને મોક્ષ કેમ થાય ? 
તેવા આત્માને! સર્વથા મોક્ષ થાય જ નહિ. પ્રકૃતિ અને 
જગતને સલ માનવાથી તથા ઈશ્ચરને ભિન્ન નિયંતા 
માનવાથી જવને મોક્ષ સિદ્ધ થતો નથી; માટે, પ્રકૃતિ 
અને જગતને સય માનવાં નહિ, પણુ મિથ્યા માનવાં 
જેધએ, અને પશ્વરતે ભિજ્ન નિયામક માનવે! નહિ 
પરંતુ બજ્ઞેતી એકતા માનવી ભેઇએ. ૨૩૧ 

અવતર્ણિકા-સંગ તથા નિયમન, એ અવિદ્યાનાં- 
અવિવેકનાં કાર્ય છે, અને વિવેક થવાથી એ અ- 
વિવેકનો નાશ થાય છે, એમ રિપષ્ય પ્રશ્ન કરે છે, 
તેપરથી ગુરુ કહે છે. 


. અવિવેવજત; તજો નિયમશ્રેતિ ચેસરા | 


વણાટ્ાપત્તિતો યાયાવર સાંર્યરવ દુધેતેઃ ૨૨૨ 
શખ્દાર્થ-અવિવેકથી સંગ અને નિયમન થાય 
છે, એમ જે તું કહેતો હાય તો વિપરીત ખુદ્ધિવાળા 
સાંખ્યને પરાણે માયાવાદ આવીને નડ્યો. ૨૩૨ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણુ 
શિષ્ય-સંગ એટલે અપ્યાસ અને નિયમન એ બન્ને 
અવિવેકનાં કાર્ય છે, માટે અવિવેકની નિભૃત્તિ થયા પછી, 
ફેરીથી એ સંગ અને નિયમનની ઉત્પત્તિ કયાંથી થાય ? 
ગુશ-કહે, અવિવેકની નિશત્તિ કેમ થાય ? 
શિષ્ય-વિવેકથી અવિવેકતી નિશૃત્તિ થાય છે. 
ગુજ્-વિવેકથી અવિવેકની નિજૃત્તિ થાય અને પછી 
સંગાદિફ ઉત્પન્ન થતાં નથી, એવે। વેદાંતશાસ્ને। સિદ્ધાંત 


ચિત્રદીપ 


૨૨૧ 


છે. તેને સ્વીકાર કરવાથી અપસિદ્ધાંત થશે; કેમકે તું 
સાંખ્યના કહેલા સિદ્ધાંતતે મૂકી વેદાંત સિદ્ધાંતને 
સ્વીકાર કર્‌ છે. વળી તારાપ્રતિ આ ઉપરથી ખીન્ન 
અનેક પ્રશ્લો ઉભા થાય છે. કહે, અવિવેક એટલે રું? 
વિવેકતો અભાવ તે અવિવેક, અથવા વિવેકથી ઉલટા 
તે અવિવેક, કે અવિવેક એટલે વિવેકને! વિરોધી ? 

શિષ્ય-અવિવેક એટલે વિવેકનો અભાવ. 

ગુર્‌-અવિવેકનેો અર્થ વિવેકનો અભાવ માનીશ તે 
સંગ અને નિયમનની સિહ્દિ થશે નહિ; કેમકે અવિવેક 
પોતે જ અભાવસ્વરૂપ છે; અને સંગ તથા નિયમન 
ભાવસ્તરરૂપ છે. એ અભાવસ્વરૂપ અવિવેક, ભાવ- 
સ્વરૂપ સંગ તથા નિયમનને' ઉત્પન્ન કરી શકશે નહિ, 
તેથી અવિવેકનો અર્થ વિવેકુના અભાવ એમ કર્વે 
એ ખર્‌ા નથી. 

શિષ્ય-યારે હું અવિવેક શખ્દને અર્થ, વિવેકથી 
જે ઉલટો તે માનીશ, 

ગુર્‌-અવિવેક શખ્દને અર્થ, વિવેકથી ઉલટો માનશે 
તો વિવેકથી જૂદા ધટપટાદિક પદાર્થને પણુ સંગની 
કાર્ણુતા થવી જેઇશે. પરંતુ ધથાદિ પદાથોતે સંગની 
કાર્‌ણુતા જેતામાં આવતી નથી, માટે અવિવેક શખ્ડને 
અર્થ, વિવેકથી ઉલટા માનવે! પણુ યોગ્ય નથી. 

શિષ્ય-યારે અવિવેક શખ્દતો અર્થ, વિવેકતે 
વિરેધી માનીશું. 

ગુંશ-અવિવેક કહેતાં વિવેકને વિરોધી. તેને અર્થ 
ભાવરૂપ અનસ્તાન; અને એમ તો અમે માનીએ છિયે, 
અને તું પણુ તેમ માતવાનું સ્વીકારે છે; તેથી તને 
માયાવાદને। પ્રસગ નડે છે; એટલે અપસિદ્ધાંતની પ્રાપ્તિ 
થાય છે. ૨૩૨ 

અવતરણિકા-શિષ્ય એવે વિચાર દર્શાવે છે કે, 
અફ્ેતનેો અંગીકાર કરવાથી ખંધસોક્ષની વ્યવસ્થાનો 
સંભવ રહુતો નથી, માટે આત્માનો ભેદ સ્વીકારવે 
જ જેઇએ. ગુરુ તેનું ખંડન કરતાં કહુ છે કે, બંધ- 
મોક્ષનું કારણુ તો! માયા છે. 

વંષયોલ્ષવ્યવસ્થાયેયાયમનાનાત્વવિપ્યતાર્‌ । 

રતિ ચેન યતો માવા વ્યવસ્થાષયિતું ક્ષમા ૨૨ રૈ 

હુધેટ ઘટવામીતિ વિસ્ટ્ૂં નિત પરયાશે । 

વાસ્તવો થંધપોલ્ઞો તુ જતિન સશ્તેતરાય્‌ ૨ રે" 

ત નિરોધો ન ચોદ્વસિને વદ્દો ન વ સતાપર । 

ત સુશશુને વૈ મુસ ર્ટ્યેષા ૧રાથેલા ।1૨ ૨૧ 

લાયાણ્યાયા જામપેનોવેલ્લો ગીવેશ્વદવુમો । 

યયેચ્છ વિચતો ટ્રેતં તરને સ્વદ્દેલમેવ દિ ।।૨ રે ૬।। 


૨૬૨ 


શખ્દ્યાર્થ-બંધ અને સોક્ષની વ્યવસ્થા કરવા માટે 
આત્માનું અનેકપણું માન્ય કરો, એમ જે તું કહેતે 
હાય તો એમ નથી; કારણુ કે, તે વ્યવસ્થા કરવા 
માટે માયા સમર્શ છે. “હું રુર્ઘટને ઘટાવું છું,' આ 
પ્રમાણેના માયાનો વિરુદ્ધ સ્વભાવ તું શું નથી 
જેતા ? બંધ અને મોક્ષની સત્યતા શ્રુતિ સહન કરતી 
નથી. નાશે નથી; ઉત્પત્તિએ નથી; બંપે નથી, 
સાધકે નથી, સુઝુક્ષુએ નથી, ને સુકતે નથી;-એ જ 
પરમાર્થતા, માયા નામની કામધેનુના જીવ અને 
ઈશ્વર એ બે વાછડા છે. તે ઇચ્છા પ્રમાણે દ્રેતનું પાન 
કરે છે, પરંતુ તત્ત્વ તો અદ્ધેત જ છે. ૨૩૩-૨૩૬ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-તમારા અદ્દૈતવાદમાં આત્માં એક માન્યે। 
છે, તેથી બંધ અને મોકાની વ્યવસ્થા થઈ શકતી નથી. 
એક આત્માનો બંધ થવાથી સર્વને બંધ થશે, અને 
એકનો મોક્ષ થવાથી સ્વને! મોક્ષ થશે; કેમકે આત્મા 
જ્યાં છે યાં એક જ છે. 

ગુસ-અનેક આત્મા માનવાથી બંધ અને મોક્ષની 
વ્યવૃસ્થા કેવી રીતે થશે, તે કહે. 

શિષ્ય-અનેક આત્મા માનવાથી જેને જ્ઞાન થાય 
તેને મોક્ષ મળે, અને જેને ત્તાન ન થયું હેય તેને 
સાંસારિક દુઃખે। ભોગવવાં પડે, એ પ્રમાણે બંધ અને 
મોહ્ઞની વ્યવસ્થા થાય છે. એટલા માટે, હે ચુરુ દેવ ! 
ભલા થઈ તમે પણુ આત્માની અનેકતાને। સ્વીકાર કરે।. 

ગુશ-હે શિષ્ય! તું જે યથાર્થ ન સમજે તેમાં શંકા 
નકર્‌, અને તેમ કરી મૂર્ખ ન ખન. આત્મા એક જ છે; 
પણુ તેને માયાએ કરીને બંધ થાય છે, અને માયાએ 
કરીને તેનો મોક્ષ થાય છે. એવી રીતે અદ્દેતવાદમાં બંધ 
અને મોક્ષની વ્યવસ્થા થામ છે. માટે આત્માની અનેક- 
તા માનવી સુલભ નથી. ૨૩૩ 

શિષ્ય-ત્યારે માયા પણુ એક જ આત્માના બંધ 
અને મોક્ષની વ્યવસ્થા કેવી રીતે કરી શકે ? 

ગુર-અર્ધાટિત પદ્દાથોની ધટના કરવી એ માયાને 
સ્વભાવ જ છે, તેથી એક જ આત્માના બંધ અને મોક્ષ 
દર્ઘટ છે, તથાપિ માયા તેતી ધટના કરી શકે છે. માટે 
આત્માને અનેક માનવાની આવશ્યકતા નથી. 

શિષ્ય-બંધ અને મોક્ષ સત્ય છે કે નહિ? 

ગુશ્-તા; બંધ અને મોક્ષ કેઈ પણુ સય નથી. એ 
ખને અવિદ્વાએ કરીને કહિપત છે. 

શિષ્ય--બંધ અવિધાનું કાર્ય છે, તેથી બંધને અવિદયા- 
કહ્પિત માનવે। યોગ્ય છે; પરંતુ મોક્ષ તો અવિધાનું 
કાર્ય નથી, તેથી તેને સય માનવે! જેઇએ; તેમ છતાં 
પણ તમે મોક્ષને અવિધ્ાકટ્પિત કેમ માને! છે ? 


શ્રી પંચદશી 


[ પ્રકર્‌ણુ 


ઝુશ-મેોક્ષતો બંધની સાથે જ સંબંધ છે. મોક્ષ 
થયો એમ કહેવાથી પ્રથમ બંધન હતું એમ સિદ્ધ થાય 
છેઃ પ્રથમ બંધન, અને પછી મોક્ષ. સેક્ષ એટલે બંધનતી 
નિદૃત્તિ. વાતમાં ખેલાય છે કે, પદમાં હતો તેમાંથી 
છૂટયો. એમાં પ્રયમ કેદ અને પછી છૂટવું છે, તેમ પ્રથમ 
બંધ ને પછી મોક્ષ છે. એ બંધ અવિધ્યાકલ્પિત છે; માટે 
તે જેમ મિથ્યા છે, તેમ મોક્ષ પણુ અવિદ્યાકદિપત છે, 
માટે મિથ્યા છે. બંધની પેઠે જ મોક્ષતી સયતાને પણુ 
શ્રુતિ સ્વીકારતી નથી. ૨૩૪ 

આત્માનો નિરોધ એટલે નાશ થતે। નથી; કાર્‌ણુ ક, 
આત્મા અવિનાશી છે. આત્માતી દેહુસંબંધથી ઉત્પત્તિ 
પણુ થતી નથી, કેમકે આત્મા અસંગ છે; તેમ આત્માને 
બંધન નથી, એટલે પુણ્ય, પાપ અને તેનાં [લ સુખ- 
દુઃખાદિ ધમોએ નથી. આત્મા સર્વદા સિદ છે, અને 
તેથી તેને સાધનાની પણુ જરાએ અપેક્ષા નથી; આત્મા 
મુમુક્ષુ નથી, કેમકે તે સર્વદા મુકત છે; આત્મા મુકત 
નથી, કાર્‌ણુ કે સ્રુક્ત સ્થિતિ, બદ્ધ સાથે સંબંધ રાખે 
છે, કારણુ કે જે ખદ્ધ હોય તે કાલે કરીને મુક્ત થાય, 
પણુ આત્મા કોઈ કાલે બદ્ધ નથી, એટલે મુક્ત પણુ 
નથી. આનુંજ નામ પરપમાર્થતા એટલે અદ્દેતપણું. 
આત્માને એ સર્વે સાથે વસ્તુતાએ સંબંધ જ નથી. ૨૩૫ 

જેને તું માયા કહે છે તે માયા તો કામધેનુ જેવી 
છે, તેનાં ખે વાછરડાં છે: જવ અને પશ્વર. જેમ 
વાછરડાં ગાયના દુધનું પાન કરે છે, તેમ જીવ અનેઃ 
ઈશ્વર પણુ માયાના 'તરૂપી દુધનું પાન ભલે કર્યા કરે, 
પણુ તેથી તત્ત્વમાં કેઈ જતતેો બાધ આવતે! નથી. 

શિષ્મ-તત્ત્ત કેવું છે ? 

ગુસ-તત્ત્ત તો અદ્દેત છે. એ અદ્દૈત તત્તવમાં માયા, 
જીવ, કે ઉશ્ચિર કોઈ પણુ નથી. ૨૩૬ 

અવતરણિકા-ફૂટસ્થ અને ખ્રદ્દામાં કંઈ પણુ ભેદ 
છે કે નથી, અને છે તો તે શું પારમાર્થિક છે? 
એમ શિષ્યે પૂછતાં, ચુરુ કહે છે, " 

તૂ.ટર્થત્રહ્નળોમેરો નામમાત્રાદતે ન દિ । 

ઘટાવાશમદાવાશી વિગુગ્યેતે ન દિ જચિત્‌ ૨ ર૭ 

શખ્દાર્થ-જેમ ઘટાકાશ તથા મહાકાશને “વાસ્તવ- 
ભેદ કશે! નથી, તેમ કૂટસ્થ અને ખ્રહ્દાનો ભેદ નામ 
માત્ર સિવાય જરા પણુ નથી. ૨૩૭ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવર્‌ણ 

શિષ્ય-જીવ અને ઈશ્વર બન્ને માયિક છે તેથી તેને 
ભેદ પણુ માયિક હોય તો ભલે રલ્રો; પરંતુ ફૂટસ્થ 
અને ભહ્મ તો પારમાથિક છે, તેથી તેનો ભેદ પણુ 
પાર્માથિંક સિદ્ધ થરે; પણુ તેથી અર્દ્દતપણાની 
હાનિ થશે. 


દુ] ચિત્રદીપ 





ગુશ્-ફૂટસ્થ અને ભહ્મતે। પારમાથિક ભેદ જ નથી, 
તેથી અદ્ડેતપણાતી હાનિ થતી નથી. 

શિષ્ય-જ્યારે ફૂટસ્થ અને બ્રહ્મનો પારમાથિક ભેદ 
નથી, યારે જૂટસ્થ' અને “ભહમા' એવી રીતે નામ ભેદ 
જુમ છે, અને ઠદ્રેત પ્રતીતિ કેમ થાય છે? 

ગુસ-ફૂટસ્થ અતે અહાતે નામમાત્રથી જ ભેદ છે, 
એટલે 'કૂટસ્થ' તેજ “બહ્મ' ને બહમ તે જ ફૂટસ્થ, એ 
પ્રમાણે નામનો જ ભેદ છે; પણુ વસ્તુભેદ નથી, કફૂટસ્થ 
ને બ્રહ્મની '્ૈતપ્રતીતિમાં નામના ભેદ વિના ખીજું કાંઈ 
પણુ કારણુ નથી. જેમ ધટાકાશ અને મહાકાશ, પરસ્પર્‌ 
ભિન્ન નથી, પરંતું એકજ છે; તેમ ફૂટસ્થ અને બ્રહમ 
પણુ પરસ્પર ભિન્ન નથી, પણુ એકજ છે. ૨૩૪ 

અવતરણિકા-એવી રીતે ભેદના મિથ્યાત્વ સમ- 
ર્શનથી શું ક્લ થાય છે તે શુરુ કહે છે. 
થહ્ટ્રેવ જાતે છે; પાત્તરેવાય ચોપરિ | 
મુસ્તાવષિવૃયા માયા ષ્રામયસ્યસિજાન્‌ ઞનાન્‌ ૨૨૮ 

શખ્દાર્થ-સૃષ્ટિની પહેલાં અદ્ધેત હતું એમ સાંભ- 
ળ્યું છે. તેજ અદ્નેત આજ એટલે વ્તેમાન ફાલમાં 
છે; ભવિષ્ય કાલમાં છે અને સ્રુક્તિમાં પણુ છેજ. 
છતાં માયા સર્વ જનોને વૃથા ભમાવે છે. ૨૩૮ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-તમે ભેદના મિથ્યાત્વતું સમર્થન કર્યું, તેવું 
શું પ્રયાજન છે ? 

ગુર-'લરેવ વોસ્વેટ્મપ માલીલ્‌ શ્વમેવાદિસીયવ | હે 
સોમ્ય! સૃદિતી પહેલાં આ (જગત્‌) સદા (સજાતીય, 
વિજતીય અને સ્વગત એવા ભેદરહિત) એક જ, અદ્દિ- 
તીય હતું.' એવું વચન છે' એ કશ્રુતિમાં જે અદ્િતીય 
થહ્મનું પ્રતિપાદન કર્યું છે, તેજ અદ્દિતીય બહમ ભૂત; 
ભવિષ્ય અતે વતેમાન ત્રણે કાલમાં અખાષ્ય છે; માટે 
ત્રણુ કાલમાં અદ્રિતીય બહ્મ સય છે, પણુ તેના સિવા- 
યના જીવ, પશ્વિર એવા ભેદ સય નથી 

શિષ્ય-જ્યારે ત્રણે કાલમાં ભેદ નથી, યારે સર્વ 
પુરષો ભેદવિષે આગ્રહ કેમ કરે છે ? 

ગુજ્-જે તત્ત્વજ્ઞાનથી ર્હિત હેય છે તેજ ભેદ વિષે 
આપ્રહુ કરે છે; પરંતુ તત્ત્તજ્ઞાતવાળા આગ્રહ કરતા 
નથી; કાર્‌ણુ કે, તત્ત્તજ્ઞાનરહિત પુરષોને માયા શૃથા 
ભમાવે છે, પણુ તત્ત્વજ્ઞાનવાળાને તે ભમાવી શકતી 
નથી. ૨૩૮ 


જ્ઞાની અને અજ્ઞાનીનો નિશ્ચય 
અવતરણિકા-શિષ્ય કહે છે કે, જેએ તત્તવ- 
જાનથી પ્રપૂરણે છે તેવાએ પણુ માયાના રગડામાં 


* જ૨૩ 


શાજાકવાનન નવાનવા 


રગદોલાય છે, અને તેએ પણુ સંસારમાં પચેલા છે, 
ત્યારે તત્ત્વજ્ઞાનથી શું ફળ? તેનું ઉત્તર ગુરુ આપે 
છે અને સમજાવે છે કે, તત્ત્વવેત્તાના નિશ્ચય અ- 
સ્તાનીથી વિપરીત છે. 


યૅ વહ્તીત્યમેતેગવિ ખ્રાચ્યતે વિવ્રયત્ર નિમ । 

ત યયા વૂવેમેતેયામત્ર ષ્રાંતેરટ્શનાત્‌ ।। ૨૨૨ || 

હેરા બવ સવે? સંતારો વાસ્તવસ્તત । 

ત માતિ નાસ્તિ ચાટ્રેતમિત્યજ્ષાસિષિનિશ્રવ! ૨૪૦ 

જ્ઞાનિનાં વિષરીતોડદમાસિથય$ લ*્વમીદ્યતે | 

સ્વસ્નિશ્રયતો વદ્ધો મત્તોડટૂં ચેતિ મન્યતે ૨૪? 

શખ્દાર્થ-શિષ્ય-(કહે છે કે) જેએ। એ પ્રકારે કહે 
છે, તેએ પણુ આ સંસારમાં ભમે છે; માટે અહીં 
વિદ્યાનું પ્રયાજન શું છે? (શુરુ કહે છેઃ-એમ ને તું 
કહેતો હાય તે) તેમ નથી; કેમકે તત્ત્વવેત્તાઓને 
આ સંસારમાં પૂર્વની પેઠે ભ્રાંતિ જેવામાં આવતી 
નથી. આ લોકને અને પરલે।કને। સરવે સંસાર સહ્ય 
છે, તેથી અદ્નેત ભાસતું નથી અને તે છે પણુ નહિ, 
એવે! અન્ઞાનીને નિશ્ચય છે, (પણુ) જ્ઞાનીના નિશ્ચય, 
અજ્ઞાનીના નિશ્ચયથી વિપરીત, સ્પષ્ટ રીતે જેવામાં 
આવે છે. પોતપોતાના નિશ્ચયથી અજ્ઞાની જીવ 
પોતાને “હું ખદ્ધ છું/ એમ માને છે, અને જ્ઞાની 
“હું મુક્ત છું? એમ માને છે. ૨૩૯-૨૪૧ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવર્‌ણ 

શિષ્ય-જે પુરષો પ્રપંચ એટલે સંસારના સુખ- 
દુઃખાદિકને જણે છે, તથા તત્ત્તતા અઠ્દતીયપણુતનું 
સારી રીતે વર્ણુન કરે છે, તેઓ પણુ આ સંસાર 
સાગરમાં રગદોલાય છે, તેએ સ્ત્રીપુત્રાદિકમાં અત્રે રમણુ 
કરે છે, દ્રવ્ય માટે ભ્રમણુ કરે છે, “મારં, મારું પણુ કરે 
છે, ધર્‌ખારવાળા છે, જે પ્રાતત થાય છે તો આનંદ પામે 
છે અતે નાશ થાય છે તો! શૈક કરે છે, એકને બદલે 
ખે સ્રીઓ પરણે છે, ને તેનો નાશ થતાં ત્રી વાર, 
ચેથી વાર્‌ પરણી, સંતાન ઉત્પન્ન કરે છે, સંતાનોને પર૨- 
ણાવવા, વ્યવહારમાં મુકવા વલખાં મારે છે, તેઓને 
વાર્સ બતાવવા માટે અનેક પ્રપંચ રચે છે, સ્ીના 
પ્રેમમાં મદમત્ત રહે છે, તેઓમાં પણુ રાગઠેપાદિક હેય 
છે, એમ તત્તન્ઞાનવાળાને અને તત્ત્વજ્ઞાનરહિતને સંસાર 
તો સરખોજ છે, તો જ્ઞાનથી શું વિશેષ ? ૨૩૯ 

ગુસ્-કેટલાક તત્ત્વજ્ઞાનીઓને ગ્રારખ્ધ એટલે કર્મવશથી 
વ્યવહાર વળગેલે। રહે છે, પરંતુ તેએને વ્યવહારમાં 
જ્ઞાન થવા પૂવેં જેવો પ્રેમ હતે તેવો પ્રેમ રહેતો નથી; 
કમકે, જે પ્રેમ થાય છે તે ભ્રાંતિથી થાય છે, પણુ એ બ્રાંતિ 


૨૨૪ 


તત્ત્વજ્ઞાનથી નિભૃત્તિ પામે છે; ભ્રાંતિની નિભ્ત્તિથી સંસારી 
પ્રેમની નિરૃત્તિ થાય છે, એ જ તત્તજ્તાનનું બ્રેઇ ફૂળ છે. 
અત્તાની તો માને છે કે, “ઔપુત્રાદિકનાં પોષણુરૂપ 
આ ટશ્ય સંસાર્‌ અને સ્વગેતા સુખાદિકનતા અવુભવ- 
રૂપ પાર્લોકિક અદૃશ્ય સંસાર સર્વ સય છે; કેમકે, એ 
સંસાર્‌ પ્રયક્ષ સિદ્ધ છે; અને અદ્દેત તો ભાસતું જ 
નથી, અને તે ભાસતું તથી તેથી નથીજ.' ૨૪૦ 

પણુ જ્ઞાતીનો નિશ્ચય, અજ્ઞાનીના નિશ્ચયથી સવેથા 
વિપરીત જ, જુદો જ છે. અત્તાની બૈહિક અને સ્વર્ગા- 
દિક સંસારને સય માને છે, ને જ્ઞાતી એ ખત્તે સંસારને 
મિથ્યા માને છે; અન્તાની દૈતને સય માને છે, તે જ્ઞાની 
અદ્દેતને સય માને છે; અનજ્તાતીને અદ્દેત ભાસતું નથી, 
ને તેથી અદ્દેત નથી એમ તે માતી ખેસે છે, અને 
નાનીને અદ્દેત ભાસે છે તેથી કહે છે કે, અદદૈત છે, એમ 
તત્તન્ઞાનવાળામાં અને તત્તતજ્ઞાનર્હિતમાં મોટો ભેદ છે. 

શિષ્ય-જ્તાની અતે અજ્તાનીના વિરુદ્ધ નિશ્ચયથી શું 
સિદ્ધ થાય છે? 

ઝુજી-જ્તાની પોતાના નિશ્રયથી પોતાને મુક્ત માને 
છે, ને અજ્ઞાની પોતાના નિશ્રયથી પોતાને બદ્ધ માને 
છે, જે કે એ મોક્ષ અને બંધ એવી ઉભય પ્રકારની 
માન્યતા પણુ મિથ્યા છે. ર૪૧ 





અક્કેતનું અપરેક્ષપણું અને ક્ેતનું સિથ્યાપાયું 

અવતરણિકા-અદ્રેતના ભાન વિષે શિષ્ય પ્રશ્ 
કરે છે. ગુરુ દ્વેત અને અદ્વેતમાં દોષની સમાનતા 
કહીને તેની સમતા કહે છે. 

નાટ્રેતમપરોક્ષં વેજ સિટ્વેળ માલનાત્‌ ! 

અજ્ષેવેળ ન માતં ચેદ્દેતં વિં માલતેડલિજમ્‌ ૨૪૨ 

ર્ટિમાત્રેળ વિમાતે તુ ટ્રયોરવિ સમં સહુ । 

દ્રેવતિદ્રિવહ્ટ્રેતલિત્રિલ્તે તાવતા ન વિચ ૨૪ રે 

શબ્દ્રાર્થ-અદ્દેત અપરોક્ષ નથી, એમ જે કહેતે 
હોય તો તેમ નથી; કેમકે તે ચિદ્રપે ભાસે છે. 
સંપૂર્ણ રીતે ભાસતું નથી, એમ જે કહેતો હોય 
તો શું દ્વૈત પરિપૂર્ણ ભાસે છે? તે એકદેરે કરીને 
ભાસે છે એ તો બન્નેમાં (કેત અને અદ્રેતમાં ) 
ખરેખર સમાન જ છે; પરંતુ દ્વેતસિદ્ધિની પેઠે તને 
અટ્દેતની સિદ્ધિ કેમ થતી નથી? ૨૪૨-૨૪૩ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-'અદ્દત ભાસે છે,' “અદૈત છે,' એવું કથન 
શાસ્રથી થઈ શકે છે; પણુ અતુભવથી તે કથન સલ 
થઈ શકતું નથી; કેમકે, અદ્દેત અપરેક્ષ નથી, તેથી 
અદ્દતનેો નિશ્રય થતો નથી. 


શ્રી પંચઠશી 


| પ્રકરણ 


ગુશ-“અદદૈત અપરેક્ષ ભ્રાસતું નથી,' એ તારે કહેવું 
અતુચિત છે; કેમકે, અદ્દેત ચિદ્પે ભાસે છે. “ધટ 
સ્જુરે છે,' “પટ સ્જરે છે,' એ પ્રમાણે ધટપટાદિ સર્વ 
પદાર્થોમાં રહેલું સ્જુરણુ ચિત્સ્વરૂપ છે. 

શિષ્ય-અદ્દૈતનું ભાન ચિદ્રપે છે ખરં, પરન્તુ એ 
ચિદ્રપે સંપૂર્ણ અદ્દેતનું સાન થતું જ નથી. 

ગુસ-યારે શું દ્રેત સંપૂર્ણ ભાસે છે? જેમ દેત 
સંપૂર્ણ ભાસતું નથી, તેમ અદ્દૈત પણુ સંપૂર્ણું ભાસતું 
નથી; જેમ અદ્દેત જણાતું નથી, તેમ દેતે જણાતું નથી; 
એ તો દૈતવાદી અને અદ્દેતવાદી બંતેને સમાન 
જ છે. ૨૪૨ 

પણુ જેમ દતતું સંપૂણે ભાન થતું તથી, પણુ થોર્ડુ 
ભાન થાય છે; તેમ અદ્દૈતતું પણુ સંપૂર્ણુ ભ્નાન થતું 
નથી, પણુ ચિદ્રપે કરીને દિશામાત્ર જેટલું થોાડું-ભાન 
થાય છે. દિશામાત્ર ભાન એટલે એકદેશતું ભાન, તેવું 
ભાન બન્ને પક્ષમાં સમાન જ છે. 

શિષ્ય-બન્ને પક્ષમાં એકદેશનું ભાન સમાન હોય 
તો ભલે, પણુ તેથી અદ્દેતની સિદ્ધિ કેમ થાય ? 

ગુજશ્-જેમ તારા વિયારમાં એકદેશના ભાનથી દૈતની 
સિદ્ધિ થાય છે, તેમ અદ્દેતની સિદ્ધિ પણુ એકદેશના 
ભાનથી થઈ શકે છે. જેમ તું થોડા ભ્ાનથી ઠૈતને 
સ્વીકાર કરે છે, તેમ થોડા ભાનથી અદ્દૈતનો પણુ 
સ્વીકાર કર એટલે થયું. ભાતના તપેલામાંથી એક” 
દાણા! ચાંપી જેયાથી ભાતના સર્વ દાણા ચઢી ગયા છે 
તે નક્કી થાય છે, તેમ શરીરતી અંદર્‌ રહેલી અંતર્મુખ 
નિશ્રયવાળી જંત્તથી ચેતનતા, આનન્દતા, અદ્યતા, 
પૂર્ણતા, નિય મુક્તતા, અસંગતા ઇયાદિ જૂપે બહાના 
તાનથી, પ્રયગાત્માના ત્રહુણુથી પ્રત્યગાત્મનિઇ અવિદ્યાના 
નાશ ચાય છે, અને પ્રત્યકૂથી જૂદા તહિ એવા બહાનું 
સ્વયંપ્રકાશરૂપે જ્ઞાન થાય છે. ૨૪૩ 

અવતરણિકા-શિષ્ય ખીજી રીવે અદ્રૈતની 
અસિદ્ધિ વિષે શંકા કરે છે. ગુરુ બન્ને પક્ષમાં 
તેની સમાનતા સિદ્ધ કરે છે, ને અદ્ૈતનું સત્યપણું 
દશાવે છે. 


ટ્રેતેન દીનપટ્રેતે દ્ેતક્ઞાને વર્થ ત્વિર્યૂ । 

ચિરાનં સ્વવિરોધ્યસ્ય ટ્રેતશ્યાતોડલવે રમે ૨૪૪ 
ળ્વં લઉ ળું ટ્રેતમતન્યાયાપયસ્વતઃ | 

તેત વાસ્તવમદ્રેતં પરિશેષાટ્રિમાલતે ॥ ૨૪૧ ॥ 
અચિસ્યસ્તનારુપં માયેવ સવા ઝમત્‌ | 

ઇતિ નિશ્ચિત્ય વસ્તુસ્વમટ્રેતે પરિસેવ્યતાણ્‌ ૨૪૬ 
પુનટ્રતસ્ય વર્નુત્વં માતિ ચેન તથા પુન; । 
વરિશીજય વો વાત્ર પ્રયાતસ્તેન તે વફ 1૨૪૭ 


૧૭ 


શખ્દાર્થ-(શિષ્ય કહે છે) દ્વેતરહિત તે અદ્રેત; 
આ અદ્ભેત દ્વેતત્રાનમાં કેમ સંભવે? ચિદ્દભાવ 
એટલે ચૈતન્યતનું જ્ઞાન તો આ દ્રેતનું વિરાધી નથી 
એટલા માટે બંને (ટ્રેત અને અદ્દેત) પક્ષ સમાન 
નથી. (ગુરુ ક્હે છે) એમ જે હાય તે સાંભળ. 
જ્વેત માયામયપણાથી મિથ્યા છે; તે માટે પરિશેષ- 
ન્યાયે કરીને અદ્વેત જ સત્ય ભાસે છે. જેની રચના 
અને સૂપ વિચારમાં ન આવે તેવાં છે, એવું આ 
સઘળું જગત્‌ માયાજ છે; એ પ્રમાણે નિશ્ચય કરીને 
અદ્રેતમાં સત્યપણું પશિરેષ (બાકી) છે એમ જાણવું. 
ફૂરીથી પણુ દ્વેતનું સત્યપણું ભાસતું હોય તે તું 
ફરીથી તેના મિથ્યાપણાનો વિચાર કર. વિચાર 
કરવાથી તને આમાં શે પ્રયાસ પડે છે? તે 
કહે. ૨૪૪-૨૪૭ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-અદદેત એટલે દૈતનો જે વિરોધી તે. દત 
અને અદ્દેતને, તેજ તથા તિમિરની પેઠે, પરસ્પર 
વિરોધ છે, તેથી દૈતની પ્રતીતિ વિષે અદ્દેતની પ્રતીતિને 
સંભવ નથી; તો પછી અદ્દૈત ભાસે છે, એમ કેમ 
કહા છો? 

ગુર-જેમ અદ્દેત દ્ૈતનું વિરોધી છે, તેમ દત 
 અદ્દતનું પણુ વિરોધી છે. તેથી જેમ દૈતની પ્રતીતિ વિષે 
અદ્દેતની પ્રતીતિનો અસંભવ છે, તેમ અર્દ્દ્તની પ્રતીતિ 
વિષે દદેતતી પ્રતીતિના અસંભવ છે. એ પ્રમાણે પ્રતીતિનેા 
અસંભવ ખન્ને પહ્ટમાં સમાન છે. 

શિષ્ય-અદ્દૈતનતી પ્રતીતિ ચિદ્પે થાય છે, એમ તમે 
કહો છે. પણુ એ ચેતન્યતી પ્રતીતિ દ્દેતની વિર્‌।ધી 
નથી, કેમકે ચૈતન્યની પ્રતીતિ જ દ્દેતની પ્રતીતિનું કાર્‌ણુ 
છે. પરંતુ દૈત તો અદ્દૈતનું વિરોધી છે; કેમકે દૈતપ્રતીતિ 
અદ્દેતપ્રતીતિતું કારણુ નથી, તે તો અદ્દૈતપ્રતીતિનું બાધ 
કરવાવાળું છે; માટે અદ્દૈતપ્રતીતિમાં દૈતપ્રતીતિને 
અસંભવ નથી, પણુ દ્ેતપ્રતીતિમાં અદ્દેતપ્રતીતિનો અ- 
સંભવ છે; તેથી બન્ને પક્ષમાં અપ્રતીતિની સમાનતા 
નથી. ૨૪૪ 

ગુજ્ન-હે શિષ્ય ! દ્વૈત નથી જ, ને તે માયા જ છે. 
પણુ પરિશેષન્યાયથી જેતાં અદ્દેત છે, ને તે ભાસે પણુ 
છે, ને તેને નિશ્રય પણુ થાય છે. પરિરેષન્યાય એટલે 
પ્રાપ્તતો પ્રતિષેષ થતાં ખીજાને વિષે અપ્રાપ્તિ થવાથી 
જે શેષ રહેલી વસ્તુ, તેમાં સારી રીતે જે પ્રતીતિ થાય 
તે. એ પરિશેષ અનુમાનને। ઉત્થાપક છે. દાખલા તરીકે, 
કાઈ કહે કે અમે છ માણુસે! દિજ છિયે, તેમાં એક 
ક્ષત્રિય છે ને ખે વૈશ્ય છે. એપરથી એવું અતુમાન 
કરીશું 8, દિજમાં બાહાણુ, ક્ષત્રિય તે વેશ્ય એમ ત્રણુ 

રહ 
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વર્ણુ છે, તેમાં એક ક્ષત્રિય ને બે વૈશ્ય ગણાવ્યા તો બાજી 
રભ્રા તે બાહ્મણુ જ. એજ પ્રમાણે જેકે દૈતની પ્રતીતિ 
થાય છે; તથાપિ તે સય નથી, કિતુ મિથ્યા છે. જેમ 
મૃગજ્લ સત્ય જલનેો બાધ કરી શકશે નહિ, તેમ 
દત સભ અદ્દેતનો બાધ કરી શકશે નહિ. જેમ મૃગ- 
જલ જેવા જતાં મસ્ભૂમિ જ પરિણામે જણાય છે, 
તેમ દૈત શે।ધતાં પરિણામે સત્ય તો અદદેત જ અવન 
શિષ્ટ રહે છે, ને તેજ ભાસે છે. ૨૪૫ 

જગતની રચના અને સ્વરૂપ અચિત્ય છે; અર્થાત્‌ 
જેની રચનાનું ચિતન થઈ શકતું નથી તેવું તે છે; તેથી 
ગંધર્વ નગરની પેઠે સધળું જગત્‌ મિથ્યા છે, એવે। નિશ્ચય 
કરવાથી અદ્દૈત જ બાકી રહે છે. ૨૪૬ 

શિષ્ય-હે દેવ ! એ પ્રમાણે અદૈતનેો નિશ્રય થયા 
છતાં પણુ પૂર્વ વાસનાથી વારંવાર દેૈતનતી સત્યતા ભાસે 
છે તેનું કેમ કરવું ? 

ગુજ-જે વારંવાર દ્વૈતતી સત્યતા ભ્ઞાસતી હેય તો 
તેની નિભૃત્તિ માટે વારંવાર દદૈતતા મિથ્યાપણુને વિચાર 
કરવો જેપધ્રએ, તેમાં તને કાંઈ પ્રયાસ પડશે નહિ. 
“આજસિર્લમટુપરેશાવ | શ્રવણુમતનાદિની આજૃત્તિ કરવી; 
મકે શ્વેતકેતુપ્રત્યે નવ વાર્‌ ઉપદેશ કર્યો છે,' એ 
પ્રમાણે બહ્માસૂત્રના ચતુર્થ અપ્યાયમાં વેદ વ્યાસે, શ્રવ- 
ણુદિકની આજત્તિ કરવાનું કહું છે; માટે દ્દેતના સિથ્યા- 
પૃણાની આજૃંત્તિ કરવી, તેથી દ્વૈતતી સત્યતાની નિભૃત્ત 
થશે. ર૪૭ 

અવતરણિકા-એવે વિચાર ક્રેટલા કાલ પર્યત 
કરવો, ને તેનો કંઈ અવધિ છે કે નહિ? એમ 
શિષ્યે પ્રશ્ન કર્યોં, યારે શુરુખે કહ્યું કે, 


વિચત વાજમિતિ ચેત્સેફોરડ્ય ટ્રેત ર્ષ્યતાય્‌ । 

અટ્રેતે તુ ન ગુસ્ત્રોડય સવોતથેનિવારળાત્‌ ૨૪૮ 

શખ્દાર્થ-કેટલા કાલ પયત વિચાર કરવો ? એમ 
જે પૂછતો હોય તો કહેવાનું કે, દ્રેતના ઉપર અના- 
દર આવે ત્યાંસૂધી;, અને અદ્રેતમાં તો અનાદર 
આવવો ચોગ્ય જ નથી; કેમફે અદ્ભેતથી તો સર્વ 
અનર્થોનું નિવારણુ થાય છે. ર૪૮ 


ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 
શિષ્ય-ડયાં સુધી એ દૈતના મિશ્યાપણાંના વિચારની 
આજૃત્તિ કરવી? 
ગુરૂ-્યારે અપરેક્ષ જ્ઞાન થાય લારે વિચાર્‌ 
સમાપ્ત થાય છે,' એમ અમે અગાડી (આ પ્રકરણુના 
૧૫ મા શ્ક્ષેકમાં) કહ્યું છે, તેથી અપરેક્ષ જ્ઞાનની 
પ્રાસતિ થાય લાં સૂધી વિચાર્‌ કરવે।. . 


૧૨૬ 





શિષ્ય-અપરેક્ષ જ્ઞાનની પ્રાપ્તિ થઈ એ કેમ જાણુવા- 
માં આવે? 

જર-જ્યારે સાંસારિક વાસનાની નિદ્ત્તિ થાય યારે 
જાશુવું કે, અદ્દૈતતું અપરેક્ષ જ્ઞાન થયું છે. જેમ સૂર્યોદય 
થયા પછી અંધકાર રહેતે નથી, તેમ અર્દ્દતનું અપરોક્ષ 
સાન થયા પછી અજ્ઞાન રહેતું નથી. જેમ સૂર્યના 
ઝળઝળાટમાં કલ્પિત ભૂતપિશાચ આદિ રહેતાં નથી, 
તેમ અદ્દેતનું સાન થયા પછી કલ્પિત સુખદુ:ખરૂપ સંસાર 
પણુ રહેતો નથી. સાંસારિક ખેદ 'દૈતમાં રહે છે, પણુ 
અદ્દેતમાં રહેતો નથી. અદ્દૈતમાં ખેદ આદિ સર્વ અન- 
ર્થની નિદૃત્તિ જ થાય છે. ૨૪૮ 


અવતરણિકા-અદ્ભેતતત્ત્વનું જ્ઞાન થયા છતાં પણ 
અનર્શનું નિવારણુ થતું નથી, તે કેમ થાય? એમ 
શિષ્ય પૂછે છે, અને ગુરુ તેનું ઉત્તર દે છે. 


શ્ુસ્વિયાણાર્યો રછા યયાપૂર્ષ થયીતિ ચેત્‌ । 

મર્છકવાચ્યેડ્ટંજારે દશ્યન્તાં નેતિ જો વહેત્‌ ૨૪૨ 

શબ્દાર્થ-ક્ષુધા, તૃષા આદિક મારે વિષે પૂર્વના 
જેવાં જ હમણાં પણુ જેવામાં આવે છે, એમ જે 
કહેતો હાય તો મતૂ શખ્દના વાગ્ય (અર્શ) અહું- 
કારમાં તેવા ધર્મો જોવામાં આવતા નથી એમ ફે।ણુ 
કહુ છે? ૨૪૯ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-મતે અદ્દલ આત્મતત્ત્વનું અપરેક્ષ જાન થયું 
છે, તથાપિ મારામાં ક્ષુધા, તૃષા આદિ સાંસારિક પીડા 
જોવામાં આવે છે; માટે અદ્દેત આત્મતત્ત્વના અપરેક્ષ 
સાનથી એ અનર્થની નિશૃત્તિ યાય છે, એમ મારા 
વિચારમાં ઉતરતું નથી. 

ગુજ-અહોંઆ અસ્મત્શખ્દના બે અર્થ છે: વાચ્યાર્થ 
ને લદ્યાર્થ. વાચ્યાર્થ અહંકાર છે, અને લટ્યાર્થ ચિદા- 
ત્મા છે. કહે મને કે, ક્ષુધા આદિ અનર્થ, અહકારમાં 
છે કે ચિદાત્મામાં છે? 

શિષ્મ-ક્ષુધા આદિ અનર્થ ચિદાત્મામાં છે. 

ગુજ્-મૂઢ! ચિદાત્મા તો અસંગ છે ને વળી સર્વને 
અવિષય છે, તેથી ચિદાત્મામાં ક્ષુધા આદિ અનર્થો 
પ્રમ સંભવે ર 


શિષ્ય-સારે અહંકારમાં ક્ુધાદિ અનર્થ છે એમ માને।. 

ગુર-યારે ક્ુધાદિ અનર્થ અહંકારમાં નથી એમ 
શ્ાણુ કહે છે ? રે, અદ્દેત આત્મતત્ત્વનું અપરોક્ષ તાન થયા 
૭તાં પણુ, પૂર્વના જેવા જ ક્ષુધાદિ અનર્થો જેવામાં 
ખાવતા હોય તે તે છે! રહા, તેતી શી હરકત છે ? 
તે પીડા તો અહંકારમાં છે, પણુ ચિદાત્મામાં નથી એ 
નક્કો જ છે. પણુ લાભ તે! એ થયે કે, પૂર્વે જે અહં- 


શ્રી પંચદશી 


[ પ્રકરણુ 





કારના અનર્થો ચિદાત્મામાં માન્યા હતા તેતી નિજૃત્તિ 
અદદતના અપરેક્ષ સાનથી થાય છે; તેથી અદ્દેતના 
અપરેક્ષ ત્તાનથી અનર્થની નિરૃત્તિ થાય છે, એ અમારુ 
કહેવું સય જ છે. ૨૪૯ 

અવતરણિડા-શિષ્ય ચિદાત્મામાં ક્ષુધાદિક અન- 
ર્શના પ્રસંગ વિષે પ્રશ્ન કરે છે, ત્યારે ગુરુ કહે છે કે, 

ચિદ્વેડવે તરલર્યેરંસ્તાદ્ાસ્મ્યાધ્યાસતો યર । 

માડ્ધ્યાસં ઝુ વિતુ ત્વં વિવેવો જુર સર્વેર્‌1 ૨૧૦ 

શબ્દાર્થ-જે તાદાત્મ્યાધ્યાસથી ચિક્ર્‌ ૫ (ચિદ્ાત્મા)- 
માં પણુ (ક્ષુધાદિ અનથોને।)) પ્રસંગ આવતે હાય 
તો તું અધ્યાસનો સ્વીકાર કર નહિ, પરંતુ સર્વદા 
વિવેકને સંપાદન કર. ૨૫૦ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણુ 

રિષ્ય-યધપિ વાસ્તવ ક્ષુધાદિ અનર્થ અહંકારમાં 
છે, પણુ ચિદાત્મામાં નથી; તથાપિ અહંકારની સાથે 
ચિદાત્માના તાદાત્મ્યાષ્યાસે કરી તે અનર્થનો ચિદા- 
ત્મામાં પણુ પ્રસંગ થાય છેની ? 

ગુર-તાદામ્યાધ્યાસે કરી અહંકારના ધર્મોને! ચિદ્ા- 
ત્મામાં પ્રસંગ થાય છે જ, ને એ તાદાત્મ્યાધ્યાસ જ સર્વ 
અનર્થનો હેતુ છે; માટે તાદાત્મ્યાધ્યાસ જ કર્‌ નહિ, 
એટલે સર્વ અનર્થતી નિભૃત્ત થશે. 

રિષ્ય-યારે તાદાત્મ્યાધ્યાસની નિવૃત્તિ કેમ થાય? 

ગુસ-અહેંકાર્‌ અને ચિદાત્માના વિવેકથી તાદાત્મ્યા- 
ધ્યાસની નિવૃત્તિ થાય છે, માટે સર્વદા તેનો! વિચાર 
કરતો રહે. એથી તાદાત્મ્યાધ્યાસ, કે જે સવે અનર્થનું 
મૂળ છે તેની નિવૃત્તિ થશૅ. ૨૫૦ 

અવતરણિકા-શિષ્ય પૂછે છે, વારંવાર પ્રાસ થતા 
અધ્યાસની નિવૃત્તિના ઉપાય શું છે? તેના ઉત્તરમાં 
ગુરુ કહે છે. 

જ્ષરટિત્યધ્યાસ આયા તિ દટવાલનવેતિ ચેત । 


આવવેષેદ્રિવેવં ચ રટ વાતચિત સરા । ૨૧૨ ॥ 


શબ્દાર્થ-ટ્ઢ વાસનાને લીધે અધ્યાસ (તાદાત્મ્યા- 
ધ્યાસ) ઝટ થઈ આવે છે એમ તું કહેતો હોય તો 
વિવેકની દૃઢ વાસના થવા માટે વિવેકની સદા 
આવૃત્તિ કર્યા કરવી. ૨૫૧ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવર્‌ણુ 

શિષ્ય-તાદાત્મ્યાષ્યાસ, અનાદિ કાલને। છે, ને તેની 
વાસના ધણુ। કાળથી સઢ થઈ ગઈ છે, માટે અહંકાર 
તથા ચિદાત્માની ભિન્નતાનો વિવેક કર્યા ૭તાં પણુ, 
વારંવાર તે ખેનાં એકાકાર્પણાંની ટેવને।-તાદાત્મ્યાધ્યાસને 
વિચાર્‌ આવી જય છે તેની નિભત્તિનો ઉપાય શું છે ? 


$ ડું] 


શુસ્-જેમ અધ્યાસની વાસના ધણુ કાળથી જ્ઢ 
ચયેલી છે, તેમ વિવેકતી વાસના પણુ અભ્યાસ કરી 
રઢ કરવી જએેઇએ; જેથી અષ્યાસની પેઠે વિવેક પણુ 
વારંવાર પ્રાસ થાય. એ વિવેકની આભૃત્તિ કરવાથી 
વિવેક દઢ ચાય છે, અને તેથી તેની વાસના પણુ ૬ઢ 
થાય છે. ૬ઢ વિવેક (વિચાર) વિના અપ્યાસ (ટેવ)તી 
નિષૃત્તિના અન્ય કોઈ પણુ ઉપાય નથી, માટે વિવેકની 
આણંત્ત સદા કાલ કર્યા કરવી. ૨૫૧ 

અવતરણિકા-દ્વેતના મિથ્યાપણાના અનુભવ- 
વિષે શિષ્ય પ્રશ્ન કરે છે, અને ગુરુ તેનું સમાધાન 
ઝરે છે. 


વિવેજે ટ્રેતાતિય્યાસ્થ ગુવસ્મેવેતતિ ન મળ્યતાર્‌ । 
ઝાવિત્યર્ચનાવ્વસ્યાસુમૂર્લિટુ સ્વતાશિજો ૨૧૨ 
શખ્દરાર્થ-વિવેક હોવા છતાં પણુ દ્વેતનું મિથ્યા- 
પણું તો યુક્તિથી જ થાય છે, એમ કહુ મા; કારણુ 
જૈ અચિંત્યરચનાપણાનેો અતુભવ પોતેજ માત્ર 
સાક્ષી પૂરનાર છે. ૨૫૨ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 
શિષ્ય-વિવેકે કરીને દૈતનું જે માયામયપણું ભાસે 
છે, તે યુક્તિથી સિદ્ધ થાય છે, પણુ કંઈ અનુભવમાં તો 
આવતું નથી. 
ગુરા-દ્ૈતની રચના અચિંય છે, અને તેતું અચય- 
ર્ચનાપણું સર્વના અનુભવમાં આવે છે. અચિય- 
રચનાપણું જ મિથ્યા પદ્દર્થતું લક્ષણુ છે; તેથી ઠૈતનું 
મિથ્યાપણું અનુભવમાં આવતું નથી, એમ કહે છે 
તે ખોડું છે, ર૫૨ 
' અવતરણિકા-ચિતૂના મિથ્યાપણાવિષે શિષ્ય 
આર્શકા કરે છે, અને ગુરુ તેનું ઉત્તર આપે છે. 
ચિટ્ષ્યગિત્યરષના ચહિ તભીસ્તુ નો વયમ્‌ | 
ચિતિશુસિસ્યરચનાં ત્રમો નિત્યત્વવારળાત્‌ ૨૧ રે 
શખ્દાર્થ-ચિદાત્મા પણુ અચિંત્યરચનાવાળે છે, 
એમ જે કહેતો હોય તો ભલે તેમ હા. પરંતુ 
અસે તો ચિદ્ાત્માને નિત્યત્વસુપ કારણુથી સુચિંત્ય- 
રચનાવાળા (જેની રચનાનું સહજમાં ચિંત્તન થઈ 
શકે તેવા) કહેતા નથી. ૨૫૩ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 
શિષ્ય-તમે મિથ્યા પદાર્થતું લક્ષણુ “ અચિયરચના- 
વાળાપણું' કહે! છે, તો તે લક્ષણુ ચિદ્ાત્મામાં પણુ ધટે 
છે; કેમકે, ચિદ્દાત્માની રચનાને. કોઈ પણુ જણી શકતું 
નથી, તેથી ચિદાત્મા પણુ અચિત્યરચનાવાળે। છે. 


ચિત્રદીપ 


૨૨૭ 


ગુરુ-અમે ચિદાત્માને અચિયરચનાવાળા કહીએ 
છિયે, પણુ તેથી સુચિન્ય ર્ચનાવાળે। કહેતા નથી. તેથી 
અચિયરચનારૂપ લક્ષણુ ચિદાત્મામાં ધટતું હેય તે 
ભલે ધટ. 

શિષ્ય-જ્યારે ચિદ્દાત્મા અચિસરચનાવાળોા છે, 
અને તેમાં અચિયરચનાત્વરૂપ મિથ્યા પદાર્થનું લહ્ષણુ 
ધટે છે, તો પછી તમારો અપસિદ્ધાંત થરો; કેમકે 
તમે ચિદાત્માને નિલ માતે છે. વળી એ ચિદાત્માર્મા 
મિથ્યાત્વનું લક્ષણુ ધટવાથી મિથ્યા થઈ જશૅ. વળી 
અતિવ્યાપ્તિ નામને! દોષ પણુ તેમાં આવશે; કારણુ કે, 
પ મિથ્યા નથી, તથાપિ તેમાં મિથ્યાત્વતું લક્ષણુ 
ધટે છે. 

ઝુશ્-ચિદાત્મા અચિયરચનાવાળા છે, તોપણુ તે 
મિથ્યા તો નથી; કેમકે અમે મિશ્યાત્વતું લહ્ષણુ, કેવલ 
એક અચિત્યરચનાપણું કહેતા નથી; પરતુ '્રામમાવ- 
યુશસ્વે લતિ અચિત્યસ્ચનાત્વં નિચ્યાવશ્‌ાર્ષત્વં। પ્રાગભાવ 
સહિત ૭તાં, અચિત્યર્ચનાપણું હેય તેને મિય્યા પદાર્થનું 
લક્ષણુ કહીએ છિયે; તેથી અમારે અપસિદ્ધાંત ચતો 
નથી; કારણુ કે, ચિદાત્મામાં અચિત્યર્ચનાપણું છે, છતાં 
તેમાં પ્રાગભાવ નથી; એટલે ચિદાત્મા શિથ્યા નથી. 
દ્રેતની ઉત્પત્તિ થાય છે એમ માનવું પડે છે તેથી તેનો 
પ્રાગભાવ છે, અને વળી તેતું અચિયરચનાપણું છે; 
માટે દ્વૈત મિથ્યા છે. વળી ચિદાત્મા અચિયરચનાવાળે 
છે, તથાપિ તેનો પ્રાગભાવ નથી; કારણુ કે તે તો નિય 
છે; એટલે ચિદાત્મામાં મિથ્યાત્વતું આખું લક્ષણુ ધટવતું 
નથી, તેથી અતિવ્યાપ્તિ નામને દોષ આવતે! નથી. ૨૫૩ 


અવતરણિકા-શિષ્ય કહે છે કે, ચિદ્ાત્માનું નિત્ય- 
પણું શાપરથી કહે છે? તે પરથી ગુરુ કહે છે કેઃ- 


ૃ્રામમાવો નાનુમૂવાત્રિતેનિત્યા તતથિવિઃ | 

ટ્તસ્ય પ્રાગમાવસ્યુ ચૈસન્યેનાસુયૂયલે ॥ ૨૧૪ ॥ 

શખ્દાર્થ-ચિદ્ાત્માને પ્રાગભાવ અનુભવેલે નથી, 
તેથી ચિદાત્મા નિત્ય છે; પરંતુ દ્વેતનો પ્રાગભાવ 
તે ચિદ્ટાત્માવડે અનુભવાય. છે. ૨૫૪ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-ચિદાત્મા નિય કેમ છે ? 

ગુસ-ચિદ્ાત્માના પ્રાગભાવ અનુભવમાં આવતે 
નથી, તેથી ચિદાત્મા નિત્ય છે. 

શિષ્ય-ડું કહું છું કે, ચિદાત્માનો પ્રાગભાવ છે. 

ગુસ-જે ચિદાત્માનો પ્રાગભાવ છે એમ તું કહે 
છે, તે ચિદ્રાત્માનો પ્રાગભાવ તારા અનુભવમાં આવે 
છે ખરે? : 

રિષ્ય-ચૈતન્યતે। પ્રાગભાવ અતુભવમાં આવતે। નથી. 


૨૨૮ 


ગુસ્-તેથી જ ચૈતન્યના પ્રાગભાવની સિદ્ધિ થશે 
નહિ; કેમકે અનુભવ વિના કેઈ પદાર્થતી સિદ્ધિ થતી 
નથી. ચૈતન્યના પ્રાગભાવનેો અતુભવ થતો નથી, 
તેથી તારાં પૂવાપર કહેલાં વચનમાં વિરોધ આવે છે. 

શિષ્ય-યારે “ચૈતન્યના પ્રાગભાવ અતુભવમાં આવે 
છે; એમ હું કહું તો શું કહેશે ? 

ગુશ-ચૈતન્યના પ્રાગભાવ ચૈતન્યના અતુભવમાં 
આવે છે, કે અન્યના અનુભવમાં આવે છે? 

શિષ્ય-ચૈતન્યનો પ્રાગભાવ અન્યના અનુભવમાં 
આવે છે. 

ગુજ-ચૈતન્યથી અન્ય (વિરેધી) તો જડ છે, અને 
અનુભવ તે। ચેતનને। ધર્મ છે, જડને। નથી; તેથી ચેતન્યને। 
પ્રાગભાવ અન્યના અનુભવમાં આવે છે એમ તારું 
કહેવું અનુચિત છે. 

શિષ્ય-યારે ચૈતન્યને! પ્રાગભાવ ચૈતન્યના અનુ- 
ભવમાં આવે છે એમ માને. 

ગુજ્-ચેતન્યને પ્રાગભાવ ખીન્ન ચૈતન્યના અનુ- 
ભવમાં આવે છે, કે જેનો પ્રાગભાવ છે તે જ ચૈત- 
નયના અનુભવમાં આવે છે ? 
, શિષ્ય-ખીન્ન ચેતન્યના અનુભવમાં આવે છે. 

ગુજ્-બીનન ચૈતન્યના અતુભવમાં ચૈતન્યને। પ્રાગભાવ 
આવે છે, એમ કહેવું અયોગ્ય છે; કેમકે અદ્દેતવાદર્માં 
અન્ય ચૈતન્યતેો અભાવ જ છે. જેનો અભાવ હોય 
તે પ્રાતિયાગી કહેવાય. પ્રતિયોગીના અનુભવ વિના 
અભાવને! અનુભવ હતો નથી. હવે ખીન્ન ચેતન્યને। 
સ્વીકાર કરીએ તોપણુ ચૈતન્યના પ્રાગભાવ સિદ્ધ 
થતો નથી; કેમકે ચૈતન્યના પ્રાગભાવને પ્રતિયોગી 
ચેતન્ય છે. એ ચૈતન્યના અનુભવ વિના તેના પ્રાગ- 
ભાવને અનુભવ થઈ શકશે નહિ, એટલા માટે 
ખીજ ચૈતન્યે કરી ચૈતન્યના પ્રાગભાવનેો અનુભવ 
થાય છે, એમ માનીએ તો ચૈતન્યને જડતા પ્રાત 
થાય છે; કારણુ કે ચૈતન્ય પોતે અનુભવરૂપ છે. જેને 
અનુભવ થાય છે તે જડ હેય છે, તેથી જડને પ્રાગ- 
ભાવ સિદ્ધ થાય છે, પણુ કેઈ રીતે ચૈતન્યને। પ્રાગભાવ 
સિદ્ધ થતો! નથી. 

શિષ્ય-યારે ચૈતન્યને! પ્રાગભાવ તે જ ચૈતન્યના 
અનુભવમાં આવે છે, એમ માને. 

ગુજ્ઞ-તે નહિ મનાય; કેમકે પોતાનો અભાવ પોતાના 
અનુભવમાં આવતો નથી, પણુ પછીથી વિઘદયમાન્‌ 
રહેનારાના અનુભવમાં આવે છે, એવે। નિયમ છે; તેથી 
ચૈતન્યને। પ્રાગભાવ તે જ ચૈતન્યના અનુભવમાં આવશે 
નહિ. અદેતવાદમાં ચેતન્ય એક જ છે ને ત્રિકાલાબાધિક 
'છે; તેતી ઉત્પત્તિ થતી નથી, તેમ તેનો નાશ પણુ થતો 
નથી; તેથી તેતો પ્રાગભાવ નથી, કેમકે ચૈતન્ય નિય છે. 


શ્રી પંચદ્શી 


[ પ્રકરણુ 


શિષ્ય-જેમ અદૈત ચૈતન્યના પ્રાગભાવ નથી તેથી 
નિય છે, તેમ દ્રેતતો પણુ પ્રાગભાવ નથી તેથી દેત 
પણુ નિય છે. 

ગુજ્-દેતને પ્રાગભાવ કેમ નથી ? 

શિષ્ય-દ્રેત પ્રમાતા, પ્રમાણુ અને પ્રમેયરૂપ છે, 
તેથી દ્રેતતો પ્રાગભાવ, પ્રમાતાદિરૂપ દ્દેતના અનુભવમાં 
આવશે નહિ; કેમકે પોતાનો અભાવ પોતાના અનુ- 
ભવમાં આવતો નથી એવો નિયમ છે. વળી દ્દેતના 
પ્રાગભાવનો અતુભવ કરનાર, બીજનું કોઈ નથી. એ 
પ્રમાણે દદેતનો પ્રાગભાવ સિદ્ધ થતો નથી, તેથી અર્દ્દૈત 
ચૈતન્યની પેઠે દૈત પણુ નિય છે એમ સિદ્ધ થાય છે. 

ગુજ્-દ્રેતતા પ્રાગભાવને! અનુભવ ફરનાર્‌ ખીનાં 
કાઈ નથી એમ કહેવું અયેગ્ય છે; કેમકે દૈતના પ્રાગ- 
ભાવનો અનુભવ કરનાર ચૈતન્ય છે. સુષુપ્તિ અવસ્થામાં 
જાગ્રત્રૂપ અને સ્વમરૂપ દૈતને અભાવ હેય છે. પ્રમાતા 
એટલે અંતઃકરણુવિરિષણ ચૈતન્ય; પ્રમાણુ એટલે ચૈતન્ય- 
વાળા અંતઃકર્‌ણુની ભૃત્તિ, અને પ્રમેય એટલે જત્રત્‌ તથા 
સ્વમવિષે અનુભવાતા પદાથોં. સુષુપ્તિમાં એ પ્રમાતા, 
પ્રમાણુ અને પ્રમેય ત્રણેના અભાવ હોય છે. એ સર્વ 
દતતો અભાવ, સાક્ષી ચૈતન્યના અનુભવમાં આવે છે. 
“સમ: શાણી શવલ્થ શાણી । આત્મા તમ (અનજ્ઞાન)ને 
સાક્ષી છે અને સર્વને સાક્ષી છે,' એમ શ્રુતિમાં કહ્યું 
છે. તેપરથી જણાશે કે, જે સર્વને! સાક્ષી હોય તેનો 
કાઈ સાક્ષી હોય નહિ, અતે સાક્ષી વગર અનુભવ હોઈ 
શકેજ નહે. તેથી ચેતનનેો પ્રાગભાવ અતુભવમાં 
આવતે! નથી, અને તેથી જ ચેતન નિય ઠૅરે છે; પણુ 
દ્રેતતા અભાવને। સુષુપ્તિમાં અનુભવ થાય છે અને અન્તા- 
નને સાક્ષી ચૈતન્ય પણુ દર્શાવ્યો છે, તેપર્‌થી દેત 
માત્રની અનિયતા નકકી ઠરે છે. ૨૫૪ 

અવતર્ણિકા-મિથ્યાપણાનું લક્ષણુ દ્વેતમાં ઘટે 
છે, તેથી દ્રેત મિથ્યા છે. 

પ્રામમાવયુતં ટ્રેતં રસ્યતે દિ વરારિવત્‌ । 

તથાવિરનાડચિયા વિથ્વા તેનેટ્રગાજવત્‌ ૨૦૦ 

ચિત્તત્યક્ઞા તતોડન્યસ્ય મિથ્યાત્વ ગાતુમૂયતે । 

નાહ્લમવરોલ્ ચેત્યેલન્ન વ્યાર્ત વય 11૨૧૬ 

શખ્દાથે-પ્રાગભાવવાળું દ્વેત ઘટાદિકેની પેઠે રચ- 
વામાં આવે છે; તથાપિ તેની રચના વિચારમાં આવે 
નહિ તેવી છે; તેથી દ્વેત ઇદ્રજાલની પેઠે મિથ્યા 
છે. ચૈતન્ય પ્રત્યક્ષ છે, અને તેનાથી અન્ય- 
(દ્વૈત)તું મિથ્યાપણું અનુભવવામાં આવે છે, છતાં 
અદ્નેત અપરેક્ષ નથી એમ કહેવું વ્યાઘાતદોષવાળું 
ફેમ નથી? ૨૫૫-૨૫૬ 


દ ડું] 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

જેમ ધટાદિકનેો પ્રથમથી જ અભાવ છે, તેમ દૈતને 
પણુ પ્રથમથી જ અભાવ છે; જેમ ધટાદિક પદાર્થો પણુ 
રચાય છે, તેમ દ્રેત પણુ રચાય છે; તથાપિ ગાસ્ડીએ 
ખતાવેલા (રચાયલ।), વાડી, બંગલા જેમ શિથ્યા છે, તેમ 
દ્રેત પણુ મિથ્યા છે, કેમકે તેની રચના અચિય છે. ર૫૫ 
ચિત્‌ સ્વપ્રકાશપણાએ કરીને નિય છે, ને તે ચૈતન્ય- 
રૂપ ભાસવાથી અપરેક્ષ છે. ચિત્થી અન્ય પદાર્થના 
મિશ્યાપણાને। એટલે દ્રેતના મિથ્યાપણાને। અતુભવ થાય 
છે, અને તે ચિત્‌ જ કરે છે. તેમ ૪તાં પણુ “અદ્દેત 
અપરેક્ષ નથી' એમ જે તું કહે છે તેથી તારા ખોલવામાં 
વદતોવ્યાધાત નામને। દોષ આવે છે તેનો વિચાર કર. ૨૫૬ 


અવતરણિકા-શિષ્ય પૃછે છે કે, વેદ્દાંતશાસ્ને 
જાણુનારાએ।માં પણ્‌ અવિશ્ચાસ રહે છે તેનું કારણુ 
શું? તેપરથી ગુરુ કહે છે કે, 

સય જ્ઞાત્વાપ્યલતુણાઃ જે ચિત્ઝુત ર્વીચેતાર્‌ । 

સાવોવારેઃ પ્રયુટ્સ્યાપ્યાસમા રેટ જીતો વર્‌ ૨૧૭ 

શખ્દાર્થે-એ પ્રકારે જાણ્યા છતાં પણુ કેટલાક 
અસંતુષ્ટ શામાટે હાય છે એ મને કહા એમ તું 
પૂછતો હોય તો સાંભળ. ઉહાપોહુમાં ( તર્કમાં ) 
મુશલ એવા ચાર્વાકાદિકો દેહુને આત્મા શામાટે 
માને છે, તે તું મને ક્હે. ૨૫૭ 


ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 


શિષ્ય-'ચિત્‌ અપરેક્ષ છે ને નિત્ય છે, ચિત્થી 
નૂદા સર્વ પદાર્થ શિથ્યા છે,' એ પ્રમાણે વેદાંતના 
સિદ્ધાંતને નનણુનારા પુરુષોને પણુ, વેદાંતના સિદ્ધાંતમાં 
વિશ્વાસ કેમ હોતો નથી? 

ગુસ્-ચાવોકાદિ ઉહાપોહ (વિકલ્પ ખંડન તથા તર્ક) 
કરવામાં ઝુશલ હેય છે, તેથી તેઓ દેહની અનિત્યતા 
જાણુ છે, તથાપિ તેઓ દેહને આત્મા માને છે, પણુ 
અનાત્મા માતતા નથી, તેતું શું કારણુ તે તું મને કહે. 

[પ્રશ્ન કર્યા પછી તેનો ઉત્તર્‌ આપ્યા વિના પ્રતિ- 
પ્રશ્ન કરવો, એ પ્રતિબંદીત્રહણુ કહેવાય છે, એટલે વચ- 
નનું પ્રતિવચનથી બંધન કરવું તે. અહીં ગુરુએ શિષ્યને 
પ્રતિબંદી કર્યો છે ને તેને નિત્રહસ્થાનમાં મૂડયે। છે. 
શિષ્યે વેદાંતના અર્થને ન્નણુનારના અવિશ્વાસના કારણુ 
વિષે પ્રશ્ન કર્યો, તેનું ઉત્તર આપ્યા વિના, ગુરુએ ચા- 
વૌકાદિકે સ્વીકારેલા દેહાત્મવાદ વિષે પ્રશ્ન કયોં, તેથી 
જ્ઞિષ્ય નિત્રહસ્થાનમાં જઈ પશ્યો.] ૨૫૭ 


અવતરણિકા-શજિષ્ય નિગ્રહસ્થાનમાંથી છુટવા માટે 
ફરીને શંકા કરે છે. 


ચિત્રદીપ 


૨૨૯ 


ભચ્થગ્વિચાસો નાસ્ત્યસ્ય ષીણેષારિતિ ચેતથા । 

અસંતુછાસ્ઝુ શાજ્ઞાર્થ ન સ્વૈક્ષત વિજ્ેષત$ ૨૧૮ 

શખ્દાથે-ચાર્વાકાદિક ખુદ્ધિના દોષને લીધે યથાર્શ 
વિચાર કરતા નથી, એમ તું જે ઠહૅતો હોય તો 
તેમ જ વેદ્દાંતવિષયમાં પણુ અસંતુષ્ટ પુરુષો પણ્‌ 
ખુદ્ધિના દોષને લીધે, શાઅના અર્શનો પરિપૂર્ણ 
વિચાર કરતા નથી. ૨૫૮ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-ચાર્વાકાદિ ખુદ્દિના દોષથી યથાર્થ વિચાર 
કર્તા નથી, તેથી જ તેઓ અનાત્મ દેહને આત્મા 
માને છે. 

ગુરુ-જેમ ચાર્વાકાદિક યથાર્થ વિચારના અભાવથી 
અનાત્મદેઠને આત્મા માને છે, તેમ અસંતુષ્ટ પુસુષા 
પણુ પરિપૂર્ણ વેદાંતશાસ્રના અર્થને! વિચાર કરતા નથી, 
તેથી તે વેદાંતશાસ્રનો અર્થ ન્નણુતાં ૭તાં પણુ તેઓને 
તેમાં વિશ્વાસ ઉત્પન્ન થતો નથી; એટલે યથાર્થ 
વિચારના અભાવરૂપ કારણુ તો તને, મને તથા તેઓને 
સમાન જ છે. ૨૫૮ 





તત્વસ્તાનથી ટૃદ્યગ્રંથિના ભેદનું નિરૂપણ 

અવતરણિકા-આ પ્રમાણે તત્ત્વને વિચાર કર્યો. 
હેવે તત્ત્તના વિચારથી થયેલાં તત્ત્વજ્ઞાનના કલનો 
વિચાર ઠરવા માટે, તેનું પ્રતિપાદન કરવાવાળી શ્રતિ 
પણુ તે સાથે કહી ખતાવે છે, અને તેમાં કામનાને 
અર્શ પણુ સપણ ડરે છે. 

થહ્‌ સર્ષે પષુસ્યતે વાપા યૅડરય રૃટ ત્રિતા$ 

રતિ બં જં રછં તેતિ ચેદૃછમેવ તત્‌ ।1૨૧૨। 

થર સર્વે પ્રમિયતે ટૃટ્યમ્રન્યયષ્ત્વિતિ | 

વાયા મંચિસ્વસ્વેળ વ્યાસ્યાતા વાવયશેષત$ ૨૬૦ 

અદર ચિટાત્માનાવેજીઝ્નત્યાવિવેવત; । 

ફહ મે સ્યારિય્‌ં મે સ્યાર્તીરછાઃ વામશષ્ટ્તાઃ।। 

અપ્રવેશ્ય સિટાત્માનં પૃથવપર્યસદંન્નતિમ્‌ | 

ટ્ર્સ્તુ જો ટિવિસ્તૃત્તિ ત વાધો મંચિમેટતઃ ૨૬૨ 

મચિમેરેડવિ લંમાવ્યા ફ્ચ્છાડ ધારવ્ધટોષત; । 

થુદ્ધાવિ પાપવાદુસ્યાટ્સતોષો યથા તવ 11૨૧૨ 

અદૃવારમતેચ્છાયેટેદ્વ્યાધ્યાફિમિસ્તથા | 


 ઇશ્ઞાહિગન્મનાયીવો ચિટ્વાત્મનિ વિ મવેત્‌ ૨૬૪ 


મચિમેફાત્પુરાપ્વેવામેતિ વેજ વિર્મર । 
ઝયતેવ મંચિમેટ્ર્તવ તેન ગલી મવાન ॥૨૧૬૧। 


૨૩૦ 


શ્રી પંચદશી 


[ પ્રકરણુ 





શબ્દાર્થ-“આના (સુમક્ષુના) હૃદયમાં રહેલી જે 
કામના (ઇશ્છાદિક) એ છે, તે સર્વે જ્યારે મૂફાય 
છે?, આ પ્રમાણે શ્રુતિમાં કહેલું ફૂળ પ્રત્યક્ષ નથી. 
એમ તું જે કહેતો હોય તો તેમ નથી, પણુ તે 
ફળી પ્રત્યક્ષ જ છે. “જ્યારે હદયની સવે ગ્રંથિઓ 
ભેદાય છે;' એ પ્રમાણે શેષવાકયમાં કામનું હદયની 
ગ્રંથિ સ્વરુપે વ્યાખ્યાન કરેલું છે. અવિવેકથી અહુ- 
કારને અને ચિદ્ાત્માને એક કરીને, “મને આ મળે, 
મને આ મળે,? એ પ્રકારની જે ઇચ્છા કરવી, તે 
કામ શખ્ઠનેો અર્શ છે. માટે ચિદાત્માને અહંકારની 
સાથે એક ન કરતાં, અહંકારને ભિજ્ઞ નેનારા પુરુષને 
કરોડ વસ્તુએ।ની તે ઇચ્છા કરે છે તોપણુ, હૃદયની 
ગ્રંથિ તુટી ગયા પછી, સાક્ષીપણા।માં અથવા તો 
મોક્ષમાં અડચણુ આવતી નથી. ગ્રંથિને ભેદ થયા છતાં 
(તુટવા છતાં) પણુ પ્રારખ્ધના દોષથી કામનાએ। 
થવાને સંભવ છે; જેમ તત્વ જાણ્યા છતાં પણુ પાપતું 
ખાહુલ્ય (અધિકતા) હોવાથી તને અસંતોષ છે; જેમ 
દેહમાં રહેલા વ્યાધિ આદિએ કરીને અથવા ફક્ષ 
આદિના જન્મ તથા નાશે કરીને, ચિદ્રપ આત્માને 

“. ૨% 
શું થાય છે? ઠંઇ જ નહિ; તેમ અહંકારમાં રહેલી 
ઈચ્છાદિ કામનાએ કરીને પણુ ચિદાત્માને શું બાધ 
નડે છે? કંઇજ નહિ. ગ્રંથિના ભેદ થયા અગાઉ 
પણુ એ પ્રમાણે (ચિદ્ટાત્માને કામાદિકથી થતા 
ખાધનોા અભાવ) હતો, એમ જે તું ક્હેતો હોય તો 
તે વાતને તું વિસરી જતો નહિ. એનું નામ જ તારો 
ગ્રેશિભેદ છે, અને તેથી તું મુતાર્થ છે. ૨૫૯-૨૬૫ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ' 

શિષ્ય-તત્ત્વજ્ઞાન કેમ થાય છે, ને તેનું શું ફળ ફે ? 

ગુસ્-તત્ત્વનો વિચાર્‌ કરવાથી તત્ત્વજ્ઞાન થાય છે, 
ને તેથી હધ્યમાં રહેલી ઇ્છાદિરિપ સર્વ કામનાઓ 
નિભ્ત્ત થાય છે. 

શિષ્ય-એમાં કંઈ પ્રમાણુ છે ? 


ગુજ્-હા, એમાં શ્રુતિ પ્રમાણુ છે. “થટ શર્વે પ્રજુચ્યંલે 
જામા વેડસ્ય ઇટ્ઃિ શ્રિસાઃ । અય મર્સ્યોડજસો મવત્યત્ર ત્રછ્ા 
લમમસે ॥ આ મુમુક્ષુના હૃદયાશ્રિત જે જે કામનાઓ છે, 
તે સર્વ કામનાઓ જ્યારે જૂટી જય થારે સર્ત્ય (મરણુ 
ધર્મવાળા પુસ્પષ) અમર થાય છે, અને અહીં જ બ્રહ્માને 
સારી રીતે પ્રાપ્ત થાય છે;#' એમ કઠવલ્લીમાં કહ્યું છે. 
સર્વ કામની નિબ્રત્તિ થવી, એ તત્ત્વજ્ઞાનનું ફૂલ છે. તાદા- 
ત્મ્યાધ્યાસથી ઇશચ્છાદિસ્પ કામ ઉત્પન્ન થાય છે, અને 
તત્તવજ્ઞાને ફરીને એ તાદ્દાત્મ્યાધ્યાસતી નિજત્તિ થાય છે, 


અને તેથી પચ્કાદિજ્પ કામની પણુ નિભૃત્તિ થાય છે. 
અનાદિ કાલના અજ્તાને (અઠંકારે) કરીને ચૈતન્ય સાથે 
તાદાત્મ્યાધ્યાસ થયો હોય છે, તેથી જન્મમરણુદિ ધર્મો 
જે દેહના ધમોં છે, તેને ચૈતન્યના માની લે છે. પણુ 
અપ્યાસની (એમ માનવાની ટેવની) નિશૃત્તિ થવાથી ચેત- 
ન્યમાં માનેલા જન્મમરણુદિ ધર્મતી પણુ નિવૃત્તિ 
થાય છે, અને તેથી મુક્ત પુસ્ષ અમર્‌ થયે કહેવાય 
છે. એ મુક્ત પુસ્ષ જન્મમરણાદિ ધમોૉને આત્માના 
ધર્મો માનતો નથી, પણુ દેહના ધર્મો માને છે. તેથી 
વતેમાન દેહુમાં જ સચ્ચિદાનંદરૂપ ઉના અપરેક્ષ 
એટલે પ્રયક્ષ સાનનું સુખ ભોગવે છે. 


શિષ્ય-“તત્ત્વ્ઞાનનું ફળ કામનિભત્તિ છે,' એવું શ્રુતિમાં 
પ્રતિપાદન કર્યું છે, પણુ તે અનુભવમાં આવતું નથી, 
તેથી પ્રયક્ષ ફલ નથી, પરંતુ શ્રુત ફૂલ જ છે. જેનું 
શાસ્રમાં પ્રતિપાદન કર્યું હોય, ને જે અનુભવમાં આવતું 
ન હોય, તે શ્રૃત કહેવાય છે, અને જેનું શાસ્ત્રમાં પ્રતિ- 
પાદન કર્યું હાય ને જે અતુભવમાં આવતું હોય તે 
ત્રયક્ષ કહેવાય છે. 

જઝુજ્-કામતી નિભ્ત્તિસ્પ તત્ત્વજ્ઞાનનું ફળ કેવળ શ્રુત 
નથી, પરન્તુ પ્રયક્ષ પણુ છે; કારણુ કરે ધણા! મહાત્મા 
એએ તે અતુભવેલું છે. ર૫૯ 

શિષ્ય-કામની નિષત્તિસ્પ તત્ત્વ્ાનનું ફળ પ્રયહ્ય 
કેમ છે? પી 

ગુર-“થટ્ા શ્વે પ્રજુચ્યલેન ।' એ શ્રુતિ પછીની શ્રુતિમાં 
'થઢ્‌ા શ્વે વ્રજુચ્યસે ઇટ્યપંથય:। જ્યારે હદયની સર્વ ત્રંથિએ! 
ભેદાય છે,” એવી રીતે કામ શખ્દતે। અર્થ ત્રંથિ કયો 
છે, તેથી કામની નિશૃત્તિસ્પ તત્ત્વજ્ઞાનનું ફળ પ્રયક્ષ છે 
એમ નજણુવામાં આવે છે. ગ્રંથિ (હદ્યત્રંથિ) એટલે 
અહકાર અને ચિદાત્માનો તાદાત્મ્યાધ્યાસ અથવા 
ચિત્‌ અને જડની ગ્રંથિ એટલે એકતા. જેમ ભિન્નભિન્ન 
પદાર્થતી ગ્રંથિ (ગાંઠ) બંધાવાથી તેની એકતાની પ્રતીતિ 
થાય છે, તેમ જડ અતે ચિત્તી ્્રૉથિ બંધાય છે, તેથી 
તેની એકતાની પ્રતીતિ થાય છે. એ હદ્યત્રંચિની નિવૃત્તિ, 
ચિત્‌ અને જડની એકતાની નિશૃત્તિ, અનુભવસિદ્ધ છે, 
માટે તે અપ્રયક્ષ નથી પણુ પ્રયક્ષ (દછ)જ છે. ૨૬૦ 


શિષ્ય-કામ એટલે ઇચ્છા. એ પ્રમાણે કામ શખ્દને 
અર્થ ૪ચ્છા લોકપ્રસિદ્ધ છે, યારે શ્રુતિમાં “કામ શખ્દને 
અર્થ ત્રંચિ છે,' એવું વ્યાખ્યાન કેમ કર્યું હશે ? 

ગુર-કામ શખ્દને। અર્થ કેવળ ઇચ્છા જ નથી, પણુ 
અહંકાર અને ચિદાત્માની એકતા માની, “મને આ 
પદાર્થ પ્રાપ્ત થાય,' “મને આ પદાર્થ મળે,' એ પ્રકા- 
રની ઈચ્છા એ કામ શખ્દને। અર્થ છે, ફામ એટલે 
અપ્યાસથી થતી ઇચ્છા. 


૬૬] 

શિષ્ય-અહંકાર અને ચિદાત્માતી એકતા કેમ 
થાય જે? 

ગુસ-અહંકાર અતે ચિદાત્માના સ્વરૂપના અવિવેકથી 
બન્નેની એકતા પ્રતીત થાય છે. વસ્તુતઃ તે બન્ને જૂદા 
છે. અહંકાર અને ચિદાત્માનાો ભેદ ન્નણુવો, એ વિવેક 
કહેવાય છે, ને તે ખન્નેની એકતા જણુવી એ અવિવેક 
કહેવાય છે. ૨૬૧ 

શિષ્ય-શ્રુતિમાં તાદાત્મ્યાધ્યાસથી થતા કામને! લાગ 
કરવા વિષે કહ્યું છે, તેથી “સાધારણુ કામતે। (ઇચ્છાને) 
સ્વીકાર કરવે।,' એમ હું સમજું છું. 

જુજ્-જે પુસ્ષનતે અહંકાર અને ચિદાત્માના તાદા- 
ત્મ્યાધ્યાસની નિજૃત્તિ થઇ હોય છે, ને જે પુસ્ષ અહંકાર 
તથા ચિદાત્માને ભિન્નલિન્ન જીવે છે, તેવા મુમુક્ષુ 
પુસ્ષો ગમે તેટલી વસ્તુની ૪ચ્છા કરે, તાપણું તેને બાધ 
નથી; એટલે તેવા મુમુક્ષુ પુરષો સાધારણુ કામને! સ્વી- 
કાર્‌ કરે તોપણુ તેને કાંઈ હાનિ થતી નથી; કેમકે તેના 
હદયમાં ગ્રંથિના ભેદ થયો! હોય છે. અત્રે હદયમાં 
ગ્રંથિના ભેદ થયો હોય તેને વિષે મુક્તિ કહી છે. પણુ 
જેને હદયમાં તે ગ્રંથિના ભેદ થયો નથી, જેના હદ- 
યમાં અહકાર અને ચિદાત્માની ભિન્નતાની ખાતરી 
થઈ નથી પણુ જેના હદયમાં લાલસા રહી છે તેની 
મુક્તિ કહી નથી. અર્થાત્‌ હૃદયથી માનવું અને તે 
પ્રમાણે વર્તવું પ્રથમ અગલનું છે. અહંકારને અપ્યાસ 
ત્રણુ પ્રકારનો છેઃ સહજ, કર્મજ અને ભ્રમજ. ચિદા- 
ભાસની સાથે અહંકારના તાદાત્મ્યાધ્યાસ તે સહજ; 
કેમકે ચિદાભાસ તથા અહંકારની ઉત્પત્તિ અને નાશ 
સાથે જ છે. વતેમાન દેહુ સાથે અહંકારને તાદાત્મ્યા- 
પ્યાસ તે કર્મજ; કેમકે દેહીતી જ્વિત અવસ્થા સાથે જ 
“હું મતુષ્ય,' “હું મોટો,' “હું વગવાળે,' ઇલાદિ પ્રકારે 
અભિમાન રહે છે; પણુ પ્રારખ્ધ કર્મતો નાશ થયો એટલે 
દેહ પડ્યો કે અહંકારને નાશ થાય છે. અસંગ અને સાક્ષી 
સ્વરૂપ ચેતન સાથે અહંકારનો જે તાદાત્મ્યાધ્યાસ છે, 
તે અજ્ઞાનથી થયેલી ભ્રાંતિથી થયેલો છે તેથી તે ભ્રમજ 
કહેવાય છે. તત્ત્વજ્ઞાની થયા પછી ભ્રાંતિની નિશૃત્ત 
થાય છે તે અહંકારનો અભાવ થાય છે એટલે “હું 
સુખી,” “હું દુઃખી' ઇયાદિ ગવ ગળી ન્નય છે. સહજ 
તથા કર્મજનો અધ્યાસ કોઈ પ્રસંગે જ્ઞાનીને અતુભવ 
થાય છે ખર્‌।, પણુ ભ્રમજન્ય અધ્યાસનો અનુભવ થતો 
નથી, કેમકે તેની ભ્રાંતિઆ મરણુ પામી છે. છતાં 
અહંકાર પોતાને ધર્મ ખજનવે ને જ્ઞાનીને કદી ઇચ્છા 
થાય, તેો।પણુ તે તો સાક્ષીકૂપ હોવાથી તેને કશે 
બાધ નડતો નથી. ૨૬૨ 

શિષ્ય-તાદાત્મ્યાપ્યાસને અભાવ હોય તે। કામ ઉત્પન્ 
થાય નહિ;કેમકે કામની ઉત્પત્તિનું કારણુ તાદાત્મ્યાધ્યાસ છે. 


ચિત્રદીપ 


૨૩૧ 


ગુજ્-જેમ કામનું કાર્‌ણુ તાદાત્મ્યાધ્યાસ છે, તેમ 
પ્રાર્ખ્ધ કર્મ પણુ છે. તેથી તાદાત્મ્યાધ્યાસની નિજૃત્તિ 
છતાં પણુ, પ્રારખ્ધ કર્મની નિ*ૃત્તિ થઈ નથી યાંસૃધી 
તાદાત્મ્યાધ્યાસ વિના પણુ, કામની ઉત્પત્તિના સંભવ છેજ. 

શિષ્ય-તાદાત્મ્યાધ્યાસની નિભૃત્તિ છતાં પણુ, પ્રારબ્ધ- 
કર્મથી કામની ઉત્પત્તિ ક્રેમ થાય ? 

ગુજ્-જેમ અસંતોષની નિજૃત્તિમાં તત્ત્વજ્ઞાન કારણુ 
છે, તેમ પાપનો અભાવ પણુ કારણુ છે. તેથી તત્ત્વ- 
સાન થયા છતાં પણુ, પાપનો અભાવ ન થયો હોય 
તો, અસંતોષની નિભ્ૃત્તિ થતી નથી. તેતું દષ્ટાંત તું 
પોતે જ છે. જેમ તને તત્ત્વસાન થયા છતાં પણુ, પાપને 
અભાવ ન થવાથી, અસંતોષ છે, તેમ તાદાત્મ્યાધ્યાસની 
નિશૃત્તિ થયા છતાં પણુ પ્રારબ્ધ કર્મથી કામ ઉત્પન્ન 
થાય છે. ૨૬૩ 

જ્વરાદિરેગ સ્થૂલદેહના ધર્મો છે. તે રીગથી ચિદા- 
ત્માને બાધ થતો! નથી; કમકે તે આત્મા દેહના સંબંધથી 
રહિત છે. જેમ ૬ૃક્ષના જન્મ તથા નાશથી ચિદાત્માને 
ખાધ નડતો નથી, કારણુ કે ચિદાત્મા, જન્મનાશરહિત 
છે; તેમ જ ઇચ્છાએ કરીને પણુ ચિદાત્માને બાધ થતા 
નથી, કેમકે ઇસ્છા એ અહંકારને ધર્મ છે, અને ચિદાત્મા 
ઇચ્છાદિ સર્વ ધર્મથી રહિત છે. 

વળી જેમ દેહુમાં તાદાત્મ્યાધ્યાસ થવાથી તેમાં થતા 
રગાદિક આત્મામાં પ્રતીત થાય છે અને તેથી “મને 
તાવ આવ્યો છે,” “માથું દુઃખે છે;' એમ થાય છે; તેમ 
અહંકારમાં તાદાત્મ્યાધ્યાસ થવાથી તેના ઇચ્છાદિ ધર્મો 
આત્મામાં પ્રતીત થાય છે. એટલે હે “મને આ ન્નેધએ,' 
અને “મને તે બેઇએ.' જેમ દેહમાં તાદાત્માધ્યાસની 
નિબૃત્તિ થવાથી રોગાદિક આત્મામાં પ્રતીત થતા નથી; 
તેમ અહંકારમાં તાત્મ્યાધ્યાસની નિજૃત્તિ થતાં ઇચ્છા 
આત્મામાં પ્રતીત થતી નથી, ૨૬૪ 

શિષ્ય-ચિદાત્મા અસંગ છે ને સદા એકરૂપ છે, 
માટે, જેમ ત્રંથિભેદ પછી ચિદાત્માને કામાદિથી બાધ 
ચતો નથી તેમ, ર્રંથિભેદ પહેલાં પણુ કામાદિથી બાધ 
ન હતે. 

ગુર્-ચિદાત્મા અસંગ છે, સદા એકરૂપ છે, ને ત્રણે 
કાલમાં કામાદિકના બાધથી રહિત છે, એ પ્રકારનાં 
હદયમાં ત્તાનને અમે ત્રંથિભેદ કહીએ છિયે. તેથી તેં 
પ્રશ્ન કર્યો એ અસને અતુરૂલ છે. એવું જાન તું કદી પણુ 
ભૂલતો નાહ; કેમકે તેવા જ જ્ઞાનથી સર્વને મોક્ષની પ્રાપ્ત 
થાય છે, ને તેથી કૃતાર્થતા સિદ્ધ થાય છે. ર૬૫ 
દૃદયગંથિતું સ્વરૂપ અને રાનીઅજ્ઞાનીના ભેદ 

અવતરણિકા--શિષ્ય, જ્તાની અને અજ્ઞાનીના 
ભેદવિષે પ્રશ્ન કરે છે. તેપરથી ગુરુ કહે છે કે, 
જ્ઞાની અને અન્ઞાનીને। ભેદ, હુદયગ્રંથિના નાશ તથા 


૨૩૨ 


અસ્તિત્વને લીધે છે; પણુ દેહુ તથા ઇંદ્રિયની પ્રવૃત્તિ 
કે_નિવૃત્તિને લીધે નથી, અને જ્ઞાની હૃદય- 
ગ્રંથિરહિત કેમ થાય છે તે યથાર્થ રીતે સમજાવે છે. 

સૈવં ઝાનંતિ મૂટાશ્રેલણોડર્ય મથિને વાપર; । 

પ્રંચિતર્રેરમાત્રેળ વૈષમ્યં મૂટબુદ્યોઃ ।। ૧૬૬ ॥ 

પ્રવસી વા તિણસો વા ફેરેટ્રિયમનોષિયાર્‌ | 

ત વિગ્ચિટ્વિ વેવસ્વમરસ્યજ્ઞાનિવિચુટ્યોઃ ૨૧૭ 

વ્રાસ્યમોિયયોર્વેટ્યાટાયાય્જતા મિદ | 

તાદારાહ્ાવસ્તિ મેટ્‌$ સોડય ન્યાયોડત્ર યોગ્યતામૂ। 

ન દ્રેછિ સંત્રયત્તાનિ ન નિરુતાનિ વાક્ષતિ | 

૩ઢાલીનવરાસીન રતિ હ્રચિમિકોચ્યતે 11૨૧૨ 

શખ્દાર્થ-અવિવેકી પુરુષો ઉપર કહ્યા પ્રમાણે 
(કામાદિક આત્માને પીડા કરી શકતા નથી એ પ્રમાણે) 
જાણુતા નથી, એમ તું જે કહેતો હાય તો તે આ 
હુદયગ્રંથિ છે, બીજું (ગ્રંથિ ) નથી. અગ્તાની અને 
જ્તાનીમાં વિષમપણું માત્ર ગ્રંથિથી અને તેના ભેદથી જ 
છે; ખાકી દેહ, ઈંદ્રિ, મન અને ખુદ્ધિની પ્રવૃત્તિમાં 
અને નિવૃત્તિમાં અજ્ઞાની અને જ્ઞાનીની જરા પણુ 
વિષમતા નથી. ત્રાત્ય (સંસ્કારરહિત) પુરુષ અને 
શ્રોત્રિયવેટપાઢી)પુરુષને ભેદ, વેદના પાઠે (અધ્યયન) 
અને અપાઠૅ(અધ્યયનના અલાવ)ને લીધે છે, પરંતુ 
ભેજનાદિકેમાં ખજ્ને સમાન છે. એજ ન્યાયની 
અડીંઆ (જ્તાની અને અનજ્ઞાનીમાં) ચોજના ઠરવી. 
જ્ઞાની પુરુષ પ્રાપ્ત થયેલાં દુઃખાદિકને દ્વેષ કરતે 
નથી, અને નિવૃત્ત થયેલાં સુખાદિકની ઇચ્છા કરતે 
નથી. તે ઉદ્ાસીનની પેઠે વતે છે, અને એને જ 
ઝથિનેો। ભેદ કહેવામાં આવે છે. ૨૬૬-૨૬૯ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-ચિદાત્મા અસંગ છે, સદા એકરૂપ છે, અને 
ત્રણે કાળમાં કામાદિકની પીડાથી મોકળા છે, એ 
પ્રકારના તત્ત્વને મૃઢ પુરુષો જણુતા નથી શું ? 

ગુસ્ર-તથી જ નનણુતા, એમાં શંકા શાની ? તેવાં તત્ત્વનાં 
અજ્ઞાનથી જ ચિત્‌ અને જડતે। તાદાત્મ્યાધ્યાસ થાય છે, 
એકતારૂપ ગ્રંથિ બંધાય છે, અને તે જ હૃદયત્રંથિ કહે- 
વાય છે; પણ ખીજ હદ્યત્રંથિ નથી. 

શિષ્ય-જ્યારે “જ્ઞાનીને પણુ ૪ચ્છા થાય છે,' યારે 
સાની અને અન્તાનીમાં શૈ ભેદ છે? 

ગુસ-સાનીને તાદામ્યાધ્યાસ વિનાની સાધારણુ ઇચ્છા 
હોય છે, અને અજ્તાનીને તાદાત્મ્યાધ્યાસસહિત ઇચ્છા 
હોય છે. એટલે જ્તાનીને હદ્યત્રંથિનોા ભેદ (ક્ષય) થયે 


શ્રી પંચદશી 


| પ્રકર્‌ણુ 


હોય છે, અને અન્ઞાનીને હદયરત્રથિનો ભેદ (ક્ષય) થયે 
નથી. હૃદ્યગ્રંથિના ભેદથી જ્ઞાની અને હૃદયમ્રંથિના 
ભેદના અભાવથી અજ્ઞાની, એટલે જ જ્ઞાની અને 
અજ્ઞાની વચ્ચે ભેદ છે, તે શિવાય તેઓમાં ખીજ કેઈ 
ભેદ નથી. ૨૬૬ 

જેમ અન્તાનીનું શરીર અન્નજલે કરી શકિતવાળું 
રહે છે અને અન્નજલ વિના શકિતિહીન થાય છે, તેમ 
સ્ાનીનું શરીર્‌ પણુ અન્નજલે કરીને શક્તિવાળું રહે 
છે, અને અન્નજલ વિના શકિતહીન થાય છે; જેમ 
અન્ઞાનીનાં નેત્ર આદિ ઈંદ્રિયા રૂપ આદિ વિષયેતું 
ગ્રહૃણુ કરે છે, તેમ જ્તાનીનાં નેત્ર આદિ પંદ્રિયા પણુ 
રૂપ આદિ વિષયોનું મ્રહણુ કરે છે; જેમ અન્તાનીનું 
મન પછિઅનિટ્ટ પદાર્થોનો વિચાર કરે છે, તેમ જ્તાનીનું 
મન પણુ ઇરઅનિષ્ પદાર્થનો વિચાર કરે છે; જેમ 
અન્તાનીની ખુદ્દિ જલની શીતલતા અને અસ્િતી 
ઉષ્ણુતા આદિને! નિશ્ચય કરે છે, તેમ જ્ઞાનીની બુદ્ધિ 
પણુ જલની શીતલતા અને અસિની ઉષ્ણુતા આદિને 
નિશ્ચય કરે છે; તેથી દેહ, ઈંદ્રિય, મન અને ખુહ્િની 
પ્રભત્તિ તથા નિદૃત્તિ કરવામાં, ત્તાનીઅજ્ઞાનીનો યત્કિચિત્‌ 
પણુ ભેદ નથી. ૨૬૭ 

જેને સોળ વર્ષ પર્યત યજ્ઞોપવીત ન થયું હોય તે પુસ્પ 
ત્રાય કહેવાય છે, તેવા તવ્રાત્યને વેદાધ્યયનને। અધિકાર 
નથી. યજન્નોપવીતધારણુરૂપ સંસ્કાર થયા વિના કોઇથી 
વેદાપ્યયન થઈ શકતું નથી. વેદનાં છ અંગ કહેવાય છેઃ- 
શિક્ષા, કલ્પ, વ્યાકરણુ, નિત્રકક્ત, જ્યોાતિષૂ અને 
૭ંદ:શાસ્્ર. હવે જે પુસ્ષ વેદ ભણ્યો હેય તે શ્રોત્રિય 
કહેવાય છે. એ શ્રોત્રિય અને તવાસનો ભેદ વેદના 
અધ્યયન અને વેદના અનપ્યયનના નૂદાપણાથી જ છે, 
પણુ ભોજન આદિમાં તે ખે વચ્ચે ભેદ નથી બંતે જ 
સાથે જમે છે; તેમ જ્ઞાની અને અન્તાની વચ્ચેને 
ભેદ, હદ્યત્રંથિના ભેદ (ક્ષય) અને ભેદના અભાવમાં 
છે, પણુ દેહ તથા ઈઇંદ્રેય આદિની પ્રજત્તિનિવત્તિમાં 
નથી. ૨૬૮ 

શ્રાકૃષ્ણુ પરમાત્માએ ભગવદ્‌ગીતાના ૧૪ મા અધ્યા- 
યમાં કહ્યું છે 8, “જ્ઞાની આવી પડેલાં દુ:ખાદિકને 
દેષ કરતો નથી, કે નિવૃત્ત થયેલાં સુખાદિકને ઇચ્છતો 
નથી; પણુ તે ત્તાની તો ઉદાસીનની પેઠે વર્તે છે.' એ 
પ્રમાણે હૃદ્યમ્રંથિના નાશ વિના, સુખદુઃખાદિકમાં, 
ઉદાસીનના જેવી સ્થિતિ સિદ્ધ થતી નથી. તાત્પર્ય 'કે 
“ચત્‌ અને જડ વચ્ચે જે ભેદ છે તેના જ્ઞાનથી તેને 
હૈદયત્રંથિ નાશ પામે છે, તેથી ત્તાની આત્મા સ્થૂલ દેહથી 
સર્વથા ભિન્ન છે ને સુખદુ:ખાદિક ધરમોંથી રહિત છે,' 
એમ નરણે છે, તેથી જ જ્ઞાની સુખદુઃખમાં ઉદાસીનની 
પેઠે રહે છે. ૨૬૯ 


૬ હુ] 


અવતર્ણિકા-શિષ્ય કહે છે કે, આપે ગીતાનું 


જે વચન કહ્યું કે, જ્ઞાનીએ ઉદ્દાસ્રીન રહેવું જેધએ, 
એ તો. ઉદાસીનતાનું વિધાન કરે છે; પરંતુ તે કંઈ 
ગ્રંથિના ભેટમાં પ્રમાણુર[ૂપ નથી. આ શંકાનું ગુરુ 
ઉત્તર આપે છે. 

ઔદ્ાલીન્યં વિષેર્ય ચેટ્રઝવટ્વ્યર્યતા તર્‌ | 

ત શર અસય હેદદાયા રતિ ચેટ્રોશ છ્વ સ; ૨૭૦ 

શખ્દાર્થ-તું જે કહીશ કે, ગીતામાં તો ઉદાસ્રીન 
ભાવનું વિધાન કરવામાં આવ્યું છે, ગ્રંથિભેહનું કંઈ 
વિધાન કરવામાં આવ્યું નથી તેપછી “ઉદાસ્રીનની 
પેઠે? એમાં કહેલો “પેઠે? શખ્ટ્ટ નિરર્શક થઈ પડશે, 
અને કદાચ તું કહીશ કે, જ્ઞાનીના દેહુ આદિક 
કાર્ય કરવામાં સમર્શ નથી, તે તેવા બોધને રોગ જ 
જાણુવો નેઈએ. ૨૭૦ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-શ્રી કૃષ્ણે કહેલા વચનમાં તે! જ્ઞાનીની 
ઉદાસીનતાનું વિધાન થાય છે. 

ગુજ્-ના, એ વાકયે। જ્ઞાનીની ઉદાસીનતાનું વિધાન 
કરતાં નથી. 

શિષ્ય-એમાં શું પ્રમાણ ? 

ગુસ્‌-ફટ્ાલીનવલ્‌' એ વાક્યોમાં રહેલો વત્‌ એટલે 
“પેઠે' શખ્દ પ્રમાણુ છે. ને તે વાકયથી, ઉદાસીનતાનું 
વિધાન કરવાનું હોય તો તેમાં વણ્‌ “પેઠે? શખ્દની કરી 
જરૂર નથી; કેમકે વત “પેઠે' શખ્દ વિના પણુ કેવલ 
ઉદાસીન શખ્દથી ઉદાસીનતાનું વિધાન થઈ શકે છે. 
માટે તે વાકયો, સાનીની ઉદાસીનતાનું વિધાન કરતાં 
નથી, પણુ ઉદાસીનના જેવી સ્થિતિને! ખોધ કરે છે. 

શિષ્ય-યારે શું એક જાનીના દેહ તથા ઇંદ્રિયાદિક 
અસમર્થ હોવાથી તેએ કાર્યમાં પ્રભત્ત થતાં નથી, એમ 
કહેવું એેપ્નએ ? 

ગુશ્-રે અજ્ઞાની ! ને ત્તાનતીના દેહાદિક અસમર્થ 
હોય તો તેને રોગ ન્નણુવે।, પરંતુ તેથી મ્રંશિનો ભેદ 
યયેો। છે એમ સમજવું નહિ. ર૭૦ 

અવતરણિકા-ત્યારે તો એ “તત્ત્વજ્ઞાન રોગ છેઃ 
એવે સ્વીકાર કરોની, એમ શિષ્ય કહુ છે, તે ઉપરથી 
ગુરુ તેને હસી કહાડે છે. 


તશ્વયોધં લય વ્યાધિ મન્યે વે મદદાષિય; । 
તેવાં ત્રર્ાતિવિશર્‌ા ચિં તેષાં હશ વટ ૨૭? 


શખ્ટાર્થ-જે મહાખુદ્ધિવાળાઓ તત્ત્વબાધને ક્ષય- 
રોગ માને છે, તેમની પ્રજ્ઞા (ખુદ્ધિ ) અતિ નિર્મલ 
૭૦ 


ચિત્રદીપ 


૨૩૩ 


જાણુવી !! અને તેઓને ( તત્ત્વબાધને ક્ષયરોગ 
માનવાવાળાને) શું ૬ુઃસાધ્ય છે? તે કહે. ૨૭૧ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 
શિષ્ય-ન#યારે એમ જ છે તો તમે કહે કે, “તત્ત્વજ્ઞાન 
એક ક્ષયર્‌ેગ છે,' અને એમ માનવામાં રાં દોપ છે ? 
ગુજ્-જે પુસ્ષો તત્ત્વબાધને ક્ષયરોગ માને છે, 
તેઓને મહાખુદ્ધિવાળા નનણુવા જેઇએ | અલ્યા મૂઢ ! 
તત્તત્તેની બુદ્ધિ તા અતિ નિર્મલ હોય છે, તેઓને કઈ 
અસાધ્ય નથી, તે તત્ત્વત્ઞાન સંસારરૂપી મહારેોગતું અ- 
દ્િતીય ઔષધ છે; તે તત્ત્વજ્ઞાનને ક્ષયરોગ માનવો એ 
મહાખુદ્ધિવાળાનું જ કામ છે !!* ર૭૧ 
અવતરણિકા-શિષ્ય ઉપહાસની અચોગ્યતાવિષે 
ગુરુને ઉત્તર આપે છે, અને ગુરુ લેને ફરીને 
સમજાવે છે. 
મરતારેરપરટાસિ! પુરાળોસ્તતિ ચેતા । 
જ્ન્ત્રીટવ્રતિ વિંજ્તિસ્યશ્રોષીને વિં શ્તિષ ૨૭૨ 
ન હ્ાદારા હિ ચંસ્વગ્ય મરાયા? સ્થિતા$ થાસિત્‌ । 
વાઇવાપાળવાસિન્તુ સજમીતા ૩૬ાસતે ૨૭૨ 
શખ્દાર્થ-પુરાણા વિષે ભરતઆદિની અપ્રજૃત્તિ 
કહેલી છે, એમ તું જે કહેતો હોય તો જક્ષન્‌ 
(ભક્ષણુ કરતે।), ફ્રીડન્‌ (ક્રોડા કરતે), અને રતિંવિંદન્‌ 
(ઔની સાથે રમતે) વગેરે અર્શવાળી શ્રુતિ તે શું 
સાંભળી નથી? ભરત વગેરે ભોાજનાદિ તજીને 
કાછ તથા પાષાણુની પેઠે કોઈ સ્થલમાં રહ્યા નથી; 
પરંતુ સંગથી ભય પામી, સદા ઉદાસીન થઇને 
રહેલા છે. ૨૭૨-૨૭૩ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 
શિષ્ય-હે ગુસ્દેવ ! તમે મારો ઉપહાસ કરે છે તે 
અયોગ્ય છે; કારણુ કે, જડભર્તઆદિક જે તત્ત્વજ્ઞાતી 
હતા, તેઓ જડની પેઠે વર્તતા હતા એમ પુરાણે।ા કહે છે. 
ગુસ-સથ છે. પણુ તું “ ત્થ્ષન્‌ ત્રીદન્‌૦ |? એ 
શ્રુતિને જણુતો નથી, તેથી જ મેં તને હુસી કહાડ્યો, ને 
તે તને અયેગ્ય ભાસે છે ! 'જષન્‌ શ્રૉદન્‌ વ્મમાળ: 
જીખિર્વા ચાનેવો શાતિમિર્વા વયસ્ચેવા નોવતન સ્મરતિટ 
શરીદં। ભક્ષણુ કરતે, સ્વેચ્છાથી વિહાર કરતો, ત્રીઓની 
* આ વિપરીત લક્ષણા છે, અથવા તો વ્યાજસ્તુતિ છે. 
જેમકે, કોઈ હાનિ કરનારને કોઈ કહે છે કે, “ભાઈ ! તેં મોટો 
ઉપકાર કર્યો, ઠીક ક્યું! તમે તે કેવળ સન્જન જ છોની ! હે 
ખાંધવ! સે! વર્ષ જીવીને એવાં જ કામ કર્યા કર્‌ !' એને અર્થ 
એટલો જ કે, “તેં મને મારી નાંખ્યો, તને શું કહું ? તું ખરેખરે 
દુષ્ઠ છે. એ શત્રુ! તું આજે જ મર, કે એવાં કામ કરતે! ખંધ 
પડે.' ઉપર પણુ એમ જ વ્યંગ છે. 


૨૧૩૪ 


સાથે ર્મણુ કરતો, સંબંધીઓની સાથે વ્યવહાર કરતે, ને 
સમાન અવસ્યાવાળા મિત્રોની સાથે હાસ્યવિને।દ કરતે 
તત્ત્વવેત્તા, મનુષ્યોની સમીપમાં ર્‌મણુ કરતાં પોતાનાં 
શરીરનું સ્મરણ કરતો નથી.' એટલે જ્ઞાની ગમે તે 
કાર્ય કરતાં, “આ હું કરે છું' એવી અહબુદ્ધિ કરતો નથા, 
એ પ્રમાણે શ્રુતિમાં કહ્યું છે, તેનાથી તું હછ અજ્ઞાન જ 
રહ્યો છે, માટે અમે તાર ઉપહાસ કરીએ છિયે. રે 
રિષ્ય ! જ્તાનીને પ્રરૃત્તિના અભાવ જ છે. તે કંઈ પણુ 
કરે છે તા તેમાં તેને પ્રીતિ, હર્ષ કે શૈ।ક હોતાં નથી, પણુ 
તે જલમાંના કમલપેરે નિર્લેપ રહી કંઈ પણુ કરે છે. જે 
સાનીમાં પ્રરૃત્તિના અભાવ હેય તે શ્રીયૃષ્ણુપરમાત્મા ને 
તું કેવા કહેશે? તેણે તે હન્નશે ગોપીએ। સાથે ક્રીડા 
કીધી છે, હશ્નરો સખાઓ સાથે મૈત્રી ખાંધી, સખા- 
એનું જુંઠણુ ખાધું છે; શસુએથી ડરીને નાઠા છે; 
સાર્થીપણું કીધું છે; તે શું તેમાં બંધાઈ રહ્યા છે? 
તેનો શું કોઈ અજ્ઞાની મૂઢ પેરે કશાંપર્‌ પ્રેમ હતે ? 
નહિજ. તે નિલેપ હતા, અને તેમ જ તત્તવેત્તાએ 
પણુ નિર્લેપ જ છે. ર૭ર 

રિષ્ય-જ્યારે ઉપર કહેલી શ્રુતિતે અનુસારે તત્ત્વ- 
વેત્તાની પ્ર્ણાત્ત માનીએ, ત્યારે પુરાણમાં કહેલું તો 
અઆળપંપાળજના ? 

ગઝુર્-ના, તે પણુ સત્ય જ છે. તત્ત્વવેત્તા સર્વ વ્યવહાર 
કરે છે, પણુ તેમને અહંખુદ્ધિ હોતી નથી. જડભરતઆદિ 
તત્તવવેત્તાએ અન્નપાન તજી, કાઇપાધાણુની પેઠે રહ્યા 
હતા એવું વર્ણુન, પુરાણમાં કેઈ સ્થળે પણુ કહ્યું નથી. 
પણુ તત્તવવેત્તાઓ સંગથી ભય પામી, સર્વને સંગ તજને 


ઉદાસીન રહેતા હતા એવું વર્ણન, અનેક સ્થલમાં જેવામાં ' 


આવે છે. માટે પુરાણો જડભરતઆદિ તત્ત્વવેત્તાઓની 
અપભૃત્તિનું સૂચન કરતાં નથી, પણુ તેઓની ઉદાસીનતાનું 
સૂચન કરે છે, તેથી પુરાણા આળપંપાળ નથી. ૨૭૩ 
અવતરણિકા--સંગના ત્યાગનું પ્રચાજન કહેતાં, 
તત્ત્વવેત્તાના સંગ કેવો હોય છે તે કહુ છે 
સજી ફિ વાય્યતે છોવા નિલ ભુલમજ્ઞુતે । 
તેન સજ? પરિત્યાગ્ય સવેરા તુલ મિચ્છતા ૨૭૨૭ 
ઝજ્ઞાત્વા શાભ્ર્ટ્ય મૂઢો વવત્યન્યયાન્યથા । 
મૂણોળાં નિળેવસ્ત્વાસ્તામશ્મસ્તિટ્રાંત ૩ચ્યતે૨૭૧ 
શખબ્દાથે-આ લે।કમાં સંગી (સંગવાળે।) તો બંધાય 
છે (પીડા પામે છે) અને નિઃસંગ (સંગરહિત) સુખ 
પામે છે; તેથી સુખની ઇ.ચ્છાવાળ। પુરુષે સર્વદા સંગને 
પરિત્યાગ કરવો. જે મૂઢ છે તે શાસ્રનું રહસ્ય ન 
જાણીને અન્યથા કહે છે; માટે મૂખોંને નિર્ણય એક 
તરક રહા. અમે તો અમારા જ સિદ્ધાંત કહીએ 
છિયે. ૨૭૪-૨૭૫ 


શ્રી પંચદશી 


[ પ્રકરણ 


ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-તત્ત્વવેત્તાએ સંગને। ત્યાગ શા માટે કરે છે ? 

ગુજ્-સંગવાળા પુસ્ષોતે સર્વ લેકે દુઃખ આપે છે, 
પણુ નિઃસંગ પુસ્ષને કોઈ દુઃખ દઈ શકતું નથી, પણુ 
તેને સદા સુખ જ રહે છે. માટે સર્વદા સુખની ધચ્છા- 
વાળાએ સંગ તજવેો જેઇએ, એવા વિચારથી તત્ત- 
વેત્તાએ સંગને। ત્યાગ કરે છે. ર૭૪ 

શિષ્ય-શ્રુતિમાં અહંખુદ્ધિ ત્યાગવાનું કહ્યું છે, અને 
પુરાણુમાં સંગને ત્યાગવાતું કહ્યું છે, એ બન્નેની એક- 
વાકયતા કરતાં માનસિક સંગ દુઃખતું કાર્ણુ છે એમ 
જણુય છે, પણુ બાલ્મસંગ દુઃખનું કાર્ણુ નથી, તેથી 
માનસિક સંગનો ત્યાગ કરવો એમ સિદ્ધ થાય છે. 
એમ છતાં પણુ ધણા પુસ્ષે, જે તત્ત્વવેત્તાએ માનસિક 
સંગરહિત હોય છે અને બહારથી વ્યવહાર કરતા હોય 
છે તેઓને સંગવાળા કેમ કહે છે? 

ગુસ-મૂહ પુરુષે શાસ્ત્રોનું તાત્પર્ય નનણુતા નથી તેથી જ 
પોતપોતાની ₹૨ચ્છા પ્રમાણે ગમે તે પ્રકારે ખેલે છે. 
તેઓ ખર્‌ા તત્તવેત્તાઓને સંગવાળા કહે છે, તેમ ભલે 
કહે; પણુ તેવા મૂર્ખાએના કહેવાથી તત્તવેત્તાએ। કેવા 
હોય છે તેનો વિચાર્‌ કર્‌્વાને નથી. 

શિષ્મ-ત્યારે તત્ત્વવેત્તાનો નિર્ણય કેમ થાય ? 

ગુસ-શાસ્રનાં તાત્પર્યને અનુસરી તત્ત્વેત્તાની ૬ત્તિનોા 
નિર્ણુય કરવે।1; વેદાંતનેો સિદ્ધાંત શાસ્ત્રના તાત્પર્યને 
અનુસરતો છે, તે જ અમે કહીએ છિયે. ર૭૫ 





વૈરાગ્ય, ખએોધ અને ઉપરતિનું વર્ણન 
અવતરણિકા-હવે વેરાગ્ય, બોધ અને ઉપરતિનું 
વર્ણુન કરે છે. એમાં શિષ્ય ત્રણુની એકતામાં શંકા 
આણે છે, અને ગુરુ વેરાગ્ય, બોધ ને ઉપરતિનાં 
કારણુ, સ્વસ્પ ને કાયે જણાવી, ત્રણેની સમતા 
જણાવે છે; તથા વૈરાગ્ય થવા ન થવાનું કારણુ, 
અને વૈરાગ્ય તથા ઉપરતિ જીવન્ઝુક્તિદાતા નથી 
તે જણાવીને વૈરાગ્યની અવધિ કહે છે. 
વૈરામ્વવોધોયરમા$ ચદ્ાયાસ્તે ૫રસ્વરય્‌ । 
ત્રાયેળ સદ્‌ વતેતે વિયુઝ્યતે જિત્જાચિત્‌ ।૨૭૬।॥। 
દેતુસ્વસ્વવાયોળિ મિજાન્વેવામસરુર । 
યયાવર્‌વમંતવ્વ; શાજ્ઞાર્થ પ્રવિવિચ્યતા [।૨૭૭।। 
ફોૉપરદિસિદાલા ન પુતમોમેષ્યટીનલા । 
ઝતાધારળદેલ્વાયા વેરાગ્યરય ત્રયોવમી ૨૭૭૮ 
શ્રવળાહિત્રયં તટ્સસ્વમિથ્યાવિવેષનય્‌ | 
પુતરમથેરસુટ્યો વોષસ્યૈતે ત્રયો મતા? ।। ૨૭૨ ॥ 


દૃ ઠું] ચિત્રદીપ 


યપારિષીનતિરોષશ્ર વ્યવદારરય સંક । 
રયુફ્રેત્વાયા રપસ્તેરિસ્યભરુઃ રેસ્તિ। । ૨૮૦ ॥ 
તશ્વવોધઃ પધાને સ્ચાસ્લાક્ષાન્મોક્ષપટ્સવતા । 
લોધોપવારેળાવેતો વેરાગ્યોપરમાવુમી ।। ૨૮? ।। 
ત્રયોડ્વ્યસ્યંતવજાસેન્પદતલ્તયળઃ જમ્‌ | 

ટુરિતિત જતિસ્વિસિત્વરાચિહાતિવધ્યતે।1૨૮૨।॥। 
વૈરાગ્યોપર્તી પળે વોધશ્તું પરતિયધ્યતે । 

યસ્ય તસ્ય ન મોજ્ઞોડર્તિ પુળ્યજોવાસ્તવોવજાત્‌ |। 
છળ થોષે વઢ્‌ન્યો દ્રો ત્રતિવદ્દો યર તર્‌ા । 
મોક્ષો વિતિશ્રિતઃ વિંતુ રછટુઃ લં ત નરવતિ ૨૮૪ 
ત્રજ્જોવતળીવારો વૈરાગ્યસ્યાવપિર્મતઃ । 
રેદાત્મવત્વરત્મસ્વફાલચે વોધ$ લમાષ્યતે ૨૮૧ 
સુક્ષિવાદ્રિલ્થુતિ! તીયા મવેટુપરમર્ય ફિ | 
દ્રિશાનયા વિનિશ્વેય તારતમ્વમવાંતરમ્‌ ।।1૨૮૧।। 


શખ્દાર્થ-વેરાગ્ય, બોધ (સતાન) અને ઉપરમ 
(ઉપરતિ)* એક ખીજાના સહાયકે છે તે, ઘણું કરીને 
સાથે સાથે રહે છે, અને કોઈ કોઈ ઠેકાણે (મુમુક્ષુ 
પુરુષમાં) જૂટ્દાં નનૂઠાં પણુ હોય છે. વૈરાગ્યાદિકનાં હેતુ 
(કારણુ), સ્વરુપ અને કાર્ય (કળ) જૂટ્ાાં જૂદાં છે; માટે 
એને (વૈરાગ્યાદિકનો ) ભેદ, શાસ્રના અર્શનું વિવિચન 
કરનારા પુરુષે યથાર્શ રીતે જાણુવે। નેઇએ. દોષટણિ, 
ષ્ાગની ઇચ્છા અને ત્યાગ કરેલા વેભવો ભોગવવામાં 
ફરીને અદીનતા, આ ત્રણેય વૈરાગ્યનાં અસાધારણુ 
હેતુ, સ્વરૂપ ને કૂળ છે. શ્રવણુ આદિક ત્રણુ, તેમ જ 
સત્યપણાને। અને મિથ્યાપણાને। વિવેક, અને ફરીથી 
હુદયગ્રંથિતું ઉત્પન્ન ન થવું, એ ત્રણુ બાધના અસા- 
ધારણુ હેતુ, સ્વરૂપ ને ફૂળ મનાય છે. યમ આદિ, 
ખુદ્ધિનાો નિરોધ અને વ્યવહારનો સવેથા નાશ કરવે 
કમે ઉપરતિનાં હેતુ આદિક છે. એઃ પ્રમાણે વૈરાગ્ય, 
માધ અતે ઉપરતિનાં હેતુ આદિનો ભેદ કહ્યો છે. 

તત્ત્વબાધ સાક્ષાત્‌ મોક્ષ આપનાર હોવાથી સુખ્ય 
છે, અને વેરાગ્ય તથા ઉપરમ એ બે જ્ઞાનમાં સહાયક 
છે. ત્રણે (વૈરાગ્ય, બાધ અને ઉપરતિ) જે અત્યંત પરિ- 
પડવ થચેલા હોય તો તે મોટા તપતું ફૂળ સમજવું; 
પરંતુ પાપે કરીને કોઈ કાળે, ફોઈ ( સુમુક્ષુ )માં, 
કંઇક કારણુથી એક ફે બેની ન્યૂનતા આવી પડે 
છે. જેને વૈરાગ્ય અને ઉપરતિ સંપૂર્ણું હાય છે; પણુ 
મોધ ન્યૂત ( અપૂર્ણુ ) હાય છે તેને મોક્ષ મળતો નથી, 
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પણુ તપોાબળથી પુણ્યલેફ મળે છે. જે બોધ પુર્ણુ 
હોય અને ખીજા બે (વેરાગ્ય અને ઉપરતિ) ન્યૂન 
હોય તો સોક્ષ તો નિશ્ચય મળે છે; પરંતુ દણ દુઃખ 
નાશ પામતું નથી. ખ્રહ્મલોકને પણુ તૃણુવત્‌ તુચ્છ 
જાણુવા એ વૈરાગ્યનો અવધિ મનાય છે, દેહાત્માની 
પેઠે પરમાત્મપણાની દૃઢતા થાય ત્યાં બાધની સમાતિ 
થાય છે, અને સુષુત્તિની પેઠે જાગ્રતાદ્િકિમાં પણુ 
વિસ્મૃતિ થવી એ ઉપરમની સીમા ગણાય છે. એ 
રીતિએ કરીને અવાંતરતારતમ્ય(અંતર્ગત ન્યૂના- 
ધિકપણા)નો નિશ્ચય કરવો જોઇએ. ૨૭૬-૨૮૬ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

વૈરાગ્ય, ખાધ અને ઉપરતિ, આ ત્રણુ પરસ્પર સહાય 
કર્વાવાળાં છે. જે પુસ્ષો પાપરૂપી પ્રતિબંધથી મુક્ત 
હોય અને સર્વદા નિવૃત્તિપરાયણુ હોય, તેવા પુસ્ષે।માં 
વેરાગ્યાદિ ત્રણું ગુણો રહે છે; અને જે મુમુક્ષુ 
પુરષો પ્રતિબંધે કરીને પ્રભત્તિપરાયણુ હોય, તેએ વિષે 
વૈરાગ્યાદિ ત્રણે હોતાં નથી. તેથી વૈરાગ્યાદિ ત્રણે ધણું 
કરીને તો સાથે જ રહે છે, તે! પણુ કેઈ કાઈ પુસ્ષમાં 
જૂદાં પડતાં પણુ જેવામાં આવે છે. વામદેવ, શુકદેવજી 
વગેરે પાપરહિત હોવાથી, તેઓને અતુરૂળ દેશ કાલાદિક 
હોવાથી, મુક્ત હોવાથી ને નિશંત્તિવાળા હોવાથી ત્રણે 
સાથે જ જેવામાં આવે છે. ર૭૬ 

શિષ્ય-વૈરાગ્ય, ખેોધ, અને ઉપર્‌તિ અન્યોન્ય વિના 
એકલાં નેવામાં આવતાં નથી, તેથી તે ત્રણેની 
એકતા તે! છે. 

ગુજે-તેમ ન સમજ. વૈરાગ્યાદિક ત્રણે ભિન્ન ભિન્ન 
છે; કારણુ કે તે ત્રણેનાં હેતુ, સ્વરૂપ અતે કાર્ય ભિન્ન 
ભિન્ન છે. ત્રણે જે એક હેય તો તેના હેતુ આદિ પણુ 
એક હોવા જેઈએ, પણુ તે ત્રણે એક નથી ને તેમનાં હેતુ 
આદિ પણુ એક નથી. એ ત્રણેનાં હેતુ, સ્વરૂપ અને કાર્ય 
યથાર્થ ન્નણ્યા વગર તેઓને! ભેદ જણુવામાં આવતો 
નથી. ર૭૭ 

વૈરાગ્યના હેતુ, સ્વરૂપ તથા કાર્ય આ પ્રમાણે છે; 
દોષદણિ, લાગની ઇચ્છા, ને લાગ કરૅલામાં પુનઃ પ્રીતિ 
ન થવી એ અદીતતા, એમ ત્રણુ છે. 

જન્મ, મૃત્યુ,જરા અને વ્યાધિ એ ચારેમાં ખુદ્ધિપૂર્વક દોષ 
જેવા, એ દોષદદિ છે. એ દોષદૃષ્ટિ પણુ લણા। પ્રકારની છે, 
ગર્ભવાસમાં નવ માસ ચૃધી મલમૂત્રાદિમાં રંધાઈ રહેવું, 
કુમિયાના ચટકા ખમવા, જઠૅરાથિમાં ખળવું, વિષ્ઠા, 
શયન, ઉંધાચત્તા પડવું, જર્‌ાયું એટલે ગર્ભના ઝીણા 
પડમાં કદ પડવું, તે મલમૂત્રનું પાન ફરવું એ 
ગર્ભવાસના દોષે। છે. તે સાથે જન્મ વેળાએ પ્રસૂતિ- 
વાયુથી ખૈંચાવું, ને યોનિની વચ્ચે સંકડાવું, એ જન્મતી 
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વેળાના દાષે। છે. મૃત્યુ વેળાએ નાડીઓનું તણુવું, મર્મ- 
સ્થાને(નું પીડાવું, પ્રાણુનું રૂધાવું, મરણુના તાપ સહેવે।, 
પછી પાપ કર્મનાં ફૂલ ભોગવવા માટે રૌરવમાં પડવું, યાં 
યમદૂતોને। માર્‌ "ખાવો, તથા સધિર્પાન કરવું, એ મૃત્યુના 
દોષો છે. ધડપણુ થવાથી શરીરનું અટકવું, ઇન્દ્રિયોનું 
શિથિલ થવું, ક્રિયામાં અશક્ત થવું, એ ધડપણુના દોષે। છે. 
રૈગમાં શરીરની દુર્બલતા થવી, તાવથી પીડાવું, કડવાં ઔષધ 

પીવાં, શરીરમાંથી દુર્ગંધ તીકળવે।, પીડા થતાં “એ 
મા!ઓ બાપ ! !' એમ ખુમા પાડવી, એ રોગના દોષેા 
છે. એ સર્વ તરક દોષખુહ્ધિથી જેવું એ વેર્‌ાગ્યનેો 
હેતુ છે. આવી ખુદ્ધિ સંસ્કારી ને પુણષ્યશાળીને જ થાય 
છે, ને તેથી તીત્ર વેર્‌ાગ્ય વ્યાપે છે. 

વિષયે।ને। યાગ કરવાની ઇચ્છા થવી, એ વૈરાગ્યનું સ્વરૂપ 
છે. એ સ્વરૂપ ખે પ્રકારતું છેઃ-અણિમાદિ સિદ્ધિના યાગની 
ઇચ્છા, તથા સત્ત્વાદિક ચુણુની તૃષ્ણાને લાગ, એ સર્વપર્‌મ 
ક છે, તેથી જૂદા તે અપર્‌ વૈરાગ્ય છે. તેના ત્રણુ 
ભેદ છેઃ-મંદ વેરાગ્ય, તીત્ર વેર્‌ાગ્ય અને તીત્રતર્‌ વૈર્‌ાગ્ય. 
પૈસે ક ૪ીતિ જાય, સ્રીપુત્રાદિક જાય, શરીર 
રંગી થાય, ને તેવી વેળાએ સંસારપર્‌ અભાવ થાય ને 
બહો આ સંસાર,” એમ કહેતાં કહેતાં, પરમાત્મા અથવા 
પોતાના ઇદદેવમાં એકનિઇ થવાય તે મંદ વેર્‌ાગ્ય છે. 
તુલસીદાસ, સુરદાસ આદિના વેરાગ્યને જે પ્રારંભ થયે! તે 
મંદ વેરાગ્યયી છે. તેઓનાં માનની હાનિ થવાથી 
તેએની ર્‌।મમાં તથા શ્રીકૃષ્ણુમાં એકનિઇા થઈ હતી. સ્રી, 
પુત્ર, ધન, માન એમાંથી મારે કંઈ નહિ જેઇએ, તે 
મને ન મળો, ને મળે તોપણુ નકામું છે, એવી જે 
માનપૂવક ખુદ્ધિ થયાથી પરમાત્મામાં એકનિઇ થવાય છે 
તે તીત્ર વૈરાગ્યનું લક્ષણુ છે. નૃસિહ મહેતા, મીરાંબાઈ, 
તુકારામ વગેરેને વૈરાગ્ય તે તીવ્ર વૈરાગ્ય છે. જેમાંથી 
પાછું પડવું પડે એવા સ્વર્ગાદક લોકનું સુખ પણુ મારે ન 
જેઈએ, એ તીત્રતર વેરાગ્ય છે. એવે! વૈરાગ્ય વામદેવ, 
શુકદેવજી વગેરેનો છે. એ વૈરાગ્યનું રવરૂપ છે. 

યાગ કરેલા ભોગો ભોગવવા માટે ફરીથી ભોગમાં 
આસકંત ન થવી એ અદીનતા છે, જે વૈર્‌ાગ્યતું કાર્ય કહેતાં 
કૂળ છે. પ્રારખ્ધથી ગયેલું ધન, માન વગેરે મળે તાપણું “તે 
મારં છે' એવી બુદ્ધિ ન થવી, અને એ વિષયોમાં અદીન- 
પણું રાખવું તે વેરાગ્યતું પરમ શ્રેદ કૂળ છે. ૨૭૮ 

શ્રવણુ, મતન અને નિદ્ષ્યાસન એ ત્રણુ ખોધનાં 
કાર્‌ણુ છે; સત્પદાર્થ અને અસત્પદાર્થતો વિવેક થવો એ 
ખેોધનું સ્વરૂપ છે, અને ચિત્‌ અને જડતી ગ્રંથિની ફરીથી 
ઉત્પત્તિ ન થવી, એટલે દેહાદિકમાં આત્માષ્યાસ ન થવે। 
એ બેોધનું કાર્ય છે. ૨૭૯ 

યમ, નિયમ, આસન, પ્રાણાયામ, મ્રયાહાર, ધ્યાન, 
પ્રારૂણા અને સર્માધ એ ભઉપરતિનાં કાર્‌ણુ છે; ચિત્ત- 
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નિરેોધરૂપ યોગ એ ઉપરતિનું સ્વરૂપ છે; અને વ્યવન 
હારને ક્ષય થવા એટલે લૌકિક અને વૈદિક વિચારતો 
હમેશ માટે ક્ષય થાય તે ઉપર્તિનું કાર્ય છે. 

એવી રીતે વૈરાગ્ય, ઉપરતિ અને બોધનાં કાર્‌ણુ, સ્વરૂપ 
અને કાર્ય, ભિન્નભિન્ન છે, તેથી જણાય છે 'ે વેરાગ્યાદિ ત્રણે 
ભિન્નભિન્ન છે. જે ત્રણે એક હેય, તે! તેમનાં કારણુ આદિ 
પણુ એક હોવાં જેઇએ,. ૨૮૦ 

શિષ્ય-વૈરાગ્યાદિ ત્રણેની મુખ્યતા સમાન છે 'કે નહિ ? 

ઝુશ્-ના, ત્રણેની મુખ્યતા નથી. બોધ એટલે જ્ઞાન જ 
સાક્ષાત્‌ મોક્ષનું કારણુ છે; અને વેરાગ્ય તથા ઉપર્‌તિ 
તે! ખોધને સહાય કરનારાં છે. વૈરાગ્ય અને ઉપરતિ તે! 
ખોધનાં સાધન છે, માટે બોધ મુખ્ય છે અને વેરાગ્ય તથા 
ઉપર્‌તિ ગૌણુ છે. 

શિષ્ય-ખોાધની સુખ્યતામાં અને વૈરાગ્ય તથા ઉપર્‌- 
તિતી ગૌણુતામાં કાંઈ પ્રમાણુ છે? 

ગુજ્ન-ડા, શ્રુતિ પ્રમાણુ છે. “વેવ વિહિસ્વ[લિશસ્મુ- 
મેસિ માન્ય: વષા વિચવલેડ્યનાય । તે આત્માને નણ્યાથી જ 
મૃત્યુનું પણુ અતિકરમણુ થઈ શકે છે, મોક્ષને માટે અન્ય- 
માર્ગ નથી.' એ શ્રુતિમાં ખોધ મોક્ષનું સાક્ષાત્‌ કારણુ 

છે એમ કહ્યું છે, તેથી તત્ત્તમોધતી મુખ્યતા પ્રતીત 
થાય છે. જાણળો નિવેટ્યાયામાસ્સ્યજૃત: શૃતેન 1 ખાહાણુ 
(બહ્મ થવાથી ઇચ્છાવાળા મુમુક્ષુ ખાહ્મણે) નિર્વેદને પ્રામ 
થવું એટલે સંન્યાસ ધારણુ કરવે।, કર્મે કરીને મોક્ષ મળતો 
નથી.' વળી “વટ્દિશાનાથં લ ગુશ્મેવામિમચ્છુવ્‌ | શાંતોરાંલ 
જવરતસસ્તિત્તિણઃ સમાફિો મૂત્વાસ્મન્યેવાત્માનં પર્વે | તેણે 
પ્રથગભિન્ન પરમાત્માના જાન માટે ગુસ્તે શરણે જવું. શાંત 
(મતે।નિત્રહવાળે।), ઉપર્‌ત (ઉપર્‌ામ પામેલે।), તિતિક્ષુ 
(તિતિક્ષા, સહુનશકિતવાળે) ને સમાહિત (સાવધાનવાળે।) 
થઇને આત્મામાં આત્માને નણુવે।.' એ ખે શ્રુતિએ કરી 
વૈરાગ્ય અને ઉપરતિની અમુખ્યતા પ્રતીત થાય છે. ૨૮૧ 

શિષ્ય-કિયા કારણ્‌થી વૈરાગ્યાદિ ત્રણુ સાથે રહે 
છે, અને કિયા કારણથી તેમને વિયોગ થાય છે? 

ગુજ-જે અનેક જન્મમાં મેળવેલાં પુણ્ય કર્મની 
પરિપાક દશા થઈ હોય તે! વેરાગ્ય, બોધ અને ઉપર્‌તિ 
એ ત્રણે સાથે રહે છે, પણુ જે તેમ ન હોય તો, પ્રતિબંધ 
કુર્વાવાળાં પાપકર્મને અનુસારે કેઈ પુરુષમાં કેઈ કાળે 
એક હોય છે, તો કેઈ કાળે ખે હેય છે, પણુ એ ત્રણે સાથે 
રહેતાં નથી. વૈર્‌ાગ્યાદિકના સંયોગમાં પુણ્યકર્મતી પરિપાક 
દશા જ કાર્‌્ણુ છે, ને વિયોગમાં પાપકર્મની પરિપાક દશા જ 
કાર્ણુ છે. પાપ કર્મથી કેટલાકના સાનને! બાધ થાય 
છે, કેટલાકમાં તાન અને વેરાગ્યનો બાધ થાય છે, 
ક%્ટલાકમાં જ્ઞાન અને ઉપરતિનો બાધ થાય છે, ઝટ- 
લાકમાં વૈરાગ્ય તથા ઉપરૃતિનો ખાધ થાય છે; પણુ 
માત્ર પુણ્ય કર્મવાળાને જ એ ત્રણું મળે છે, ૨૮૨ 
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જે મુમુક્ષુ પુસ્ષમાં વૈરાગ્ય અને ઉપરતિ પૂર્ણું હોય 
છે, અને કોઈ પ્રબલ પાપના યોગથી તત્ત્વજ્ઞાનતે 
પ્રતિબંધ થયે હેય છે, એટલે જેને જ્ઞાન થયું ન 
હાય, તેને મોક્ષ પ્રાસ થતો નથી. 

શિષ્ય-ન્યારે તેવા મુમુક્ષુ પુસ્ષને મોક્ષ પ્રામ થતો 
નથી, યારે વૈરાગ્ય અને ઉપરતિ તો વ્યર્થ જ ગયાંની ? 

ગુજ્ઞ-ના, વેરાગ્ય અને ઉપરતિ વ્યર્થ જતાં નથી; 
ફાર્‌ણુ કે તેવા મુમુક્ષુ પુસ્ષને પુણ્યલેકની પ્રાપ્તિ થાય 
છે. તપતું ફૂલ વૈરાગ્ય અને ઉપર્‌તિ છે, ને તેતું ફલ 
પુણ્યલેોકની પ્રાપ્તિ છે. 

શિષ્ય-પણુ તેમાં વળ્યું રું? શીળે વુજ્વે મર્ત્યેજોયં 
વિશક્તિ। તપતું પુણ્ય પરવાર્યા પછી તેવા જ ચોરાસીના 
ફ્રેરામાં પડવાનેની? 

ગુજ-ના, તેમ નથી. તેતું પુણ્ય પુર થતાં ફરી 
મૃત્યુલોકમાં પડે છે, અને એવા કેટલાક જન્મનાં કૂળ 
ભૌગવ્યા પછી વેર્‌ાગ્ય ને ઉપર્‌તિ તો હોય છે જ, ને 
ત્રીજો તત્ત્વબેધ મળવામાં સદગુરૂના સમાગમ થતાં 
તેનું જન્મમૃત્યુ ટળી જય છે. 

શિષ્ય-વેરાગ્ય તથા ઉપરતિથી પુણ્યલેક મળે છે, 
તેમાં કાંઈ પ્રમાણુ છે ? 

ગુજ્-હા, શ્રીકૃષ્ણુ પરમાત્માનું વચન પ્રમાણુ છે. 

“વ્રાવ્ય પુળ્યકૃતાંછોજાત વિત્યા શાશવસી: લમાઃ। 
સચીનાં શ્રીતતાં મહે યોરખદોડમિગાયતે ॥ 

યોગભ્રદ્ પુરષ, પુણ્યવાનના લોકને પ્રાપ્ત થઈ તેમાં 
ખહુ વર્વો રહીને પવિત્ર શ્રીમાનને ધેર્‌ જન્મ સે છે.' 
એ શ્લોકમાં યોગભ્રણ પુર્ષને પુણ્યલેકની પ્રાપ્તિ, સ્પણ્ટ 
કહી છે. જેને જ્ઞાનનાં સાધન વેરાગ્ય અતે ઉપરતિ 
સિદ્ધ થયાં હેય અને જ્ઞાન થયું ન હોય તેટલામાં દેહુ- 
પાત થાય અથવા ખીજું કાંઈ વિધ્ધ નડે, તે યોગભ્રષ 
કહેવાય છે. ૨૮૩ 

જે મુમુક્ષુ પુસ્ષને સાન પૂણું થયું હોય, પણુ વૈરાગ્ય 
તથા ઉપર્‌તિ સિદ્ધ ન થયાં હોય તેને મોક્ષ અવશ્ય 
મળે છે, એમાં કાંઈ સંશય નથી, પરંતુ તેતો! વ્યવહાર્‌ 
તો નિભૃત્ત થતો નથી. 

શિષ્ય-ઠીક, જ્યારે વ્યવહાર (વિક્ષેપ)તી નિવૃત્તિ થતી 
નથી, લારે તેના સંસારની નિશૃત્તિ થતી નથી, અને 
તેથી તેને મોક્ષ પણુ મળતો નથી, એમ કહેવું સય છે. 

ગુશ્-સંસાર, ખે પ્રકારનો હોય છેઃ એક તો જન્મ 
મરણુરૂપી સંસાર, અને ખીન્ન સંસારનાં સુખદુઃખથી 
થતા વિક્ષેપરૂપી સંસાર. જેને કેવળ જ્ઞાન થયું હોય 
ને વેર્‌ાગ્ય તથા ઉપરતિ થયાં ન હોય, તેતે ભાવિ 
જન્મમરણુસ્પ સંસારની નિજૃત્તિ થાય છે, પણુ વિક્ષેપ- 
રૂપ સંસારની નિજૃત્તિ થતી નથી, એટલે વાસના તથા 
મનેર્‌ાજ્યને। ક્ષય થતો નથી, ને તેથી તેને જીવન્મુક્તિતું 


૨૩૭ 


સુખ એટલે જીવતાં જ શાંતિતું સુખ મળતું નથી; પણુ 
તેની વિદેહમુક્તિમાં કેઈ ન્નતને સંશય નથી. પણુ જેને 
સાન, વેરાગ્ય અને ઉપરતિ ત્રણે હોય, તેને જવન્મુક્તિનું સુખ 
પ્રાત થાય છે અને વિદેહુમુકિત પણુ પ્રાસ થાય છે. ૨૮૪ 

શિષ્ય-વેરાગ્યનો અવધિ'શું છે? 

ગુજુ-ષહમાલેોકના સુખમાં પણુ તૃણુસમાન તુચ્છ 
ખુદ્દિ થવી એ વૈરાગ્યનો અવધિ છે. 

શિષ્ય-અને બોધને અવધિ? 

ગુરુ-ડું ખાહાણુ છું, હું ક્ષત્રિય છું, હું વેસ્ય છું, 
હું અહ્મચારી છું, હું ગૃહસ્થાશ્રમી છું, હું વાનપ્રસ્થ છું, 
હું સંન્યાસી છું, એવી રીતે અજ્ઞાની પુરુષોને સંશય અને 
વિપરીત ભાવના થાય છે, ને દેહમાં આત્મબુદ્ધિ થાય 
છે, તે સર્વ પ્રકારની ખુદ્ધિના નાશ થઈ પરમાત્મામાં 
આત્મખુદ્ધિ થાય લારે પૂર્ણ ત્તાન થયું કહેવાય છે, તે 
ખોધના અવધિ છે. 

શિષ્ય-ઉપર્‌તિનો અવધિ શે। છે? 

ગુશ-જેમ સુષુપ્તિ અવસ્થામાં સર્વ પદાર્થોનું વિસ્મરણુ 
થાય છે, તેમ જ્યારે સર્વ પદાર્થોનું વિસ્મરણુ થાય યારે 
ઉપરતિનો અવધિ છે. આ રીતે વેર્‌ાગ્ય, બોધ અને 
ઉપરતિના પેટા ભેદને એટલે ન્યૂનાધિકપણુને। મિશ્ચય 
પોતાની બુદ્ધિથી કરી લેવો. ૨૮૫-૨૮૬. 

અવતરણિકા-જ્તાનીમાં પણુ રાગદ્રેષાદિ સંસારી 
ગુણ! હોય છે, તો તેઓને સુક્તિ મળવી શકય 
નથી, તેથી કરવા યોગ્ય શું છે? એમ શિષ્યે પૂછતાં, 
ગુરુ કહે છે. 

આર્ય્મવમેનાનાત્વાર્જુટ્રાનામન્યથાડન્યથા । 

વતે તેન શાણ્ઞાર્યે ખ્રમિતન્યં ત પંરિતૈડ ।૨૮૫૭॥ 

દ હ 

સ્વસ્વવમાનુસારેળ વતેતાં તે યથા તથા । 

અવિશિણ! શવેવોધ; લમા તિત સ્થિતિ$૨૮૮ 

શખબ્દરાર્થ-પ્રારખ્ધ કર્મના ભેદથી તત્ત્વજ્ઞાનીઓનું 
વર્તન નૂટડ્ડીજૂરી રીતે હોય છે, તેટલા માટે પંડિતો- 
એ શાએના અર્થમાં ભ્રાંત થવું નહિ, તત્ત્વવેત્તાએ। 
પોતપોતાનાં પ્રારબ્ધ કર્મતે અનુસારે જેમ વર્તાય 
તેમ ભલે વર્તો; જ્ઞાન તો સવને સમાન છે, તેમ જ 
સુક્તિએ સમાન છે, આવે શાસનનો સિદ્ધાંત 
છે. ૨૮૭-૨૮૮ 
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શિષ્ય-તત્ત્વજ્ત પુસ્પો] પણુ સંસારના રાગદ્દેષવાળા 

જેવામાં આવે છે, તેથી તેમાં પણુ વિષમતા હોવાને 


લીધે, મુક્તિ મળવામાં ત્તાન જ મુખ્ય ફાર્‌ણુ છે એવો 
નિશ્ચય કરી શકાતો નથી. 


૨૭૮ 


શ્રો પંચદ્શી 


[ પ્રકરણુ 





શુજ્-મૃકિતિ મળવાર્માં તાન એ જ મુખ્ય કારણુ છે, 
તેમાં તો બિદુ જેટલે! પણુ સંશય નથી. પણુ જેમ 
રોગાદિક પ્રારખ્ધ કર્મતું ર્લ છે, અને તે ભોગવવામાં 
સતાન કંઈ અટકાવ કરી શ્ઞકતું નથી, તેમ રામદ્દેષાદિક 
પણુ પ્રારખ્ધ કર્મતું ફલ છે, પણુ તે રાગદ્રેષાદિકે કરી 
મુક્તિનો પ્રતિબંધ થતે। નથી. પ્રારખ્ધ કર્મ અનેક પ્રકારનાં 
હેય છે, તેથી તત્તવેત્તા પુરષો પણુ રાગદ્રેષાદિ અનેક 
ધર્મવાળા ન્નેવામાં આવે છે. માત્ર, તત્ત્વજ્ઞ પુરુષોતું 
આચરણુ જેઈ, તેના મોક્ષ વિષે સંદેઠુ કર્વે। નહિ, 
તેતા જાન તરફ જ દટ્દિ દેવી. ૨૮૭ 

શિષ્ય-તત્તજ્તાતીઓની પ્રત સમાન હોતી નથી. 
"રાઈ તત્તવેત્તાતી પ્રભૃત્તિ સર્વ વ્યવહારમાં હેય છે, 
અને કીતી પ્રજ્ત્તિ સર્વ વ્યવહારમાં હોતી નથી, પણુ 
આવશ્યક વ્યવહારમાં હેય છે; અતે કેટલાકની પ્રભૃત્ત 
તો શરીર્નિવાંહુ અથે ભોજનાદિક સૂધી જ હોય છે. 
જ્રાધતી પરતંત્ર પ્રબત્તિ હેય છે, તે 'ેાઇતી તે સ્વતંત્ર 
હેય છે, તેથી સંદેઠુ થવાતો સંભવ છે, અને તમે! 
કહો છે! કે સંદેઠુ કરવો જ નહિ, બારે કેવો નિર્ણય 
કર્વે। તે કહે. 

ઝુજ્-સર્વતી પ્રદૃત્તિ પોતપોતાના પ્રારખ્ધકર્મને અનુ- 
સાર્‌ થાય છે, માટે તત્તજ્ઞાતી પુસ્ષરો પોતાના પ્રારખ્ધ- 
કર્મતે અતુસારે ભલે વર્તે, તથાપિ તે સર્વને “હું બહમ 
છું' તે “બહા હું છું' એ પ્રકાર્તું એકાકાર જ્ઞાન સમાન 
હોય છે; તેમ જ અવિધાના સંબંધરહિત શુદ્ધ ભહ્મજૂપે 
સ્થિતિ એટલે મુક્તિ પણુ તેઓને સમાન હોય છે, એવે 
નિર્ણય કરવો! જેછ્એ., ૨૮૮ 

અવતર્ણિકા-આ ચિત્રદીપ પ્રકરણુનું તાત્પર્ય 
અને તેના અભ્યાસનું ફૂળ કહીને હુવે આ પ્રકરણુની 
સમાપ્તિ કરે છે. 


નમશિત્રં સ્વચેતન્વે વટે ચિશ્રમિવાપિંતમ્‌ । 

તાયયા તવુષેદ્યેવ વૈતન્યે વરિ્ષેષ્યતાય્‌ 1૨૮૬૨ 

સિત્રટ્રીવમિમ નિત્ય વેડ્તુચટ્ષતે તુષા? । 

હ્યતોડવિ તળશિત્રં તે સુતિન પૂવેવત્‌ ॥૨૨૦॥ 

શખ્ટાર્થ-જેમ પટમાં ચિત્ર કરવામાં આવે છે, 
તેમ સ્વસ્વસ્રપ ચૈતન્યમાં જગતૂનું ચિત્ર માયાએ 
કેલ્પેલું છે, તે જગત્‌ની ઉપેક્ષા કરીને જ ચૈતન્યમાં 
સમાપ્તિ કરવી. જે શુદ્ધખુદ્ધિવાળા સુસુક્ષુ પુરુષો આ 
ચિત્રદીપતું નિત્ય અતુસંધાન કર્યા કરે છે, તેએ આ 
જગતૂરુપી ચિત્રને જતાં છતાં પણુ પૂર્વવત્‌ (અજ્ઞાના- 
વસ્થાની પેઠે) તેમાં મોહું પામતા નથી. ૨૮૯-૨૯૦ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

આ આખા પ્રકરણુનું રહસ્ય શું છે તે હુવે તને કહું 
છું તે સાંભળ, જેમ શુદ્ધ કપડું છે, તેમ સ્વસ્વરૂપ 
ચેતન્ય છે; જેમ ચિત્રકાર કપડાંમાં ચિત્ર કલ્પે છે, તેમ 
માયા સ્વસ્વક્પ ચેતન્યમાં જગદ્રૂપી ચિત્ર કલ્પે છે; 
જેમ ચિત્રકારે કપડામાં ચિત્રેલાં ચિત્રમાં ચિત્રમ્ુદ્ધિ ન 
કરવાથી કેવળ આધારરૂપ શુદ્ધ પટ રહી જય છે, તેમ 
માયાએ કલ્પેલા જગતમાં જગદ્ષુદ્ધિ ન કરવાથી 
કેવળ આધારરૂપ ચૈતન્ય જ રહી જય છે; માટે જગત્‌ 
સય છે એવી બુદ્ધિ ન કરવી, પણુ આ ચૈતન્ય ખહ્મ 
જ સચ છે એવી બુદ્ધિ કરવી, એ જ આ ચિત્રદીપ 
પ્રકરણુનું રહસ્ય છે. ૨૮૯ 

એ ચિત્રદીપતું જે પુસ્પ નિરંતર્‌ અનુસંધાન એટલે 
શ્રવણુ, મનન, અને નિદિધ્યાસન ડરે છે તેને સ્પછટ 
પ્રતીત થતું જગત્‌ પણુ મિથ્યા ભાસે છે, અને તેમ 
થવાથી અજ્ઞાન અવસ્થામાં જીવતે જે અજ્ઞાનતાથી 
ભરેલો મોહ થાય છે તે મોહુ મટી જાય છે, ર૯૦ 


ઇતિ શ્રીમદ્રિયારણ્યસ્વામિવિરચિત પંચટશી વિષે ચન્દ્રકાન્ત વિવરણુસહિત 
ચિત્રદીપ નામનું છઠું પ્રકરણુ સમાપ્ત 
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તૃસતિદી'પ 





ડક 


ગવતરણિકા-તૃત્તિ એટલે સંતોષ, ધરાવું, મનઃકામનાનું પૂર્ણ થવું; અને દીપ એટલે પ્રકાશ, જ્યોતઃ 
અર્થાત્‌ જે સ્ાનવડે સંતોષ થાય, મનઃકામના પૂર્ણ થાય અને હુદ્યમાં આત્મસાનને। દીવો પ્રકટ થાય છે તેનું 
નામ તૃસ્તિદીપ છે. જેમ ધનથી તૃસ્તિ, વિષયથી તૃપ્તિ, વ્યવહારથી તૃસ્તિ, વિદ્યાથી તૃત્તિ આદિ પ્રવર્તે છે, 
તેમ અત્ર ખ્રહ્માદર્શી ગુરુ મળ્યાથી, અને તેણે આપેલા ઉપદેશથી; આત્માપરમાત્માની એકતાના અનુ- 
સંધાનનેો માર્ગ દાખવ્યાથી, શિષ્યનું અજ્ઞાન નાસી જાય છે, ને જ્તાનાપદેશથી ધરાય છે તે સાથે 
અદ્ભુત અનિર્વચનીય નિરતિશય સુખની પ્રાત્તિ થાય છે તેવા આત્યેતિક આનૈદજનક સંતોષને। પ્રકાશ 
થવાથી, આ પ્રકરણુને તૃપ્તિદીપ એવી અન્વર્શ સંજ્ઞા આપી છે. પુરુષ આત્માને જાણુતો નથી, પણુ 
“હું આત્મા છું, દેહુ નથી? એવી રીતે જાણે તો પછી તે કશાની ઈચ્છા કરતે નથી, તેમ શરીર માટે 
સંતાપે કરતો નથી, એ સિદ્ધ કરવામાં આ આખું પ્રકરણુ રચાયું છે. તેમાં સંસાર અસાર છે અને 
મિથ્યા છે, એવે નિશ્ચય થયા પછી પણુ, પ્રારખ્ધના ભોગ ભોગવવા પડે છે, પણુ તેની નિવૃત્તિ સાથે 
સર્વની નિવૃત્તિ થાય છે; અને એમ જીવનસુમ્ત થચેલા પુરુષને કંઇ જ અતૃત્િ જેવું રહેતું નથી, પણુ 
તેને તો નિરંકુશા તૃત્તિ જ છે; તે નિદ્રા, ભોજન કંઈ ઇચ્છતો નથી, પરન્તુ ઉદ્ાસીનપેરે યદચ્છાથી જે 
થાય તે નયા કરે છે, ભ્નોગવે છે, ને કદાપિ અજ્ઞાની તેને ગમે તેવે ન પણુ તે તો જ્ઞાનમાં જ મૌજ 
મારે છે, તે ઉલડું સર્વને તાર્ણાપાય દાખવીને તૃત રહે છે, એ આ તૃપ્તિદીપનું રહુસ્ય છે.ક# 

આ પ્રકરણુનો આધાર એક જ શ્રુતિ ઉપર છે, ભને તે શ્રુતિપર પૂર્ણ વિસ્તારથી આ પ્રકરણુમાં વ્યાખ્યાન 
કરવામાં આવ્યું છે. એ શ્રુતિમાં ચાર પદ સમાવેલાં છે. એ ચાર પટ્ટ આ પ્રમાણે છેઃ-- 

આલ્મામં ચેજ્‌। આ ડું સચ્ચિદાનંદ ખ્રહ્મ છું; એટલે પુરુષ-જીવ-આત્માને જ જાણે કે હું જ બ્રહ્મા છું; ને 

તેમ જાણ્યા પછી, 

જિનિશ્છન્‌ । કિયા વિષય ભોગની ઇચ્છા ડરતો, 

જ્ય જામાય। કિયા ભોક્તાના ભોગને માટે, 

શરીર અજલંશ્યસ્વ્‌। શરીરની પાછળ તે સંતાપ પાસે છે? 

એ ચારે પદપર પુષ્કળ વિસ્તારથી વ્યાખ્યાન કર્યું છે. જે શ્રુતિ ઉપરથી જ્ઞાનીને ઉપદેશ કીધે 
છે. તે શ્રુતિ આ પ્રમાણે છેઃ-- 

* ચિત્રદીપ સુધીનો આખો ગંથ શ્રીમદૂરાકરપાદાસને બેડેલા વિધારણ્યસ્વામીએ ૨ચેલેો છે, પણુ છર્ડ પ્રકરણું પૂર્ણ થતાં 
તેઓ ભ્રહ્માધામમાં ગયા, તેથી ગંથ અપૂર્ણું રહો હતો, તે તેમના ગુરુ શ્રીભારતીતીર્થમુનિએ પૂ્ણું કરવાનું આરંભેલું જણાય 
છે. શ્રીવિધારણ્યસ્વામીએ ગ્રૅથ ર્ચતાને। પ્રારંભ કર્યા પૂર્વે, આ ગ્રંથની રૂપરેખા આલેખેલી હોવાથી, શ્રીભારતીતીર્ષસુનિએ 
ગંથ પૂર્ણું કરવાનું રોષ રહેલું કામ ઉપાડી લીધેલું કહેવાચ છે, ને તેએએ અહિંથી ગ્રંથ લખવાનું આરંભ્યું એવો વિદ્ાનોનો 


અભિપ્રાય છે, ને તેવા જ વિચાર પંચદ્ઠશીનો ટીકાકાર રામકૃષ્યુ પણુ આપે છે, હું માતું છું કે તેમ નથી, પણુ અગીઆરમા 
પ્રકરણુથી શ્રીભારતીતીર્ષથસુનિના આરંભ છે. એ સંબંધી વિરોષ ચર્ચા આ ગ્રંથના ઉપોડૂધાતમાં કરેલી છે. 


૨૪૦ 


આવ્યાને ચેટ્રિગાનીયારયમસ્મીતિ ૧૨૧; । 
વિિચ્છન્વસ્ય વામાય શરીરમનુલગ્વોતૂ ।। ? ।। 
અસ્થાઃ જ્તેરમિપ્રાયઃ સમ્વમત્ર વિચાયેતે | 
જ્ીવન્મૃસ્સ્ય યા તત્તિ! તા તેન વિશષટાયતે ।।૨।। 


શખ્દાર્થ-પુરુષ જે, ફૂટસ્થસહિત ચિદાભાસ- 
આત્માને જાણે કે “આ હું છું, તો તે શું ઇચ્છ- 
તો છતે।, શાની કામનાને માટે, શરીરને પ્રજળે છે ? 
આ શ્રુતિના અભિપ્રાયનો આ પ્રકરણમાં સારી રીતે 
વિચાર કરવામાં આવ્યો છે, તે વિચારથી જીવ- 
ન્સુક્તને જે તૃત્તિ થાય છે તે સારી રીતે જાણવામાં 
આવે છે. ૧-૨ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

ગુજ્ન કહે છેઃ-હૈ શિષ્ય ! છ પ્રકરણુમાં જે વેદાંત- 
શાસ્ર સમજવ્યું છે તેમાં મેં તને યથાર્થ વેદાંતજ્ઞાન 
કરાવ્યું છે. તે ૭તાં હજી કંઈ સંશય રલો હોય તો 
તેના નિવારણાર્થે આ સાતમું પ્રકરણુ તૃપ્તિદીપ નામનું 
સંભળાવું છું. જેમ, દીવાથી ધડે।, વસ્ત્ર વગેરે પદાર્થો 
જેવામાં આવે છે તેમ આ પ્રકરણુતેો। અભ્યાસ કરવા- 
થી, “તેતું શ્રવણુ, મનનાદિ કરવાથી, જીવન્મુક્તિથી થતી 
તૃસ્તિનો પ્રકાશ એટલે દીવે। પ્રકટે છે. જે પહેલી શ્રુતિ 
કહી તે બુહદારણ્યક ઉપનિષત્‌ની છે, ને એના વ્યાખ્યાન 
રૂપ૫જ આ પ્રકરણુ છે. એમાં કહયું છે કે, જે જીવને, 
આત્માનું એવું અપરેક્ષ જ્ઞાન પ્રાતત થાય કે, સ્વપ્રકાશ 
અપરેક્ષ ફૂટસ્થ એટલે બહા હં પોતે છું, એટલે આ જવ 
સચ્ચિદાનંદ ખહ્મ જ છે, તો પછી એ જીવ એટલે ચિદા- 
ભાસને-કેઈ પણુ પદાર્થમાં ભાગાસકિત થતી નથી, કેમકે 
તેને ભોક્તા પોતાનાથી ભિન્ન જણાતો નથી, સર્વત્ર બહ્ા- 
મય જ-સ્વમય જ જણાય છે, અને તેમ જણાય તો પછી 
કિયા ભાગની ઇચ્છા માટે અતે કેના ભોગવવા માટે 
રારીર્‌માં તાપ, સંતાપ કરે છે ? તેને તો આત્મજ્ઞાન થયા 
પછી શરીર પાછળ વળગેલા જે અનથોં છે તેની 
નિરૃત્તિ થાય છે; જવન્મુકિતની દશા જેને। છેડો નથી 
એવા આનંદનું સુખ જ પ્રાતત થાય છે. ૧ 

પ્રારંભમાં કથેલી શ્રુતિનાો વિચાર્‌ આ પ્રકર્‌ણુમાં વિસ્તા- 
રથી કરવામાં આવ્યો છે. ફૃટસ્થ આત્મા અને જવ એ 
બન્નેનું અભેદપણું સિદ્ધ કરવામાં આ શ્રુતિનું પ્રાધાન્યપણું 
છે. તેવું અભેદપણું ન્નણુવાથી જવન્મુક્તિની દશાની તૃપ્તિ 
થાય છે, અને એ વાત આ શ્રુતિમાં પ્રતિપાદન કરી છે. ૨ 





ઉપેોદ્‌ધાત સ્કૃણિનિરૂપણ 
અવતર્ણિકા-અહીંથી ઇશ્વર, જીવ અને જગતની 
ઉત્પત્તિનું નિરૂપણ કરવામાં આવે છે, તેમાં ઈશ્ચરે 


શ્રી પંચદશી 


[ પ્રકર્‌ણુ 


રચેલી સ્ૃણિ કેટલી છે ને જીવે કલ્પેલી સ્ટ્રષિ કેટલી 
છે તે જણાવે છે. 


માયામાતેન ગીવેશો ૧રોલી વિ શુતત્વતઃ | 

જારિવતાવેય જ્ીવેશો તામ્યાં સર્ષ ત્રજર્વિતથ્‌ ।1રે॥। 

રૃક્ષળાહિપવેશાંતા વછિરીશેન જ ર્પિતા । 

જ્ઞાપ્રફાટ્િવિમોક્ઞાંતઃ સંસાર ગીવવાર્વિતઃ ॥૪। 

શખ્દાર્થ-“માયા આભાસે કરીને જીવ અને ઈશ્વર 
એ બેને કરે છે, એ પ્રકારની શ્રતિ છે, તેથી જીવ 
અને ઈશ્વર, બન્ને કલ્પિત જ છે; તે ખન્નેએ (જીવે 
અને ઈશ્ચરે) સર્વ (જગત્‌) કલ્પેલું છે. ધ#ક્ષણુ આદિથી 
લઇને પ્રવેશપર્યત સ્રણિ ઈશ્વરે રચેલી છે; અને 
જાગ્રતૂ આદિથી લઈને સોક્ષપર્ચયતનો સંસાર (સૃષિ » 
જીવે ૨ચેલે છે. ૩-૪ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવર્‌ણ 

ગુરુ-અહીં “આલ્માન ચેણ' એ શ્રતિતું વ્યાખ્યાન કર્‌- 

વાતું છે. વ્યાખ્યાનનાં પાંચ લક્ષણુ છેઃ- 
'વટ્રછેટ્‌: વરાષોવિઘદ્ઞો વાયયયોગના । 
આશેવસ્થ લમાષાનં ય્યાહ્યાનં પંચજણળય્‌ ॥ 

પદચ્છેદ, પદાર્થનું કથન, વિત્રહ (પદ ટાં પાડવાં તે), 
વાક્યની યો।જના (અન્વય) અને આક્ષેપ(શંકા)નું સમા- 
ધાન, આ પાંચ લક્ષણુ જેમાં હોય તે વ્યાખ્યાન ગણાય 
છે. “પ્રતિપાદન કરવા યોગ્ય અર્થને મનમાં રાખીને તે 
માટે અથૉતર્તું વણુન કરવું તેવું નામ ઉપેદ્ધાત છે. 
શ્રુતિમાં કહેલા પ્રથમ “પુસ્પ' પદના અર્થનું પ્રતિપાદન 
કરવાનું છે, અને તેને લક્ષમાં રાખી સદતું પ્રતિપાદન 
કરવાને આરંભ કરં છું, તેથી અત્રે સૃણિનું પ્રતિપાદન એ 
ઉપેદૂધાત છે. 

પ્રકૃતિ સત્ત્તગુણુ, રજેગુણુ અને તમોગુણુ, એ ત્રણુ 
ગુણુવાળી છે, ને જગત્નું ઉપાદાન કાર્‌ણુ છે, ચિત્‌ અને 
આનંદમય બ્રહ્મના પ્રતિબિબવાળી એ પ્રકૃતિને! ખીન્ને 
અર્થ માયા છે, પ્રકૃતિ ખે પ્રકારતી છેઃ-શુદ્ધસત્ત્વપ્રધાન 
અને મલિનસત્ત્વપ્રધાન. શુહ્સત્ત્તપ્રધાન તે માયા કહેવાય 
છે, અને મલિનસત્ત્વપ્રધાન તે અવિધા કહેવાય છે. એ 
માયામાં પ્રતિબિબિત ચૈતન્ય તે ઈશ્વર કહેવાય છે, અને 
અવિધામાં પ્રતિબિબિત ચેતન્ય તે જીવ કહેવાય છે. 
એ અવિદા કારણુશરીર કહેવાય છે, અતે તેનો અભિ- 
માની જવ પ્રાજ્ઞ કહેવાય છે. એ પ્રકારે તત્ત્તવિવેકના 
૧૫, ૧૬ અને ૧૭મા શ્લોકમાં માયા, અવિધા, ઇશ્વર 
અતે જવતું પ્રતિપાદન કરી ગયા છિયે. 

વળી શ્વેતાશ્ચવતર્‌ ઉપનિષત્માં પણુ કહ્યું છે કે, 'શીવે- 
શાવામાલેન જરોતસિ માયા માયા જાવિવા જ સ્વયમેવ મવલિ | 
માયા જીવ, અને ઈશ્વરને આભાસે કરીને કરે છે, અને 


હમું] 


સાયા પોતે જ અવિદ્યા થાય છે.' તેથી “પુસુષ' ખે પ્રકારના 


છે. જીવ અને ઉ₹શ્ચિર એ બન્ને માયાના કલ્પિત છે, 
અને તેમણે આ સધળું જગત્‌ કલ્પ્યું છે, એમ સિદ્ધ 
થાય છે. ૩ 
શિષ્ય-કહે।, યારે ઈશ્વરે કેટલી સૃદટિ કલ્પી છે? 
ગુજ્-પ્ક્ષિણુથી આરભીને પ્રવેશ પર્યત સૃષ્ટિ સર્વ ધશ્વિરે 
કલ્પેલી છે. “યફેક્ષસ વછુસ્થાં પ્રનાયેથ | તે ઈશ્વરે હું બહુ 
પ્રકારે થાઉં, પ્રકર્ષે કરીને ઉત્પન્ન થાઉં, એ પ્રકારે 
નેયું.” આ શ્રુતિમાં અવલોકન જ્ઞાન છે. વળી ઉશ્વર- 
સ્તી એ આદિ શ્રૃતિ છે, માટે ઇક્ષણાદિ કહેવાય છે, 
અને “અનેન ઝ્તીવેનાટ્મનાગુપ્રવિક્ય નામશ્વ વ્યાકરવા॥(ળ । 
આ જીવાત્મભાવે પ્રવેશ કરીને નામ તથા રૂપને સ્પટટ 
કરં,' એ પ્રવેશ શ્રુતિ છે; કારણુ કે તેમાં જીવરૂપે પર્‌મા- 
«માના પ્રવેશનું નિરૂપણુ કયુ છે. વળી એ અશ્વેર- 
સૃછિતી અંતશ્રુતિ છે, માટે પ્રવેશાંત શ્રતિ પણુ કહેવાય 
છે. એ બન્ને શ્રતિઓ ઈશ્ચરકહિપત સૃષ્ટિમાં પ્રમાણુ છે. 
શિષ્ય-જવે કેટલી સૃછ્િ કલ્પી છે ? 
ગુશ-જમ્રત્થી આરંભી મેોક્ષપર્યતની સૃદિ જીવે કલ્પી 
છે; કેમકે જવ તેતે! અભિમાની છે. 
'સ ₹૧ માયાષાર્મોદિલાલ્મા શરીવ્માસ્માય જરત્તિ થર્વન । 
જિયોશ્રવાનાર્વિસિત્રમોમે: લ છવ ઝાપત્પરિણત્તિનોલિ ॥ 
માયાએ કરીને ચોતરફથી મોહ પામેલો તે આ જવ, 
શરીરમાં રહીને સવ શુભાશુભ કર્મ કરે છે. તે જ જીવ 
સ્ત્રી, અન્ન, પાન આદિક વિચિત્રપ્રકારના ભોગે।વડૅ, નત્રદ- 
વસ્થામાં તૃપ્તિને પામે છે.' વળી, 
“હ્વજ્ઞેવવિ સીવઃ શલટુ:લમોત્તા ય્યમાયયા ૧૪વતઝીવરાવે । 
સુષુત્તિવાજે સવે વિજીને તમોડમિમૂત: જલજ્વમેસિ ॥ 
એજ જવ સ્વમમાં પણુ પોતાની માયાએ ડરીને 
કલ્પેલા આ જીવલે।કમાં સુખને. અને દુ:ખને! ભોક્તા 
છે; સુષુપ્તિ અવસ્થામાં જ્યારે સધળે। સંસાર્‌ લય પામે 
છે, યારે અન્તાને કરી પરાભવ પામેલે। જવ સુખરૂપતાને 
પ્રાસ થાય છે.' અને, 
વુનથ ઝન્સાંતરવામેયોમાટ્લ ઇવ ગીવ: ્વાવિતિ પ્રશટ: । 
વુરત્રયં થીફસલિ યશ્ર ઝીવય્સસલ્યુ ઝાસં લય વિચિત્રત્‌ ॥ 
ફરીથી, જન્માંતરનાં કર્મના યોગે કરીને, તે જ જીવ 
ઉંઘે છે અને નગે છે, અને ત્રણે પુર(”નમ્રત્‌, સ્વમ 
અને સુષુપ્તિર્પ શરીર)માં ક્રીડા કરે છે, તે જવથી 
નાનાપ્રકારતું આ સવે જગત્‌ થયું છે.' એ શ્રુતિઓમાં 
“નત્રત્‌ આદિ સંસાર જવકલ્પિત છે,' એમ ચોખ્ખું 
જણાવ્યું છે. “જમત્રત્‌ , સ્વમ અને સુષુત્તિ આદિ જગતને 
જે પ્રકાશ આપે છે તે ખહા હું છું, એમ નનણી જ્ઞાની 
વ બંધનથી મુક્ત થાય છે.' એ શ્રુતિમાં મોક્ષાંત 
સંસારતે। કર્તા છવ જ છે, એમ કહ્યું છે. ૪ 
૩૧ 


તૃસિદીપ 


૨૪૧ 


અવતરણિકા-એ પ્રમાણે પુરુષ શખ્દનો અર્શ 
જાણુવામાં ઉપચે।ગી સૃષ્ટિ કહી, હવે પુરુષ શખ્દને 
અથ કહે છે. 

ખ્રમાપિછ્ઠાનમૂતાલ્મા વૂટદ્યાલર્‌ચિટ્ષુઃ । 

ઝન્યોડ્ન્યાધ્યાલતો5લજધીસ્થત્ીવોડ્ત્ર પૂશ૧$ જ્‌ 

શબ્કરાર્થ-કૂટસ્થ અસંગ, ચિદ્રુપ અને બ્રમના 
અધિષ્ઠાનસ્રપ જે (આધારરૂપ) પરમાત્મા છે, તે 
અન્યોન્યના અધ્યાસથી સંખબંધરહિત ( પારમાર્થિક ) 
ખુદ્ધિમાં રહેવાથી જીવ કહેવાય છે, અને આહ્માનં એ 
શ્રતિમાં તેને જ પુરુષ કહ્યો છે. પ 

 શભન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

પરમાત્મા અવિકારી, અસંગ, ચિદ્રપ છે, અને દેહ તથા 
ઇંદ્રિય આદિના અધ્યાસનું અધિકાન છે. એ જ પરમાત્મા, 
સંબંધરહિત પારમાથિક ખુદ્ધિમાં તાદાત્મ્યાધ્યાસ થવાથી 
જવ કહેવાય છે. એજ જવ, આજત્માનં। એ શ્રુતિમાંના 
“ુરુવ' શબ્દનો અર્થ છે. “એકખીન્નમાં એકખીન્નના 
ધર્મતા તાદાત્મ્યધ્યાસથી પરમાત્મા જ સર્વ વ્યવહારવાળેોા 
થાય છે,' એમ શ્રી શંકરાચાર્યજએ શારીરિકભ્ષ્યમાં 
કલું છે. પુર એટલે નગર અને શયન એટલે સ્થિતિ 
કરે તે, નગરમાં સ્થિતિ કરે તે પુસ્ષ કહેવાય છે. જીવ 
શરીર્‌રૂપી નગરમાં રહે છે માટે જવને પુસ્ષ કહેવામાં 
આવે છે. શ્રુતિમાં પણુ “વર્ષ અય 9૨૧: શ્વાસ વર્વું વુરરિશયઃ । 
સર્વ પુર એટલે સવ શરીરમાં સ્થિતિ કરે છે માટે આ 
પુસ્ષ જવ છે.' વળી પુસ્ષ એટલે શરીરમાં સુખ ને દુઃખને 
સાક્ષાત્‌ અનુભવ કરવા માટે જે રહેલો છે તે પણુ. એ 
રીતે પુસ્ષ શખ્દની વ્યુત્પત્તિ છે, પુસ્ષ અને પૂરપ એ 
ખત્ને પર્યાય છે, એટલે બન્ને શબ્દનો એક જ અર્થ છે. 

તાત્પર્ય કે ફૂટસ્થ અથવા ચેતન્ય એ ખ્રુદ્ધિ આદિ સર્વ 
જગતનું અધિદાન છે અને તે જ ખુદ્ધિમાં પ્રતિબાંબત 
યવાથી જીવ ભાવને પ્રામ થાય છે, તેથી ફૂટસ્થ-ચૈતન્ય 
પુરૂષ કહેવાય છે. પ 

અવતરણિકા-શિષ્ય શંકા કરે છે કે, શ્રુતિમાં 
પુરુષ શખ્દે કરીને માત્ર ચદાભાસરુપ જીવ જ કહેવા 
ચોગ્ય છે. કૂટસ્થ એવા ચૈતન્યની સાથે ચિદાભાસ 
કડુવાનું શું પ્રયાજન છે? શુરુ તેના મનનું સમાધાન 
કરતાં કહે છે કે, મોક્ષાદિકની સિદ્ધિમાટે કૂટસ્થનું 
પણુ અહીં ગ્રહણુ કરવું ચેગ્ય છે. 

શ હ 5૫, જડે (૧ ૧૧૬ 

સાધિણાનો [વિષોક્ષાફી ગીવોડધિત્વિયતે ન તુ । 

વેવજો નિરાધેઇાનવિત્રાંતેઃ શષ્યસિર્0િ વક ।। ૧ ।। 

શખ્દાર્થ-મોક્ષાદિકમાં અધિછઠાનવાળા જ જીવ 
અધિકારી થાય છે; કેવળ ( અધિષ્ઠાન વિનાને ) 


૨૪૨ 


ચિદાભાસ અધિકારી થતો નથી; કેમકે અધિછઠાન- 
રહિત બ્રાંતિની કોઈ સ્થલમાં સિદ્ધિ હોતી જ નથી. ૬ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવર્‌ણ 

શિષ્ય-પુસ્ષ શખ્દનો અર્થ કેવળ ચિદાભાસ માનવે 
જઇએ; તેમ છતાં રૂટસ્થર્ચતન્યરૂપ અધિદાનસહિત 
ચિદાભાસને પુરષ શખ્દતે। અર્થ કેમ માને છો? 

ઝુરુ-કેવળ ચિદાભાસ મોક્ષ અને સ્વર્ગાદિકના સાધન- 
માં અધિકારી નથી, પરંતુ અધિદટાનરૂપ ફૂટસ્થ અતે 
ગૈતન્યસહિત ચિદાભાસ જ અધિકારી છે. એટલા માટે 
અમે પુસ્પ શબ્દને અર્થ, અધિદટાનરૂપ ફૂટસ્થ ચેતન્ય- 
સહિત ચિદાભાસ માનીએ છિયે. 

શિષ્ય-કેવળ ચિદાભાસ મોક્ષાદિના 
અધિકારી કેમ નથી? 

ગુસ્-જેમાં ભ્રાંતિ થાય તે અધિકાન કહેવાય છે, 
અને જેની ભ્રાંતિ થાય તે આર્‌પ્ય કહેવાય છે. લોકમાં 
અધિદ્ટાન વિના આરેપ્ય જેવામાં આવતું નથી; કેમકે 
રજ્જુ વિના સર્પનો ભ્રમ થતો નથી. અહીં અધિદાન 
રજ્જુ છે, અને રૂજીમાં સર્પ આરેપ્ય છે. હવે અધિદાન 
મૃટસ્થચેતન્ય વિનતા આરે્‌।ાપ્ય ચિદાભાસની સિદ્ધિ થશે 
નહિ,' એટલા માટે કેવળ ચિદાભાસ મેક્ષાદિમાં અધિ- 
કારી નથી. વળી જે મોક્ષની અવસ્થામાં રહે તે મોક્ષમાં 
આંધકારી કહેવાય. પુસ્ષને મોક્ષની પ્રાશિની ઇચ્છા છે, 
તે પુસ્પનો અથ જે કેવળ ચિદાભાસ માનીએ તો, તે 
ચદાભાસ મોક્ષની અવસ્થામાં રહેતો નથી; પરંતુ અધિ- 
દાન ફૂટસ્થચેતન્યસહિત ચિદાભાસને પુસ્પ શખ્દનો 
અર્થ માનીએ તો, તે મોક્ષ અવસ્થામાં પણુ રહે છે. 
માટે પુસ્ષ શખ્દનો અર્થ ફૂટસ્થચૈતન્યસહિત ચિદા- 
ભાસ માનવે જેદએ. ૬ 

શ્રાતિમાં રહેલા અછું પદતા અથતું નિરૂપણ 

ગઅવતરણિકા-અધિષ્ઠાન સહિત ચિદાભાસને જ 
સંસારાદિકની સાથે સંબંધ છે એ વાત કહે છે. 

અધિધછાનાંશસવુત્ત ખ્રમાંશમવજવતે । 

યહા તહ્‌ાડટૂં સંસારીત્યેવ તીવોડમિયન્યતે ॥ળા 

શખબ્દાર્થ-જીવ ન્યારે અધિષ્ાનના અશે કરીને 
સયુક્ત જે ભ્રમતો અંશ તેનો આશ્રય કરે છે, ત્યારે 
'હું સંસારી છું,/' એ પ્રમાણે અભિમાન કરે છે. ૭ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

છવ, જ્યારે અધકાન કૃટસ્થચૈતન્યને ગૌણુ માનૈ 
છેં, અને ચિદાભાસવાળા ચૃઠ્ટમ તથા સ્થુલને સ્વસ્વરૂપ 
માને છે; યારે “હું સંસારી છું”? એમ માને છે. ૭ 

અવતર્ણિકા-જીવના સ્વસ્પવિષે શિષ્ય શંકા 


સાધનમાં 


શ્રી પંચટ્શી 


[ પ્રકરણુ 


કરે છે, અને ગુરુ તેનું સમાધાન કરતાં અહું શખ્દના 
ત્રણુ અર્શ શિષ્યને સમજાવે છે. 


ખ્રમાંશર્ય તિર્સ્તાર્ષિછાનપષાનતા | 

યજા તરા સિરાત્માદ્મલજોડલ્મીતિ યુદ્ધયતે ।૮।। 

સાશજ્રેડદંજ્તિ્યુસ્તા વચમસ્મીતિ ચેચ્તૃળુ । 

ળયો સુશ્યો ટ્રાવણશ્યાવિત્યયેજ્ઞિવિયોડ(૫ઃ ।૨॥ 

જન્યોન્યાધ્યાતસ્વેળ વૂટસ્થામાવયોવેપુઃ ! 

ળ્જીમૂય મવેન્શુણ્યસ્તત્ર મૂરે? પ્રગુગ્યતે ॥ ૨ ૦1 

ૃથમામાસમૂટસ્થાવયુજ્યો તત્ર તર્વવિત્‌ । 

વર્યોવેળ પવુસડ્ફેશન્ટું છોવો ચ વૈરિવેો 11? ૨।। 

શખ્ટાર્થ-પણુ જ્યારે જીવ, બ્રમના અંશને! 
તિરસ્કાર (સિથ્યાપણાથી અનાદર ) કરીને અધિ- 
છાનની પ્રધાનતાને સ્વીકારે છે, ત્યારે “હું ચિદ્ટાત્મા 
છું, “હું અસંગ છું' એમ જાણે છે. જે અસંગ 
એવા ચિદાત્માને વિષે અહે પ્રત્યય ઘટે નહીં, તે 
પછી હું અસંગ ચિદાત્મા છું એમ જીવ કૈમ જાણે ? 
એમ તું જે કહેતો હોય તો સાંભળ. અરર શખ્દનો એક 
ઝુખ્ય અને બે અસ્રુખ્ય, એવી રીતે ત્રણ પ્રકારના 
અર્શ છે. ફૂટસ્થનું અને આભાસ ચિદાભાસ) તું 
સ્વસુપ અન્યેાન્યાધ્યાસે કરીને એક સ્પે થવાથી 
(અહે શખ્દનેો) સુ'ખ્ય અર્શ થાય છે; તેમાં મૂહો 
(અવિવેકી પુરુષો) (અહુ શખ્દને)) પ્રચાગ કરે છે. 
ચદાભાસને અને કૂટસ્થને જ્યારે પૃથકૂ પૃથક 
માનીસ ત્યારે તે ખન્નેને ગૌણુ અર્શ જાણુવા; કારણુ 
ફે તત્ત્વવેત્તા, લૌકિક વ્યવહારમાં અને વૈદિક વ્યવ- 
હારમાં અહે રાખ્દનો અનુકેમે પ્રચોગ કરે છે.૮-૧૧ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

એ જીવ, જ્યારે અહમ તથા સ્થૂલ દેહને મિથ્યા 
સમજ તેને! અનાદર કરે છે, અને અધિદાન ફૂટસ્થ- 
ચેતન્યને સ્વસ્વરૂપ માને છે, ત્યારે હું ચિદાત્મા છું, હું 
અસંગ છું, એમ નરણે છે, એટલે ભ્રાંતિ અશને લાગ 
થાય છે, અને અધિકાન ચૈતન્યને સ્વસ્વરૂપ નનણે છે 
યારે જ તેની સંસારની વાસનાઓ ટળી ન્નય છે, અને 
“હું તો અસંગ, નિલેપ સ્પાત્મા છું, એવું જીવને જ્ઞાન 
ચાય છે. 

શિષ્ય-અધિછઠાનરૂપ રૃટસ્થચૈતન્ય જવ છે એમ નને 
માનીએ તો, “ છવ પોતે હું ચિદાત્મા છું, અસંગ છું, 
એમ નનણે છે, એમ તમારં કહેવું અયોગ્ય થાય છે; 
કમકે ફૂટસ્થ અસંગ અને ચિદ્રપ હોવાથી અહંપ્રત્યયને। 
વિષય નથી. 


છ સું] 


શુજે-યઘપિ ફૂટસ્થ સુખ્યજત્તિએ કરીને અહ પ્રયયનેોા 
વિષય નથી ખરે; તથાપિ લક્ટણાૃત્તિએ કરીને અહુ- 
પ્રથયનો વિષય થાય છે ખરે. અહં શખ્દના અર્થ ત્રણુ 
મ્કારના છેઃ એક પ્રધાન, અને ખે ગૌણુ છે. 

શિષ્ય-અહં શખ્દનો મુખ્ય અર્થ સમન્નવે।.. 

ગુજ-અન્યોન્યાષ્યાસે કરીને ફૂટસ્થ અને ચિદાભાસનું 
સ્વરૂપ એકતાને પ્રાપ્ત યાય છે, તે જ અહં શખ્દને 
મુખ્ય અર્થ છે. 

શિષ્ય-તમે તેને અહં શખ્દતો સુખ્ય અર્થ કેમ 
માનો છો ? 

ઝુજ્-વસ્તુતઃ ફૂટસ્થ અને ચિદાભાસનાં સ્વરૂપ 
ભિન્નભિન્ન છે; તથાપિ વિવેક વગરના સર્વ અન્તાની 
પુસ્ષાો, અન્યોન્યાપ્યાસે કરીને એકતાને પ્રાતત થયેલાં 
ફૂટ્સ્થ અને ચિદાભાસના સ્વરૂપમાં અહે શખ્દનેા 
પ્રયોગ કરે છે, માટે અમે તેને “અહે' શખ્દને। મુખ્ય અર્થ 
માનીએ છિયે. 

શિષ્ય-અહે શખ્દના ખે ગૌણુ અર્થ ડયા છે ? 

ગુજ-જ્યારે ફૂટસ્થ અતે ચિદાભાસમાં અહં શખ્દના 
અર્થ ભિન્નભિન્ન માનીએ, યારે તે અઠં શખ્દના બન્ને 
ગોણુ અર્થો કહેવાય છે. 

શિષ્ય-એ ગૌણુ અર્થ કેમ છે? 

ગુજન-તત્ત્વવેત્તાએ, ફૂટસ્થ અને ચિદાભાસના અહં 
શખ્દનો પ્રયોગ, લૌકિક વ્યવહારમાં તથા વૈદિક વ્યવ- 
હારમાં અતુકમે કરે છે, માટે તે ગૌણુ છે. 

વળી ફૂટસ્થ અને ચિદાભાસની એકતા, સર્વ જનના 
વ્યવહારને વિષય છે; માટે તે અહે શખ્દને। મુખ્ય અર્થ 
છે. ફૂટસ્થ અને ચિદાભાસનેો ભેદ થેડડાના એટલે 
તત્ત્વવેત્તાના વ્યવહારને વિષય છે, અને વળી 'કોઈ કાલે 
એવા ભેદને! વ્યવહાર થાય છે, માટે તે અહં શખ્દતે 
ગૌણુ અર્થ છે. ૮-૧૧ 

અવતરણિકા--'ર્યાયેળ પ્રયુજ્ન। અનુકમે પ્રચોજે 
છે,' જે કહ્યું તેનું સપષ્ટ રીતે વિવેચન ડરે છે. 

છોવિવાવ્યવદારેડ્ટૂં મચ્છામીત્યારિયજો યુધઃ । 
વિવિચ્ચેવ ચિરામાલં યૂ.ટસ્થાસ વિવકષતિ ।? ૨।। 

ઝતદૂેડદં ચિટાસ્માદાપિતિ શાભ્રીયટદિતઃ । 
અદ્શચ્ણં પ્રયુસ્ડય વૂટરથે વેવછે લધ; ॥₹૨।। 

શખ્દાર્થ--તત્ત્વવેત્તા “હું જાઉં છું.' ઇત્યાદિ લોકિક 
વ્યવહારમાં કૂટસ્થથી ચિદાભાસને જુદો પાડીને જ 
અહે શખ્દે કરીને ચિદાભાસને કહેવા ઇચ્છે છે. 
તથા એજ તત્વવેત્તા, શાસ્રીય દૃષ્ટિથી કેવળ 
ફૂટસ્થમાં, “ હું અસંગ છું,' “હું ચિદ્દાત્મા છું/ આએ 
પ્રમાણું આ અહે શખ્દ્નો પ્રયાગ કરે છે. ૧૨-૧૩ 


તૃસિદ્ઠીપ 


૨૪૩ 


ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

તત્ત્વવેત્તા પુસ્ષ ધણીવાર કહે છે કે, “હું ન્નઉં છું,' 
“ડું સ્નાન કરં છું,' “ઠં ભોજન કરું છું,' ઈયાદિ લૌકિક 
વ્યવહારમાં, અહે શખ્દનો પ્રયોગ કરે છે, અને એ 
રીતે ચિદાભાસને ફૂટસ્થથી જદો કહેવા ઇચ્છે છે; કેમકે 
ગમન કરવું, સ્નાન કરવું, ભોજન કરવું, આદિ સધળેા 
વ્યવહાર, સ્થૂલ અને સૂટ્ષમ શરીરવાળા ચિદાભાસને જ 
છે, પરંતુ ફૂટસ્થને નથી; કેમકે ફૂટસ્ય નિષ્ક્રિય છે, એમ 
તત્ત્વવેત્તાઆ સારી રીતે નણે છે. ૧૨ 

તત્ત્વવેત્તાને વેદાંતશાસ્રના શ્રવણુમનનાદિકથી ચિદા- 
ભાસનું અને ફૂટસ્થનું સારી રીતે ત્તાન થયું હોય છે, 
તેથી તે નિય “હું અસંગ છું, “હું ચિદાત્મા છું, એ 
પ્રમાણે કેવળ ફૂટસ્થમાં અહ શખ્દને। વ્યવહાર કરે છે. 
ફેસ્ટથમાં અહં શખ્દતે। પ્રયાગ, ભાગયાગલક્ષણુા।થી થાય 
છે. એ પ્રમાણે તત્ત્વવેત્તા, ફૂટસ્થ અને ચિદાભાસમાં 
અહં શખ્દને। ભિન્નભિન્ન પ્રયોગ કરે છે તેપરથી જણાય 
છે કે, “હું અસંગ છું,' એમ તત્તવેત્તા સમજે છે. ઉપર 
નવમા શ્લોકમાં, “અસંગમાં અહંકાર ધટે નહિ,' એમ 
તેં શંકા કીધી હતી તેતું ઉત્તર્‌ પણુ તને અહોં આપ- 
વામાં આવ્યું છે. ૧૩ ભ 

અવતર્ણિકા--કૂટસ્થથી નૂદો ચિદાભાસ, “હું 
ફૂટસ્થ છું, એમ જાણવાને ચેોગ્ય નથી, આવી 
શિષ્ય શંકા કરે છે; ત્યારે કૂટસ્થથી ચિદાભાસ શભિજ્ 
નથી એ વાત ગુરુ સમજાવે છે. 


જ્ઞાનિતાડ્જ્ઞાનિતે ત્વાસ્મામાલલ્યેવ ન ચાસ્મનઃ | 
તથા ચવ્યપામાલ! નૂટસ્થોસ્મીતિ બુદ્ચતામ્‌ ? ૪ 
તાય ફોવશ્ચિટામાઉ; વૂયસ્થેવસ્વમાવવાન । 
આમાતત્વલ્ય મિથ્યાસ્વાત્જૂટસ્યત્વાડ્વશેષળાતૂ? ૧ 
શબ્દ્રાર્થ--શિષ્યઃ-જ્ઞાનીપણું અને અજ્ઞાનીપગું 
તો આત્માભાસ ( ચિદ્દાભાસ )ને જ છે. આત્માને 
(કૂટસ્થને ) નથી, તેમ છે માટે આભાસને ( ચદા- 
ભાસને) “હું ફૂટસ્થ છું એમ જ્ઞાન કેમ થાય? 
ગુરુઃ-અહીં એ ભિશ્નતાસ્પ દોષ ગણુવો નહિ; કેમકે 
ચિદ્ટાભાસ તો એક ફૂટસ્થર્પ મુખ્ય સ્વભાવવાળે। જ છે, 
કારણુ કે આભાસત્વ મિથ્યા હોય છે તેથી કૂટસ્થ- 
પણું જ અવશેષ રહૈ છે. ૧૪-૧૫ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 
શિષ્ય-ભિન્નભિન્ન ચિદાભાસ અને ફૂટસ્થ એ ખે અહં 
શબ્દના ગૌણુ અર્થ છે, એમ તમે કહ્યું, તેમાં કશી 
સમજણુ પડી નહિ, માટે સમનનવે। કે, અજ્તાનની નિશૃત્તિ 
માટે, “હું ફૂટસ્થ છું, અસંગ છું, ચિદાત્મા છું,' એ 


૧૪ 


શ્રી પંચદશી 


[ પ્રકર્‌ણુ 





પ્રકારનું સાન કૂટસ્થને થાય છે કે ચિદાત્માતે યાય છે ? 
એ પ્રેકાર્નું જ્તાન ફૂટસ્થને થાય છે, એમ માનવું તે 
કવળ અયોગ્ય જ છે; કારણુ કે કૃટસ્થ તો અસંગ અને 
ચિદ્રપ છે, તેથી તેને તે પ્રકારનાં સાનનું આવક્યક નથી. 
જેમ સૂર્ય પ્રકાશસ્વરૂપ છે, માટે તેમાં અંધકાર્‌ અને 
પ્રકાશની અસિદ્ધિ છે, તેમ ફૂટસ્થ પણુ નાનસ્વરૂપ 
છે, માટે તેમાં સ્ાનીપણા અને અન્નાનીપણાની અસિદ્ધિ 
છે. જે પ્રથમ અન્તાની હોય તેને ત્તાની થવું જેધઇએ, 
પણુ જ્ઞાનીને જ્ઞાતી થવાનું ધટિત નથી. હવે રૃટસ્થ 
કંઈ અજ્ઞાની નથી કે જેથી તેને તાતી થવું એઇ; એટલા 
માટે “તે જાન ચિદાભાસમાં છે' એમ કહેવું જેધએ. 
, છુવે જો તેમ કહે! તે! તેથી “ફૂટસ્થ અને ચિદાભાસ 
ખન્તે ભિન્ન છે,' એમ સિદ્ધ થાય છે. એ પ્રકારે ફૂટસ્થ 
અને ચિદાભાસનો ભેદ સિદ્ધ છતાં, “હું ફૂટસ્થ છું,' 
“હૈ અસંગ છું, “હું ચિદાત્મા છું,' એ પ્રકારનું સાન, 
ચિદાભાસને કૈમ સંભવે ? નહિ સંભવે. તેમ હતાં કદા- 
ચિત્‌ તે સાન ચિદાભાસને થતું હોય તો તે ભ્રમ છે, 
એમ માનવું જેધ્એ. જેમકે, કોઈ કંગાળને, “હું રાજ 
છું,' એ પ્રકારનું જે તાન થાય છે તે ભ્રમ છે. તે જ 
પ્રકારે ચિદાભાસને તે સાન થાય તો તે ભ્રમ જ છે. ૧૪ 

ગુજ્-જેમ, દરપણુમાં જે મુખ પ્રતીત થાય છે તે 
મુખાભ્ઞાસ છે, તેથી તે મિથ્યા છે, પણુ તેનું વાસ્તવ 
સ્વરૂપ તે શરીરમાં, ડેકની ઉપર્‌ રહેલે। સખ નામને 
જે ભાગ છે તે છે; તેમ અવિદ્યામાં જે ચિતતી પ્રતીતિ 
થાય છે તે ચિદાભાસ છે, માટે તે મિશ્યા છે, પણુ 
તેનું વાસ્તવ સ્વરૂપ તો રૃટસ્થ જ છે; એટલે, જેમ 
મુખાભાસ મુખથી ભિન્ન નથી, પણુ મૃખરૂપ જ છે, 
તેમ ચિદાભાસ ફૂટસ્થથી ભિન્ન નથી, પણુ ફૂટસ્થરૂપ જ 
છે. વળી એવે! નિયમ છે કે, સર્વનો બાધ થયા પછી 
જે અવરિષ્ટ રહે છે અને જેનો કેઈ પણુ બાધ કરી 
શકતું નથી તે જ સય હેય છે. જેમ મુખાભાસને ખાધ 
થયા પછી મુખ અવરિષ્ટ રહે છે, તેથી તે મુખ જ 
સય છે; તેમ ચિદાભાસનો બાધ થયા પછી ફૃટસ્થ 
અવશ્િષ્ટ રહે છે, માટે ફૂટસ્થ જ સલ છે, તેથી તે 
દર્શાવેલે! ભ્રમરૂપ દોષ સિદ્ધ થતે। નથી. 

તાત્પર્ય કે ચિદાભાસ ફૂટસ્થ સ્તરરૂપ જ છે, તેથી 
“હું ફૂટસ્થ છું, “હું અસંગ છું, “હું ચિદ્પ છું,' એ 
પ્રકારતું ચિદાભાસને થયેલું ત્તાન ભ્રમરૂપ નથી. ૧૫ 

અવતરણિકા-'હું ફૂટસ્થ છું,' “હું અસંગ છું? 
એ પ્રકારના જ્ઞાનનાં મિથ્યાપણામાં શિષ્ય આશંકા 
કરે છે, અને ગુરુ તેનું સમાધાન કરે છે. 


વૂટધ્યોડશ્મીતિ વોધોડવિ વિચ્યા ચેતિ જો વરેત્‌। 
નદ સત્યતયામીઇં (ઝુલયેવિતવેળશ્‌ । ?૬ | 


શખ્ઢાર્થ-ત્યારે તો “હું ફૂટસ્થ છું' એ પ્રકારને 
બોધ પણુ મિથ્યા થશે, એમ તું જે કહેતે હોય 
તો અસ્તુ, નથી એમ ફેણુ કહે છે? રજજુમાં 
(કલ્પિત) સર્પનું વિસર્પણુ (હાલવુંચાલવું) જે જણાય 
છે તે અમને સત્યપણાથી માન્ય નથી. ૧૬ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવર્‌ણ 

શિષ્ય-આધાર્‌ મિથ્યા હોય તે! આધૈય પણુ મિથ્યા 
હેય છે. હવે જે ચિદાભાસ મથિશ્યા છે, તો પછી 
ચિદાભાસમાં રહેલું 'હું ૂટસ્થ છું,' “અસંગ છું,' “ચિદ્રૂપ 
છું, એવા પ્રકારનું ત્તાન પણુ મિથ્યા થવું જેધએ. 
અહોં આધાર ચિદાભાસ છે, અને આધેય ત્તાન છે. 

ગુજ-'હું કૃટસ્થ છું,' “અસંગ છું,” “ચિદાત્મા છું,' 
એ પ્રકારનું ચિદાભાસતું ત્તાન મિથ્યા છે, એમ તારું 
કહેલું યથાર્થ જ છે. અન્તાનનું મિથ્યાપણું, અમને પણુ 
માન્ય છે. ફૂટસ્થથી ભિન્ન સર્વ મિથ્યા છે, એમ અમે 
સ્વીકારીએ છિયે તેથી, જેમ ર્‌ન્જુમાં કહિપિત સર્પના 
ખછ્ઠફાડા અને હાલવુંચાલતું આદિ સધળું કહિપત છે, 
તેથી મિશ્યા છે, તેમ બહ્મમાં કલ્પિત ચિદાભાસનું “હં 
ફેટ્સ્થ છું, “અસંગ છું,' “ચિદ્રપ છું,' એ પ્રકારનું ત્તાન 
પણ્‌ કહ્પિત છે માટે મિથ્યા જ છે. ૧૬ 

અવતર્ણિકા-ઉપર કહ્યા પ્રમાણે જે જ્ઞાન પણુ 
મિથ્યા થાય, તો પછી સંસારની નિવૃત્તિના અભાવ 
થશે એવી શિષ્યે શંકા કરી, તેથી ગુરુ કહે છે. 

ર ૨ ૨૪ હ ૨૪" 4... ૨ ૨ 
તાદશૅનાવિ વોધેન સતાર દિ નિવતેતે 
યક્ષાનુસ્યો દિ વજ્િરિત્યાઇઝોવિવા ગના; ૨૭ 

શખ્દાર્થ-તેવા મિથ્યા બોાધે (“હું કૂટસ્ય છું, એ 
પ્રકારનાં મિથ્યા જ્ઞાને) કરીને પણુ સંસારની નિવૃત્તિ 
થાય છે એ નક્કી છે. કારણુ કે લૌકિક જને। કહે 
છે કે, જેવો! યક્ષ તેવું બલિદાન. ૧૭ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણુ 

શિષ્ય-જ્યારે તમે, “હું ફૂટસ્થ છું, એ પ્રકારના 
માનને મિથ્યા માને। છે।, યારે તે મિથ્યા જ્ઞાનથી સંસાર- 
ની નિજૃત્તિ થશે નહિ, કારણુ કે મિથ્યા પદાર્થથી કોઈ 
પણુ કાર્ય સિદ્ધ થતું નથી. 

ગુર-'જેવો યક્ષ તેવું બલિદાન,' “જેવા દેત તેવી 
પૂજ,” “છાણુના દેવને કપાસીઆની આંખે।,' એ પ્રમાણે 
લોકમાં કહેવતો છે તેને અતુસરી, જેવો! સંસાર તેવું 
તેની નિજૃત્તિનું સાધન જ્ઞાન. સંસાર્‌ મિથ્યા છે, માટે 
તેની નિનૃત્તિનું સાધન જ્ઞાન પણુ મિથ્યા છે; એવી રીતે 
મિથ્યા જ્ઞાનથી સંસારની નિરૃત્તિ થઈ શકે છે. જેમ 
સ્વમનતે। સિહ મિથ્યા છે, છતાં તેને જવાથી નિદ્રાની 
નિટત્તિ થાય છે, તેમ મિથ્યા જ્ઞાનથી સંસારની નિશૃત્ત 


છ મું] 
થાય છે. હે રિષ્ય | પરસ્પર સમાન સત્તાવાળી વસ્તુ 
સાધકબાધક થઈ શકે જે, પણુ વિષમ સત્તાવાળી 
વસ્તુ થઈ શકતી નથી. દાખલા તરીકે, વ્યવહારમાં 


રહેલા જવની ક્ષુધાતૃષા સય અન્નજળથી સટે છે, કંઈ 


પ્રાતિભાસિકથી એટલે બનાવટી અન્નજળથી મટતી 
નથી; વળી લોકવ્યવહાર્‌માં મનાતા જપામાંથી સાંકળાં, 
કલ્લાં, અઠ્ઠાસિયા થરો, પણુ છીપમાં જણાતાં જૂપાંથી 
થાશે નહિ; તેમજ ગ્રાતિભાસિક રોગ, ભુખ, તરસને 
ઉપાય પ્રાતિભાસિક ઔષધ, અન્ન જળ છે, તેમાં લૌકિક 
અન્ન, જળ 'ે ઔષધ કામ લાગતાં તથી. એ જ ગ્રમાણે 
દદિસૃટિવાદથી, પ્રાતિભાસિક રૂપથી અને રૃછિદછિ- 
વાદ્થી વ્યાવહારિક જુઠા સંસારતી એકતાવાળા મિથ્યા 
જ્ઞાનથી જ નિગૃત્તિ થાય છે, એમાં પારમાથિક જ્ઞાનનું 
કંઈ પણુ પ્રયોજન નથી, ૧૪ 

અવતરણિકા-પ્રતિપાદન કરવા માંડેલો વિષય 
સમાસ કરે છે. 

તઘ્યાટામાસષુરપ$ સવૂટર્થો વિવિચ્ય તમ્‌ | 

નૂટસ્યોડશ્થીસિ વિજ્ઞાતુમદ્તીલ્યમ્વધાચ્છાતિ; ?૮ 

શખ્દાર્થ-તેટલા માટે ફૂટસ્થસહિત જે આભાસ- 

રષ ( ચિદ્ટાભાસ) છે તે તે( ફૂટસ્થ )ને (પોતાથી) 
_ ભિન્ન કરીને “હું ફૂટસ્થ છું? એ પ્રમાણે જાણુવાને 
સમર્શ થાય છે, એમ શ્રતિ કહે છે. ૧૮ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

ચિદાભાસનું વાસ્તવ સ્વરૂપ કૂટસ્થ જ છે; માટે પુસ્પ 
શખ્દને। અર્થ ફૂટસ્થસહિત ચિદાભાસ છે, તે ચિદ્દા- 
ભાસ પોતાના મિથ્યા સ્વરૂપથી ફૂટસ્થને ભિન્ન કરીને, 
ભાગયાગલક્ષણાએ કરીને “હું ફૂટસ્મ છું” એમ જાણુવા 
સમર્થ છે, એવા અભિપ્રાયથી “હું છું' એમ શ્રુતિમાં 
કહ્યું છે. ૧૮ 

અપરેક્ષ સ્ાનમાટે શ્રુતિમાં રહેલાં “અયં” 

પદને! અભિપ્રાય 

અવતર્ણિકા-એ પ્રમાણું “૬₹૧:' અને “મ્મિ' 
એ ખે પદના પ્રથોગનેો અભિપ્રાય કહ્યા પછી, હુવે 
“અથ? પદા પ્રયોગનો અભિપ્રાય કહે છે. એમાં 
પ્રથમ સંશય અને વિપરીતભાવના રહિત જ્ઞાન થવા- 
માટે, “અહ એ પદને પ્રચોગ દર્શાવે છે. 

ક સ. ૪૧ 0પ 
ઝહંહ્ગ્ધાડવિષયેશ્તવોધો ફેદાત્મનીદ્યતે | 
તટૂટ્ઞૅતિ નિળેલુમયમિત્વમિધીયતે ॥ ?૨ ।। 

શખ્ઠાધ-જેમ લૌકિક જનેને દેહુરૂપ આત્મામાં 
સંદેહુ અને વિપરીતભાવના રહિત “હું ખ્રાહ્મણુ છું 
એવા બાધ થતો જેવામાં આવે છે, તેની પેઠે આ 


તૃસિદીપ 


૨૪૫ 





પ્રત્યગાત્મામાં બાધને નિર્ણય કરવા માટે, શ્રુતિમાં 
અમ એટલે આ' એ પદ કહેવામાં આવે છે. ૧૯ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 
જેમ અનજ્તાની જનોને દેહરૂપી આત્મામાં, “આ ઠું 
છું,' “હું ાહ્મણુ છું, ક્ષત્રિય છું, વૈશ્ય છું,' એ પ્રકારને 
ખે્‌।ધ થાય છે, તે ખોધ સંશય અને વિપરીતભાવના 
વિનાનો! થાય છે, તેમ પ્રયગાત્મામાં પણુ; “આ હું છું,' 
એવે ખોધ સંપાદન કરવો! જેઈએ; કારણુ કે તેવા 
મેથી મુક્તિ પ્રાત થાય છે, એવે! નિર્ણય કરવા માટે 
'આલ્માનં ચેન? એ શ્રુતિમાં “સયૅ' એ પદ કહયું છે. ૧૯ 
અવતરણિકા-સંશય અને વિપરીતભાવના વિનાનું 
અપરોક્ષ (પ્રત્યક્ષ) આત્મજ્ઞાન મોક્ષનું સાધન છે, એ 
વિષયમાં શ્રીશંકરાચાર્યપ્રણીત ઉપદેશસહસીનું પ્રમાણુ 
આપે છે. 
રેદ્દાલમજ્ઞાનવગ્જઞાને ટેટાત્મજ્ઞાનવાધવાર્‌ । 
ઝાત્મન્વેવ મવેઘસ્ય લ તેસ્છભવિ મચ્યતે ॥૨૦॥ 
શખ્દાર્થ-દેહુમાં જેમ આત્મજ્ઞાન થાય છે તેમ 
દેહાત્મજ્ઞાનનું ખાધક ઝ્તાન; જેને પ્રવ્યગાત્મા વિશે 
થાય તે પુરુષ, ઇચ્છા ન છતાં પણુ સુક્ત થાય છે. ૨૦ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 
જેમ દેહમાં હું મનુષ્ય છું.' એ પ્રકારનું ૬ઢ આત્મ- 
સાન છે, તેમ પ્રયગાત્મામાં “હું બહમ છું.” એ પ્રકારનું 
દઢ આત્મત્તાન જેને થાય તે આત્મવેત્તા કહેવાય છે. 
એ આત્મવેત્તા ન્નોક્ષની ઇચ્છા કરે નહિ તોપણુ તેને 
મોક્ષ પ્રાપ્ત થાય છે; કારણુ કે સંસારનાં કારણુરૂપ 
અગાનને નાશ થયો હોય છે, એટલે તેવાં જ્ઞાનથી 
દેહાત્માસૂપી અજ્ઞાનને! બાધ થાય છે. ૨૦ 
અવતર્ણિકા-'અય? પદના પ્રયોગને આંભપ્રાય 
નૂદો ધારીને શિષ્યે આશંકા કરી, તેપરથી ગુરુ 
તેનું ઉત્તર આપે છે. 
અયશિત્યઘર્‌ક્ષત્વણુચ્યતે ચેસટુચ્યતાય્‌ । 
ફર પિ ફ 
સ્વયંત્રવાશચેતન્યમપરોક્ષે તરા યતા ।। ૨? ॥ 
શખ્દાથ-શિષ્યઃ-શ્રુતિમાં કહેલા “બય' “આ? શખ્દે 
કરીને અપરોક્ષપણું કહેવાય છે તેનું ફેમ ? ગુરુઃ- 
ભલે તેમ કહેવાય, કારણુ ફે સ્વર્યપ્રકાશ એવું ચૈત- 
ન્ય સદા અપરેક્ષ છે. ૨૧ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 
શિષ્ય-જેમ “આ ધડો છે,' “યાદિ પ્રયોગમાં દે 
શખ્દે કરીને બતાવેલી વસ્તુનું અપરેક્ષપણું, પ્રયક્ષપણું 
પ્રતીત થાય છે, તેમ 'ાલ્માનં થત્‌' એ શ્રુતિમાં પણ 


૨૪૬ 


“ ઝર્ય? પદને પ્રયોગ કર્યો છે, તેથી “૬ શખ્ટે કરીને 
નિદિટ્ટ આત્માનું અપરોક્ષપણું પ્રતીત થાય છે, 

શુજ્-આત્માનું નિય અપરેક્ષપણું અમને ઇ૪ છે; 
ક્રારણુ કે અન્ય સાધનની અપેક્ષા વિના ભાસમાન થતું 
ચૈતન્ય વ્યવધાનના અભાવથી નિય અપરેક્ન જ રહે 
છે, એમ અમે સ્વીકારીએ છીએ. ૨૧ 

અવતરણિકા-પરોક્ષપણુ। અને અપરેોક્ષપણુ વિષે 
શિષ્ય પૂછે છે, અને ગુરુ તેનું ઉત્તર આપે છે. 

વરોક્ષમપરોક્ષં ર જ્ઞાનમજ્ઞાનાધિત્યર્‌$ । 

નિત્યાપરોક્ષસ્ષેડવિ ટૂય સ્વાર્શમે યથા ।। ૨૨ ॥ 

રાખબ્દાર્થ-“પરેોક્ષ અને અપરેક્ષ' તથા “જ્ઞાન 
ભને અજ્ઞાન? એમ ન્નેડકું જેમ દશમમાં છે, તેમ નિત્ય 
શમપરાક્ષરપ આત્માને વિશે પણ છે. ૨૨ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-“આત્મા સ્વપ્રકાશ અને ચિદ્રપ છે, માટે તે 
નિલ અપરેક્ષ છે,' એવે સ્વીકાર કરીએ તે। આત્માનું 
પરેક્ષપણું અને અપરેક્વપણું, તેમ જ ત્તાન અને 
અનગાનના આશ્રય ચિદાભાસનું વિષયપણું એ પ્રમાણે બંને 
ધટી નહિ; કેમકે એક આત્મામાં પરસ્પર વિસ્દ્ઠ ખે 
ધર્મ રહી રકે નહિ. આત્માનું અપરોટ્ષપણું આ પ્રકરણુ- 
ના ૨૧ મા શ્લ્લોકમાં વર્ણવ્યું છે; પરેકક્ષપણું “અવં' 
પદના પ્રયોગના અભિપ્રાયના વર્ણનથી સિદ્ધ થાય છે; 
સાન તથા અજ્ઞાનના આશ્રય ચિદાભાસ આ પ્રેકરણુના 
૧૪ મા શ્ક્ષોકમાં વર્ણવ્યું છે. 

ગુસ્ન-તેનું સમાધાન સાંભળ. પરેક્ષપણું અને અપરેક્ષ- 
પણું, સાનાશ્રયનું વિષયપાળું અને અઝ્તાનાશ્રયનું વિષયપણું 
એ બત્વે યુગલ, જેમ દશમા પુસ્ષતા અંકમાં ધટે છે, 
તેમ જ આત્મામાં પણુ ધટે છે. ૨૨ 

દશમ નામના દષ્ટાંતની સાત અવસ્થાએ। 

અવતરણિકા-દશમમાં પરેક્ષપણા અને અપરીક્ષ- 
"પણુ આદિ ન્નેડકામાં એ સિદ્ધાંત કેમ ઘટે છે, 
એમએમ શિષ્યે પૂછવાથી, ગુરુ તેનું ઉત્તર આપે છે તથા 
અનગ્નાનનું સ્વરૂપ દર્શાવે છે. 

નવલરરચાટ્તજ્ઞાનો રશયો વિષ્રયાત્તરા | 

ત વેસિ ર્શમોડ્સ્મીતિ વીદષ્થમાળોડવિ તાન્વ ૨ રૂ 

શબ્દાથે-નવ સંખ્યાએ કરીને જેનું જ્ઞાન હરાઈ 
ગ્‌ું છે એવો દશમો સુરુષ, તે નવને જતાં છવાં 
પણ, બ્રાંતિથી “હું દશમે! છું” એમ જાણુતે। નથી, ૨૩ 
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શિષ્ય-દશમામાં પરેક્ષપણાં અને અપરેક્ષપણાં આદિ 

યુગલ કેમ ધટે છે ? 


શ્રી પંચદ્શી 


| મ્રકરણુ 


ગુજ-એક દશમો પુસ્ષ ખીન નવ પુસ્ષની ગણુના 
કરતો હતો, અને તે નવે પુસ્ષરોને પોતે જેતો હતો, 
તોપણુ પોતાને વિસરી જવાથી ગણુના કરનાર, ભ્રાંતિએ 
કરીને પોતાને ન્નેતો ન હતો કે હું પોતે દશમે! છું. એ 
સિદ્ધાંત બરાબર સમનવવા માટે તને એતી કથા કહું 
છું તે સાંભળ. 

કોઈ દશ મૂર્ખ પુસ્ષો। કાર્ય પ્રસંગે પોતાને ગામથી 
ખીજે ગામ જવા નિકળ્યા. રસ્તામાં ચાલતાં એક નદી 
આવી. વર્ષાકાલ હોવાથી અને «છિ ધણી થવાથી નદી 
ભરપૂર હતી, તથાપિ આવશ્યકતું કાર્ય હોવાથી સામે 
પાર ઉતરવા માટે તે દશે જણા નદીમાં પડ્યા, અને 
તરીને સામે પાર ઉતર્યા. પછી એકને સંશય થયે કે, 
“આપણે ભરપૂર નદી તરી આવ્યા છીએ, તેથી આપણા- 
માંથી કરાઈ તણાઈ તો ગયો નથી. તેને! નિશ્ચય કરવા 
માટે દશ મૂર્ખામાંથી કોઈ એક સમજુ મૂર્ખો સોને 
હારદોર ઉભા રાખી ગણુવા લાગ્યો, તેમાં ખીજ નવ 
જણાને ગણ્યા, પણુ પોતે પોતાને ગણુવો ભૂલી ગયે!. 
ખીજ વખત પણુ નવ જણાને ગણ્યા, પણુ પોતે કે 
જે એક દષ્રા છે તેને ગણ્યો નહિ. તેથી તેણે નિશ્ચય 
કરીને કહ્યું કે, “આપણામાંથી એક ખૂડી મૂઓે, જુઓની 
દશમો પુસ્ષ આમાં નથી.' (એ સ્વસ્વરૂપનાં અન્ઞાનતું 
સ્વરૂપ છે, એ પહેલી અવસ્થા છે.) 

નવ પુરપષો-દશમે। કમ નથી. 

ગણુના કરનાર-દશમે તો ભાસતો નથી, તેથી દશમો 
નથી જ. (આ આવરણુનું સ્વરૂપ છે અને તે ખીજ 
અવસ્થા છે.) 

તે સાંભળી નવે જણાઓ સદન કરવા લાગ્યા, તેની 
સાથે ગણુના કરનાર પણુ રેવા લાગ્યો. (એ વિક્ષેપતું 
સ્વરૂપ છે તે ત્રીજ અવસ્થા છે. ) આ પ્રમાણે દશે 
જણુને રેતા જેઈ, કેઈ હેતુ માણુસ યાં આવી ચઢયો 
તેણે તેઓને પૂ૭યું. 

હેતુ માણુસ-હે ભાઇઓએ ! તમે સધળા શામાટે રડે છે! ? 

ગણુના કરનાર-અમારામાંથી એક જણુ નદીમાં ડૂબીને 
મર્‌ણુ પામ્યા છે, તેથી અમે રડીએ છિયે. 

હેતુ માણુસ-કયાં મરણુ પામ્યે। ? 

તેપર્થી ગણુના કરનારે, ઘેરથી નીકળવા આદિ સર્વ 
વૃત્તાંત રડતાં રડતાં કહી સંભળાવ્યે।. 

હેતુ માણુસ-તમે ગણી જુએ નવ છે કે દશ છે ? 

ગણુના કરનારે ઉભા થઈ નવને ગણ્યા, પણુ પોતાને 
ગણ્યો નહિ. પછી તે ખોલ્યો કે, “જુએ આ નવ છે; 
પણુ દશમો! નથી.” 

એ સાંભળી હેતુ માણુસે વિચાર કર્યો કે, “આ દશે 
જણા મૂર્ખા છે. જને હું તેને ગણુના કરીને નહિ સમ- 
જવું તો દશે જણા વ્યર્થ રુદન ફરીને મરણુ પામશે; 


છ મું] 
માટે યુક્તિથી સમજવું તો ઠીક.' એવે! વિચાર કરીને 
હેતુ માણુસે કહ્યું, “તમો! રડે મા.' 

દશે જણાઓ-અમારે એક જણુ મરણુ પામ્યે। છે, 
છતાં કેમ નહિ સદન કરીએ? 

હેતુ માણુસ-તમારે દશમે! જણુ છે, તે મરણુ પામ્યે 
નથી. (આ પરોક્ષ જ્ઞાનનું સ્વરૂપ છે, ને તે ચોથી 
અવસ્થા છે.) 

દશે પુસ્ષોઃ-હે ! હેં ! દશમે ડયાં છે ? 

હેતુ માણુસ-તમે સર્વ ખેસી જઓ; હું દશમાને 
બતાવું. 

તે વચન સાંભળી દશે જણુ બેસી ગયા; પછી હેતુ 
માણુસે પ્રથમ નવ જણાને ગણ્યા; યાર પછી દશમાને 
ગણીને કહ્યું ક, તું દશમો છે. (અ અપરેક્ષ જ્ઞાનનું 
સ્વજપ છે, ને તે પાંચમી અવસ્થા છે.) 

એ પ્રમાણું પોતાના જ અજ્ઞાનથી, પોતાને ભૂલી જનાર 
મૂર્ખાને સમજાવ્યા સારે તે દશે પુરૂષોએ શેક કરવે 
મૂકી દીધો, ( આ શૈક મોક્ષનું સ્વરૂપ છે, અને આ ૭ઠ્ઠી 
અવસ્થા છે.) અને તે સર્વતે પરમાનંદ થયો, (એ 
નિરંકુશ તૃપ્તિનું સ્વરૂપ છે, અને તે સાતમી અવસ્થા છે.) 

પછી તે દશે પુસ્ષો ખીજે ગામ પોતાનું કામ કરવા 
ગયા, અને તે હેતુ માણુસ પોતાને ગામ ચાલ્યો ગયે।. 
આ દશ પુસ્ષાનેો ઇતિહાસ, સ્વસ્વરૂપ ભૂલી જવામાં 
ધણું અગયનું દદ્ટાંત છે. ૨૩ 

અવતરણિકા-અન્ઞાનનાં કા્યેસૂપ આવરણનું સ્વ- 


૯ર 


૫ દર્શાવે છે. 

ન માંતિ નાસ્તિ ટશ રતિ સ્વં ટ્‌શવે તરા | 
મત્તા વસિ તરજ્ઞાનજતમાવરળં વિટુઃ || ૨૪ || 

શખ્દાર્થ-ત્યારે દશમે! પુરુષ પોતે દશમે! છતાં; 
દશમો! ભાસતો નથી, અને તેથી દશસે। નથી જ, એ 
પ્રકારે પોતાને માનીને કહે છે, તેને (વિદ્ધાન્‌ પુરુષે! ) 
અજ્ઞાનનું કાયૈ આવરણુ કહે છે. ૨૪ 
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જે ' એ મુસાફરોમાં ગણુના કરનાર મૂખ યદ્યપિ 
પોતે દશમો છે, પોતાને પોતે જુવે છે, તથાપિ પોતે 
પોતાને “દશમે!” “નણુતો નથી, અને તે કહે છે કે “દશમે! 
ભાસતો નથી અને તેથી દશમે! નથી.' આ આવરણુનું 
સ્વરૂપ છે, એ આવરણુ અનજ્તાનથી ઉત્પન્ન થાય છે; 
માટે આવર્‌ણુ અન્તાતતું કાર્ય છે, આમ શાસ્રવેત્તાએ 
ડહે છે. ર૪ 

અવતરણિકા-અજ્ઞાનના કાર્યમાં આવરણુની સાથે 
વિક્ષેપ કેમ છે તે, અસત્તાપાદક આવરણાંશનું નિવર્તક 
જે પરેક્ષજ્ઞાન છે તે, અને અભાનાવરણુની નિવૃત્ત 


તૃસિદીપ 


૨૪૭ 


કુરવા માટે અપરોક્ષનજ્ઞાનનું જે સ્વરૂપ છે તે 
સમજાવે છે. 


તયાં ૧મર રશ ર્તિ શોચન્પ્રરોટ્તિ । 
ઝજ્ઞાનજતવિલ્ષેવં રોટ્નારિં વિટ્યેષાઃ ॥ ૨૦ | 
ત મૃતો ર્શયોડલીતિ ઝ્ાત્વાડડ્સુવચને તહ્‌ । 
વરોક્ષસ્વેન જશમ વેસિ શ્વમીરિછોવવત્‌ ॥ ૨૧ ।। 
સ્વમેવ રશયોડસીતિ મળચિત્વા પર્શિવ; । 
અપરોક્ષવયા જ્ઞાત્વા રૃષ્યેવ ત રોહિતિ ૨૭ 


શખ્દાર્થ-“દશમે। નદીમાં મરી ગયે!' એ પ્રમાણે 
રોક કરતો દશમે! પુરુષ અત્યત રુદન ઠરે છે. એ 
રુદન આદિને પંડિતો અજ્ઞાનનું કાર્ય વિક્ષેપ કહે 
છે. પરન્તુ “દશમે! સ્રુએ નથી, પણુ છે,' શએ પ્રમાણે 
યથાર્શ નેનારનું વચન સાંભળીને, સ્વર્ગાદિ લોકની 
પેઠે, પરોક્ષપણાથી, દૃશમાને જાણે છે. તે પછી “તું જ 
દશમો છે, એ પ્રમાણે જ્યારે ગણીને ખતાવે છે 
યારે, અપરોક્ષપણાથી જાણીને પ્રસજ્ઞ જ થાય છે, 
પરંતુ તે રડતો નથી. ૨૫-૨૭ 
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દશમો માણુસ નદીમાં ડ્રબીને મરણુ પામ્યો નથી, 
પણુ જેને અનજ્તાનનું આવર્‌ણુ થયું છે તે એમ માની 
બેઠો કે “દશમો માણુસ તે। નદીમાં ડૂબી મુવે' અને તેથી 
શેક કરવા લાગ્યો અને રેવાકૂટવા લાગ્યો. એ રેવું 
તે જ વિક્ષેપતું સ્વરૂપ છે. અજ્ઞાનથી વિક્ષેપ થાય છે, 
માટે વિક્વેપ પણુ અન્તાનતું કાર્ય છે, એમ મહાત્માઓ 
માને છે. ૨૫ 

તે અન્તાનીને રેતોકૃટતો જેઈ, કેર યથાર્થ નનણુ- 
નાર માણસે તેને કહ્યું કે, રે તું જે દશમા માણુસને 
માટે રડૅ છે તે દશમો! માણુસ મરણુ પામ્યો! નથી, 
પણુ દશમા તો જીવે છે. તે સાંભળીતે સ્વર્ગે, 
વૈડુંઠ, કૈલાસ, બહ્યાલેક આદિના નામ માત્ર સાંભળવાથી 
ખાત્રી થાય છે ને તેપર શ્રદ્ધા ચોંટે છે તેની પેઠે, “દૃશમે। 
છે,' એમ માને છે, પણુ “દશમે। કયાં છે? તે યથાર્થ નણુતો 
નથી, છતાં પરે્‌હ્ષપણે જણે છે કે “તે છે, એ પરેદ્ય 
સાનનું સ્વરૂપ છે. એ પરેહ્લ તાનથી “નથી જ” એવા 
સાનની નિભૃત્તિ થાય છે. ૨૬ 

જ્યારે એ મૂખખાએ અન્તાનાવરણુમાં પોતે પોતાને 
ભૂલી ગયા લારે, તેમને કેઈ પંડિતે સમજાવ્યું કે, “દશમો 
માણુસ ડૂખી મુઓ નથી. ત્યારે તે અજ્ઞાની-ગણુના 
કરનાર્‌ં પૂછે છે કે, “હે ભાઈ ! દશમો માણુસ કયાં 
છે ?” યારે તે યથાર્થ જેનાર્‌ બીન્ન નવને ગણાવી 


તેને બતાવે છે કે, “તું પોતે જ દરામે। છે.' તે સાંભળી, 


૨૪૮ 


દશમાને પોતાના સ્વરૂપનું અપરેક્ષ (પ્રયક્ષ)જ્તાન થયું, 
નેતે રેવું, ફૂટવું મૂકી દઈ ઝટ પ્રસન્ન થયો. હે શિષ્ય | 
આ શે।કમોક્ષ તથા નિરંકુશ તૃપ્તિનાં સ્વરૂપ છે. અપરેક્ષ 
સાનથી અપ્રતીતિની નિશત્તિ થાય છે, પછી વિક્ષેપની 
નિભ્ૃતતિ થાય છે, અને તે પછી પરમાનંદતી પ્રાપ્તિ 
થાય છે, અને એ અસવચનું ઉત્પાદક અનજ્ઞાનાવરણુ 
તો પરેક્ષ ત્ાનથી જ નિભ્ત્ત થાય છે. દાખલા તરીકે, 
“સ્વર્ગ છે; એપરથી “સ્વર્ગ નથી જ' એવા પ્રકારનું 
અસત્યાત્પાદક અન્ઞાનાવરણુરૂપ જે હેતુ હતો તેની 
નિર્શત્તિ થઈ ગઈ પણુ એ પરેક્ષ ત્તાન છે. આ દશમના 
દૃષ્ટાંતમાં યથાર્થ જણનારાએ કહ્યું કે, “દશમે। છે,' 
તેપર્થી સર્વ અજ્તાનીઓને “દશમે! ડૂબી મુએ, દશમો 
નથી;' એવું જે અત્તાનથી ઠસી બેઠું હતું, તે આવરણુના 
અંશને નાશ થયે! ખર્‌ા, પણુ તે માત્ર પરોક્ષ સાન 
હતું. તે અસ્ઞાનીઓએ જાણ્યું કે, “દશમો! છે તો ખરે, 
પણુ તે તણુઇને કોઈ બીજે ઠેકાણે ચાલ્યો ગયે હશે, 
અથવા તો તે પાછળ રહી ગવેો ઇઉશે,' એવું વિકલ્પ- 
વાળુ, ભ્રાંતિવાળું જ માત્ર તાન થયું, કેમકે “તે દશમો 
ડયાં છે તેનું સાન ન હતું. પણુ એ અન્તાનાત્પાદક આવ- 
રણુનો નાશ થયા પછી અપરેક્ષ સાન થાય છે. તે પછી 
પેલા યથાર્થ નનણુનારાએ અનગ્તાનીઓના માથાપર્‌ ટપલી 
મારીને ગણાવ્યા કે, એક, બે, ત્રણુ, ચાર, પાંચ, છ, 
સાત, આઠ, નવ, ને “દશમો તે તું છે,' એટલે તે અન્તા- 
નીનું અજ્ઞાન નાશ પામી, પોતાને દશમે। જણી, તેને 
અપરીેક્ષ તાન થયું. એ જ પ્રમાણે પુસસ્‍્ષ પણુ અન્નાના- 
વર્‌ણથી ઘેરાઇ, પોતાનું અપરેક્ષ સ્વરૂપ જણી શકતો 
નથી, પણુ તેને કોઈ જણાવે છે યારે તે જણે છે. ર૭ 
જીવની સાત અવસ્થાઓ 
અવતરણિકા-એ દૃષ્ટાંતપરથી એક પછી એક 
એમ જીવની અજ્ઞાન આદિ સાત અવસ્થાઓ કેવી 
છે તેનું વર્ણન કરે છે. તેમાં પ્રથમ અન્ઞાનનું સ્વરૂપ 
દર્શાવી, તેનાં કાર્યર્નૂપ બે પ્રકારનાં આવરણ તથા 
વિક્ષેપતું નિરપણુ કરી, પરોક્ષ અને અપરોક્ષ ઝ્ાનનું, 
શૈ।કનિવૃત્તિનું તથા તૃત્તિનું સ્વરુપ દર્શાવી, ટષ્ટાંતમાં 
કહેલી સાતે અવસ્થાએ ચિદાભાસની છે, પણુ ફૂટસ્થ 
આત્માની નથી, તે વાત સમજાવે છે. 
અજ્ઞાનાડડ્ટ સિવિશ્ઞેષટ્રિવેધજ્ઞાનતૃતષયઃ | 
શોૉવાપમમ ર્ત્યેતે યોગનીયાશ્રિટાત્માતિ ॥ ૨૮ ।। 
સતારા સિત્તઃ સશ્નિટામાલઃ વારાષન | 
સ્વ્વપ્રવાશનૂ ટય સ્વતરવે નેવ વેરવયમ્‌ ।1૨૨।। 
ન માતિ નાસ્તિ વૂ.ટ્સ્થ દતિ વરદ પડત? । 


ચ ૫% ૭ 


વતો મોતાડદમસ્મીતિ વિજ્ષેથં તતિવવતે ।। રે૦ ।। 


શ્રી પંચદ્ટશી 


| પ્રકર્ણુ 


શખ્દાર્થ-અજ્ઞાન, આવરણ, વિક્ષેપ, પરોક્ષ અને 
અપરોક્ષ એવું બેપ્રકારનું જ્ઞાન, તૃત્તિ અને શેકનિવૃત્તિ 
આ સાત અવસ્શ્રાએ છે. એની ચિદ્ટાત્મામાં પણુ 
ચોજના કરવી. એ ચિદાભાસ સંસારમાં આસક્ત 
ચિત્તવાળા હોવાથી, કેઈ કાળે સ્વતત્ત્વ( પોતાના 
વાસ્તવસ્વસ્પ ) સપ, સ્વપ્રકાશજ્પ ફૂ ટસ્થને જાણુતે 
જ નથી, અને અન્તાની જીવ ચિદાત્મા સંખંધી 
પ્રસંગ નિકળતાં, “કૂટસ્થ ભાસતે! નથી? અને તેથી 
“નથી? એ પ્રમાણે કહે છે, તથા “હું ક્ત્તા છું, હું 
ભોક્તા છું,' એ પ્રમાણે વિક્ષેપને પ્રાસ થાય 
છે. ૨૮-૩૦. 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

અઝાન, આવરણુ, વિક્ષેપ, પરોક્ષ અને અપરેક્ષ 
એ ખે પ્રકારનું તાન, શોકની નિ્ટ્ટતતિ એટલે શોકને 
નાશ અને તૃપ્તિ, આ સાત અવસ્થાઓ દશમા પુસ્ષની 
છે, તેમ નિત્ય અપરેક્ષ ચિદાભાસની પણુ છે. એ 
ચિદાભાસનું ચિત્ત સદા સંસારમાં આસક્ત હેય છે; 
તેથી તે પોતાનું વાસ્તવ સ્વરૂપ, કે જે સ્વપ્રકાશ છે, 
ચિદ્પ છે, અને પ્રત્યગાત્મસ્વસૂપ છે, તેને કાઈ કાળે 
શ્રુતિના વિચારથી પગુ જણી શ્રક્તો નથી. એ જ 
અન્તાનનું સ્વરૂપ છે, અતે એ જીવની પ્રથમ અવસ્થા છે. 

“ટસ્થ ભાસતો નથી,' માટે “તે નથી? એવી રીતે 
અજ્ઞાની પુસ્પ ખોલે છે, તે આવરણુનું સ્વરૂપ છે. 
આવર્ણુ એ અન્તાનનું કાય છે, અને એ જવની 
ખીજી અવસ્થા છે. જેમ કૃટસ્થતી અસત્તા પ્રતીત 
થાય છે, તેમ આત્મામાં કત્તાપણાની અને ભોક્તા- 
પણાની પ્રતીતિ થાય છે, તેથી “દું ક્ત્તા છું,' “હું ભોકતા 
છું, એમ આત્મામાં કર્ત્તાભાક્તાપણાનો આરે્‌ાપ કરે 
છે તેતું કાર્ણુ સ્થૂલ તથા સૂટ શરીર સહિત ચિદા- 
ભાસ છે. એ વિક્ષેપનું સ્વરૂપ છે, અને એ જવની 
ત્રીજ અવસ્થા છે. 

શિષ્ય-તમે સ્થૂલ અને સૂદ્ટમ રારીર્વાળા ચિદાભાસને 
અહઠોં વિક્ષેપ કહો છો, અને આગળ વિક્ષેપ એ ચિદા- 
ભાસની અવસ્થા છે એમ કહી ગયા છે તે પરસ્પર 
વિરુદ્દ ભાસે છે. 

ગુંસ-ઉપર્‌ કહેલી સાત અવસ્થા જવની છે. લિંગ- 
શરીર, ચિદાભાસ અતે અધિટ્ટાનરૂપ ચૈતન્ય, એ ત્રણુ 
મળાને જીવ કહેવાય છે. તેથી વિક્ષપ એ જીવની અવસ્થા 
છે. સ્થૂલસૂટ્ષમ શરીરવાળે ચિદાભાસ વિક્લેપ છે. આવી 
રીતે અવસ્થાવાળા જીવની અવસ્થાએ ને વિક્ષેપ ભેદ 
છે. ૨૮-૩૦ 

અવતરણિકા-ગુરુ, પરોક્ષ અને અપરેક્ષ જ્ઞાનનું 
સ્વજ્પ, તથા શે।કનિવૃત્તિ થયા પછી નિરંકુશ તૃસતિ 
કેમ થાય છે વે કહે છે. 


હમું] 


અસ્તિ યૂટસ્ય ર્ત્યાહી ઘરોશ વેસિ વાતેયા । 
ઘશ્વાસ્કૂટર્ય ણ્વાસ્મીત્યેવં વેસિ વિગારતઃ 11૨ ?।। 
વતોમોસસ્વેવમારિ શોવગાતે તણુગ્યતિ । 
જત ઝુસ્ય ત્રાપળીયં પ્રાપૂમિત્યેવ તુષ્યતિ ॥331। 
શબ્દાથ-પ્રથમ તો વાર્તામાત્રથી (શુરુના ઉપ- 
દેશથી) “ફૂટસ્થ છે,' ઇત્યાદિ પરોક્ષપણેુ જાણે છે, 
અને પછી વિચાર કરતાં કરતાં “હું ફૂટસ્થ જ છું' 
એમ જાણુ છે (તે અપરેક્ષ જ્ઞાન કહેવાય છે). 
અપરેક્ષ જ્ઞાન થયા પછી “હું કત્તો, હું ભેોક્તા,' 
ઇત્યાદિ શેકસસુદાયના ત્યાગ ડરે છે, અને “કરવા 
ચોગ્ય કાર્ય કર્યું તથા મેળવવા ચોગ્ય મળ્યું, એ 
પ્રકારે સંતોષ પાસે છે. ૩૧-૩૨ 
કાઈ બરહ્મનિછ મહાત્માએ, કથાના પ્રસંગમાં શિષ્યને 
કહ્યું 8, “હે રિષ્ય ! ફૂટસ્થ એ નિવિકારી પરબ્રહ્મ છે. 
જેમ કોઈ બાળક પ્રારંભમાં ઉંવાં ઉંવાં કરે છે, પછી 
અસ્પટટ ઉચ્ચાર કરે છે, પછી બા કે મા બોલતાં શીખે 
છે અને પછી આ તારી મા, એને મા કહેવી એમ રિખ- 
વાય છે, તેમ રિખ્યના હૃદયમાં એવા ઉપદેશથી પરેક્ષ 
જ્ઞાન થયું, પણુ તે અતુભ્રવસિદ્ધ ન હતું; માત્ર ગુરુવ- 
ચનથી તેણું એટલું જ ન્નણ્યું કે પર્‌બહ્મ છે. એ જાન 
તે પરોક્ષ ત્તાન; એ જ જીવની ચોથી અવસ્થા. પછી 
તે શ્રવણુ કરે છે, તેતું મનન કરે છે, ને પછી નિદિ- 
ધ્યાસન કરે છે. એમ બહુ કાળપર્યેત એકમાં જ લેહુ- 
પ્રેમ-લગની લગાડી તેનું જ રટણુ કરે છે, ને પરિપકવ 
અતુભવ થાય છે યારે એકદમ જણે છે કે “ ફટસ્થ' 
છે, એમ જે ગુરુએ કહ્યું છે તે, બીજને કોઈ નથી પણ, 
“હું પોતે જ કૃટસ્થ છું.' એવું જે ત્તાન તેને થાય છે, તે 
અપરેક્ષ જ્ઞાન છે અને તે પાંચમી અવસ્થા છે. એ 
અપરેક્ષ જ્ઞાન થવાથી “હું કર્ત્તા છું,' “હું ભોક્તા છું' 
એ પ્રમાણે પોતામાં આરોપિત કર્ત્તાપણા અને ભાક્તા- 
પૃણાઆદિનેોા યાગ ડરે છે, અને તેથી તેના શે।કની 
નિજૃત્તિ થાય છે. એ શેોકમોક્ષનું સ્વરૂપ છે, અને એ 
જીવની છઠ્ઠી અવસ્થા છે. પછી “મારે જે કાર્ય હતું તે 
કર્યું, “મારે જે પ્રાપ્ત કરવાનું હતું તે પ્રાપ્ત થયું, એવી 
રીતે મનમાં સંતોષ પામે છે એ નિરંકુશ તૃપ્તિનું સ્વરૂપ 
છે, અતે એ જવની સાતમી અવસ્થા છે. ૩૧-૩૨ 
અવતરણિકા-ડવે ચિદ્ાત્મામાં લે સાતે અવ- 
સ્થાએ કેમ રહી છે તેતું વર્ણન કરી દેખાડે છે. 
અક્ષાનમાટતિસ્સટ્ટ્રિશેષથ પરોક્ષધીઃ | 
અપષરોલ્તષમતિ; શોવમોણસ્યજિર્સિરકુશા ।। રેરે ।। 
સળ્ાવસ્યા ફતા! સંતિ સિજ્ામાસ્વ તાસ્વિમો । 
વંધમોલ્ઞા સ્થિતો તત્ર તિજ્ઞો વંધકૃતઃ સ્છૃતા? રે૪ 
૩ર 


વૃસ્તિદ્વીપ 


૨૪૯ 


શખ્દાથે-અજ્તાન, અસત્વાપાદક તથા અભાના- 
પાદક એમ બે પ્રકારનું આવરણુ, વિક્ષેપ, પરોક્ષ 
જ્ઞાન, અપરીક્ષ જ્ઞાન, શોકનાશ અને નિરંકુશ (પ્રતિ* 
ખંધ વિનાની ) તૃસ્તિ, આ સાત અવસ્થાએ ચિદા- 
ભાસ( જીવ)ની છે. તે સાત અવસ્થાઓમાં ખંધ 
અને સોક્ષ રહેલા છે. તે અવસ્થાઓમાં પ્રથમ 
ત્રણુને બંધન કરવાવાળી નાણુવી. ૩૩-૩૪ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવર્‌ણ 
અજ્ઞાન, અસત્ત્વાપાદક એટલે “નથી જ' એમ સિદ્ધ કર્‌- 
નાર,તથા અભાનાપાદક એટલે અજ્ઞાન જ નક્કી કરનાર છે 
તે-એમ ખે પ્રકારનું આવરણુ, વિક્ષેપ, પરોક્ષ સાન, અ- 
પરેક્ષત્ઞાન, શોકનાશ અને નિરંકુશ તૃપ્તિ આ સાત અવ- 
સ્થા જવની છે. આ સાતે અવસ્થામાં બંધ અને મોક્ષ 
રહેલાં છે. આ સાત અવસ્થાઓમાં અજ્ઞાન, આવરણુ 
અને વિક્ષેપ આ ત્રણુ અવસ્થાએ જવને બંધન કરવ।- 
વાળી છે, એટલે એજ કારણોથી સંસારમાં જન્મમરણુ 
ભેગવવાં પડે છે. ૩૩-૩૪ 
અવતર્ણિકા-અન્ઞાન, આવરણુ અને વિક્ષેપ એ 
ત્રભુૃ અવસ્થાએ જીવને બંધન કરનારી છે, તે ત્રણુનાં 
સ્વરુપ તથા કાર્યનું નિરપણુ કરતાં, પ્રથમ અન્ઞાન- 
નું, પછી આવરણુનું, અને છેવટે વિક્ષેપનું સ્વરુપ 
તથા કાર્ય કહે છે. 
ન ઞાનામીત્યુરાસીનવ્યવદારસ્ય જારળમૂ | 
વિચારતરામમાવેન ચુસમજ્ઞાનમીરિતિણ્‌ ।। રજ ।। 
ઝમામેળ વિગાયોથ નાસ્તિ નો માતિ ચેસ્યલો । 
વિષરીતવ્યવટૂતિરાજુતેઃ જાયોમિષ્યતે ।। રે ૧ ।! 
ફેટ્ટ્રયાચિટ્ઞામાલફવો વિજ્ઞેવ રેરિતઃ । 
વતૃત્વાયાસિઇ; શવ; લંતારાઉ્યોડસ્ય વંષવાઃ રે૭ 
શખ્દાથ-“હું જાણુતો નથી' એવા ઉદાસીન વ્ય- 
વહારનું આત્મતત્ત્વના વિચારમાં પ્રાગભાવ-પૂર્વા- 
ભાવવાળું જે કારણુ તેને અજ્ઞાન કહે છે. અને “એ 
ભાસતોઃએ નથી, એ પ્રમાણુ વિપરીત વ્યવહાર કરવે। 
એ આવરણુનું કાયે મનાય છે. બે દેહુ (સ્થુળ અને 
સૂક્મ) સહિત જે ચિદ્દાભાસ છે તે વિક્ષેપ કહેવાય 
છે, અને કર્વૃત્વ આદિ જે અખિલ શેક તેને સંસાર 
કહેવામાં આવે છે અને તે સંસાર બંધનકારક છે. 
તે શેક વિક્ષેપનું કાય છે. ૩૫-૩૭ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 
ફટસ્થને અથવા કોઇને પણુ “હું નથી નણુતે' એ 
પ્રમાણે જે અનુભવ થાય છે તે અનજ્તાનનું સ્વરૂપછે. 


૨૫૦ 


એ કમત્તાન ન્યાં સૂધી આત્મતત્ત્વનો વિચાર થયે। નથી 
ત્યાં સુધી રહે છે; પરંતુ આત્મતત્ત્વતો વિચાર કર્યા 
પછી તે અત્તાનની નિજૃત્તિ થાય છે. “હું નથી જણુતે!' 
એ પ્રકારનો ઉદાસીન વ્યવહાર એટલે ધ્ષ્ટપ્રાપ્તિ માટે 
અનિણનતેો નાશ ઉચ્છવારૂપ વ્યવહારથી રહિત રહેવું 
તે અન્તાનનું કાર્ય છે. ૩૫ 

શાસ્રમાં કહેલા વિચારે! તજ દઈ કેવળ તર્કે કરીને 
'ૂટસ્થ નથી' અને “ફટસ્થ ભાસતોએ નથી' એમ કહેવું 
એ આવરણુનું સ્વરૂપ છે, અને એવે વિપરીત વ્યવ- 
હોર થવો એ આવરણુનું કાર્ય છે. ૩૬ 

સ્થૂલ અને ચૂદ્રમ, એમ ખે પ્રકારનું શરીર છે. એ 
બે પ્રકારના શરીર્વાળો ચિદાભ્ઞાસ તે વિક્ષપનું સ્વરૂપ 
છે. ક્ત્તાપણા, ભોક્તાપણા અને પ્રમાતાપણા આદિના 
અભિમાનથી શે।ક થવે। શએ વિક્ષેપનું કાર્ય છે. સંસાર- 
માં રહીને “આ મારં છે,' “આ તે હુંજ કરું છું, એવું 
અભિમાન વિક્ષેપથધી થાય છે. એનું ખીજું નામ સંસાર્‌ 
પણુ છે. એ સંસાર જ જીવના બંધનતું કારણુ છે. ૩૭ 

અવતરણિકા-આ ઉપરથી શિષ્ય ચિદાભાસની 
સાત અવસ્થાઓ વિષે શંકા કરતાં કહે છે કે, બે 
દેહવાળા ચિદ્દાભાસરૂપ જે વિક્ષેપ છે તેની ઉત્પત્તિ- 
ની પૂર્વે જ અજ્ઞાન અને આવરણુ છે, અને ચિદા- 
ભ્ઞાસ તો વિક્ષેપના પેટામાં આવી જાય છે, માટે 
તે અવસ્થાએ ચિદાભાસની ફેમ થઈ શકે? તે- 
પરથી ગુરુ ખુલાસો! કરીને સમજાવે છે. 


અજ્ઞાનમાર્ટાસિશ્રેતે વિ્ષેપાત્માજ પ્રસિટયતઃ । 
યયપ્યયા્યવચ્યે તે વિજ્ષેપસ્યેવ નાડડ્ત્મનઃ ।1ર૮।। 
વિક્ષેવોત્વસિતા પૂવેમષિ વિક્ષેપલસ્જતિઃ | 
અશ્વ તર્વસ્થાત્વમવિસ્ટું તતસ્તયોઃ । ર૨ ॥ 


શખ્દાર્ચ-જે ફે અજ્ઞાન અને આવરણુ આ બે 
અવસ્થા, વિક્ષેપથી પહેલાં પ્રસિદ્ધ રીતે છે, તોપણુ તે 
(અજ્ઞાન અતે આવરણુ) બે વિક્ષેપની જ અવસ્થાએ 
છે, આત્માની અવસ્થાઓ નથી. વિક્લેપની ઉત્પ- 
ત્તિની પહેલાં પણુ વિક્ષેપનો સંસ્કાર તો! છે જ, 
તેથી અજ્ઞાન અને આવરણુને ચિદ્દાભાસની અવ- 
સ્થાપણામાં વિરોધ નથી. ૩૮-૩૯ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 
શિષ્ય-તમે કહે છે। કે, “સાત અવસ્થાઓ ચિદાભાસ- 
(છવ)ની છે,' પણુ તે ખોડું છે, કારણુ કે અજ્ઞાન અને 
આવરણુ તે। વિજ્ઞેપના પહેલાં વિમાન છે; અને વિક્ષેપ 
તો અસ્ઞાન અને આવરણુ પછી જન્મે છે. વળી 
આતમા વિક્ષેપ પહેલાં પણુ વિધમાન છે, અને ચિદા- 


શ્રી પંચદ્ઠશી 


[ પ્રકરણુ 


ભાસ તે વિક્ષૈપતી અંદર્‌ સમાયલો છે. એટલા માટે, 
સાત અવસ્થાએ ચિદાભાસની સિદ્ધ થઈ શકતી નથી, 
પણુ પહેલી બે અવસ્થા આત્માની અને બાકીની પાંચ 
અવસ્થા ચિદાભાસની છે એમ માતે તો યોગ્ય ગણાય. 

ગુજ્-શે કે અજ્ઞાન અને આવર્‌ણુ એ બન્ને વિક્ષેપની. 
પહેલાં વિઘમાન છે, તાપણુ એ બે અવસ્યાઓ આત્માની 
નથી; કેમકે, આત્મા તો અસંગ છે, અને અસંગની 
કરાઈ પણુ અવસ્થા સંભવતી નથી. 

શિષ્ય-ન્યારે અજ્ઞાન અને આવરણુ આત્માની 
અવસ્થાઓ નથી, લારે તેઓ કે।1ની અવસ્થા છે ? 

ગુજશ-તે બન્ને અવસ્થાઓ ચિદાભાસની છે, અને તે 
અવસ્થા આત્માની સંભવતી જ નથી, ૩૮ 

શિષ્ય-જે અવસ્થાવાળા હોય તેને અવસ્થા સંભવે, 
અહોંઆ તો ચિદાભાસ વિક્ષેપના પેટામાં છે, અને 
તે અવસ્થાવાળા પણુ છે, અને અજ્ઞાન તથા આવરણુ 
આ બત્વે વિક્ષેપતી પેહેલાંતી અવસ્થાઓ છે. અવ- 
સ્થાવાળા, અવસ્થાથી પહેલાં વિધમાન હોવો જેઇએ 
એવે નિયમ છે. હવે અગજ્તાન અને આવરણુના જન્મ 
વખતે તો ચિદાભાસનેો અભાવ છે, “કેમકે અજ્ઞાન અને 
આવરણુ પછી વિક્ષેપ ઉત્પન્ન થાય છે; અને ચિદાભાસ 
વિક્ષેષના પેટામાં છે, એટલા માટે, “અજ્ઞાન આદિ ખે 
અવસ્થા ચિદાભાસની અવસ્થા છે,' એમ કહેવું કેવળ 
અયોગ્ય છે, 

ગુસ-યઘપ અજ્ઞાન અને આવરણુના સમયમાં 
અવસ્થાવાળા વિક્ષેપના પેટામાં રહેનાર ચિદાભાસને 
અભાવ છે, તથાપિ વિદ્વેપને સંસ્કાર તે સમયે પણુ 
રહે છે એ નકો છે. એટલા માટે, “અજ્ઞાન અને 
આવરણુ વિક્ષેપની અવસ્થાએ છે' એમ કહેવું અયોગ્ય 
નથી, પણુ યોગ્ય જ છે. માટે ચિદાભ્ાસની અવસ્થાનું 
વર્ણન કર્યું તે વિસ્દ્દ નથી. ૩૯ 

અવતરણિકા-શિષ્ય કહે છે કે, અજ્ઞાન અને 
આવરણુ તો ખ્રહ્માની અવસ્થાઓ છે. તે ઉપરથી 
ગુરુ શિષ્યના મનનું સમાધાન ઠરે છે. 

તરજ્નળ્વારવિતત્વેન ત્રજઞાવસ્યે શ્ય દતિ । 

ન શરુઃનીયં લવાસાં ત્રજાખ્વેવાપિરોપળાત્‌ ।૪૦। 

શખ્દાર્થ-પ્રહ્મામાં આરોપિત કરવાથી આ ખન્ને 
(અજ્ઞાન અને આવરણુ) અવસ્થાએ  ખ્રહ્ાની છે, એવી 
શંકા કરવી નહિ; કારણુ કે, સર્વ( અવસ્થાઓ )નો 
ખાહ્મયામાં જ આરોપ કરેલે! છે. ૪૦ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-હે ગુસ્દેવ ! વિક્ષેપના સંસ્કાર અપ્રસિદ્ધ છે. 
તેનો સ્વીકાર કરીને “ચિદાભાસની સાત અવસ્થા છે' 
એવું વર્ણન કરવા કરતાં, “અજ્ઞાન અને આવરણુ આ 


૭ મું] 
ખે અવસ્થાએ' ભાની છે, એવું વર્ણન કર્યુ હોત તે 
ઠીક થાત; કેમકે એ બન્ને અવસ્થાનું અધિકાન થકા 
છે, અને એ અવસ્થા પહેલાં બહા વિદ્યમાન છે. 

શુશ્-અન્નાન અને આવરણુનું અધિદાન અહા છે; 
માટે તે બન્ને અવસ્થા ખહાની છે, એમ માનીએ તો 
અતિપ્રસંગ નામના દોષ આવશે; કારણુ કે જેમ બ્રહ્મ 
અત્તાન અને આવરણુનું અધિષ્ઠાન છે, તેમ અન્ય પાંચ 
અવસ્થાઓનું અધિદાન પણુ બહમ જ છે એટલે સાતે અવ- 
સ્થાઓનું અધિષ્ઠાન હ્ય જ છે; તેથી તે સધળી અવસ્થા- 
એ બાની જ છે એમ માનવું એેધઇએ. હવે બહા તો 
અસંગ અને ચિદ્રપ છે, તેથી તેને કેઈઈ પણુ અવસ્થા 
સંભવતી નથી, એટલા માટે અજ્ઞાન અને આવરણુ 
એ ખે અવસ્થા પણુ જીવની છે એમ સિદ્ધ થાય છે. 
અર્થાત્‌ જે કે એ સાતે અવસ્થાઓનું અધિકઠાન બહમ છે, 
તથાપિ બહમ અસંગ હોવાથી, તેને કોઈ અવસ્થા ધટતી 
નથી, માટે સાતે અવસ્થાએ જવની છે એમ માનવું 
સકારણુ છે. ૪૦ 

અવતર્ણિકા-સર્વ અવસ્થાઓનું ખ્રહ્દામાં આરે- 
પિતપણું સામાન્ય રીતે છે, તોપણુ વિક્ષેપની ઉત્પત્તિ 
પછી થનાર સંસારીપણું આદિ અવસ્થાઓ જીવને 
આશ્રચે છે, એમ આપણે અનુભવ કરીએ છિચે, 
તેથી તે ખ્રહ્માની અવસ્થાએ કહી શકાય નહિ, એમ 
શિષ્ય શંકા કરે છે; અને ગુરુ તેના મનનું સમા- 
ધાન ઠરે છે. 

સંલાયેદં વિશુ્ટોડફૂં નિડશોવસ્તુષ ફત્યાવિ । 

ઝીવમા રસરાવસ્થા માંતિ ન વ્રજના યહિ ૪? 

ડં ત્રજ્લત્વમાને મરદૃષઠિતો ન ફિ | 

રતિ પૂર્વે અવશ્યે ચ માસેતે ગીવમે લણ ।૪૨।॥। 

શખ્દાર્થ-હું સંસારી છું, હું જ્ઞાની છું, હું નિઃશેક 
છું, હું (તુછ યુતકૃત્ય) છું, એ રીતે ઉત્તર અવસ્થા 
જવમાં રહેલી ભાસે છે, ખ્રહ્મમાં રહેલી ભાસતી 
નથી; એમ જે કહેતો હાય તો “હું અજ્ઞાની છું, 
ખ્રહ્મનું સત્વ (સત્તા) અને ભાન મારી ટૃષિમાં છે જ 
નહિં, અનુભવમાંએ નથી, એ પ્રમાણે પૂર્વની બે 
અવસ્થાએ (અજ્ઞાન અને આવરણુ) પણુ ખરેખર 
જવમાં રહેલી ભાસે છે. ૪૧-૪૨ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 
શિષ્ય-જેમ અજ્ઞાન અને આવરણુ બજે અવસ્થાઓ 
ખ્હામાં આરોપિત છે, તેમ વિક્ષેપ આદિ બીજી પાંચ 
અવસ્થાએ પણુ અહામાંજ આરેપિત છે. અજ્ઞાન, 
માવરણુ અતે બીજી પાંચ અવસ્યાએ। સમાત છે; તથાપિ 
[વિદ્દોપ ખાદિ પાંચ અવસ્યાએ।ા જીવમાં રહેલી છે એવો 


તૃસ્તિદીપ 


૨૫૧૬ 


અતુભવ થાય છે; કારખુ કે “હું સંસારી છું,' એટલે 
કત્તાપણા અને ભોક્તાપણા આદિ ધર્મવાળા ખું, “હું 
પરેક્ષન્ાનવાળે। છું,” “હું તત્ત્વ સાક્ષાત્કાર કરવાવાળે છું, 
“હું શોકરહિત છું,' “હું કરવાયોગ્ય કૃ કરી ચુકયો! તથા 
મેળવવા યેગ્ય હતું તે મેળવી ચુકયો તેથી સંતોષવાળેા 
છું;' એવી રીતે વ્યવહારમાં સ્પષ્ટ નજ્નેવામાં આવે છે, માટે 
વિક્ષેપ આદિ છેલ્લી પાંચ અવસ્યાએ જવની છે, પણુ 
ખઉાની નથી જ. 

ગુજ્-જેમ છેલ્લી પાંચ અવસ્થાઓ જવમાં રહેલી છે 
એવે! અનુભવ થાય છે; તેમ પહેલી ખે અવસ્થાઓ, અજ્ઞાન 
અને આવરણુ, પણુ જવમાં રહેલી છે એવે પણુ અનુ- 
ભવ થાય છે; કેમદ્ે “હું અગ્તાની છું,' “મારા અતુભ- 
વમાં બઉાની સત્તા અને ભાન આવતાં નથી,' એવી 
રીતે વારંવાર ખોલવામાં આવે છે. માટે પહેલી ખે 
અવસ્થાએ પણુ જવની છે, એમ જ માનતું, એટલે 
સાતે અવસ્થાએ જવની છે, એમ સિદ થશે. ૪૧-૪૨ 

અવતર્ણિકા-પૂર્વના આચાર્યો બ્રહ્માને અજ્ઞાનને 
આશ્રય કેમ કહે છે, તે વિષે શિષ્ય શંકા કરે છે; 
અને ગુરુ તેનું ઉત્તર આપે છે. 

અજ્ઞાનસ્યાશ્રયો ત્રજ્નેલ્યપિણાનતયા ગળુ | , 

જ્રીવાવસ્થાત્વપશ્ઞાનામિમાનિવ્યાટ્વાર્િપણ્‌ 1૪૨। 

શખ્દાર્થ-પ્રાચીન આચાર્વો, અધિછાનપણાએ ઠરી- 
ને અજ્ઞાનનો આશ્રય ખ્રહ્યા ક્ડે છે, પણુ અજ્ઞાનમાં 
અભિમાન કરવાથી જીવની અજ્ઞાનાવસ્થા છે એમ 
હું કડું છું. ૪૩ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-જ્યારે અજ્ઞાન અને આવરણુ એ ખે જીવની 
અવસ્થાઓ છે, યારે પૂર્વના આચાર્યોએ, અન્તાનના 
આશ્રય “થહ્મ; છે,” એમ કહ્યું છે તેનો શે અર્થ સમ- 
જવો? કાર્‌ણુ કે અજ્ઞાનના આશ્રય થહ્મા થવાથી બહાની 
અવસ્થા “અજ્ઞાન, છે' એમ સિહ થાય છે. 

ગુજે-“અજ્ઞાનનું અધિદઠાન ભહ્મ છે,' એવું પૂર્વના 
આચાયૉંનું કહેવાનું તાત્પર્ય છે. તેથી જ પૂર્વાચાર્યોએ, 
“અગ્નાનનો આશ્રય બ્રહ્મ છે' એમ કહ્યું છે. 

શિષ્ય-યારે તમે અન્ઞાનને જવની અવસ્થા કહે 
છો તેનું શું તાત્પર્ય છે? 
' ગુજશ-જીવ અજ્તાનમાં અભિમાન ધરે છે, તેથી “'અન્તાન 
જીવની અવસ્યા છે' એમ કહીએ છિયે. જેમ અગ્ાનનું 
અધિદટાન બહમ છે, પરંતુ તે કંઈ બહ્મની અવસ્થા નથી, 
પરન્તુ જવની તે અવસ્યા છે; તેમ આવર્ણુનું અધિ- 
છાત પણુ દ્ર છે, તાપણું આવરષણુ પ્રહાતી અવસ્થા 
તથી, પણુ જીવતી અવસ્થા છે એમ જાષૂવું જેપ્મે, ૪૩ 


૨૫૨ 


પરોક્ષ અને અપરેક્ષ' જ્ઞાન 

અવતરણિકા-એ પ્રમાણું અજ્ઞાન, આવરણુ તથા 
વિક્ષેપ એ ત્રણુ અવસ્થાએ ખૈધનનું કારણુ છે એવું 
પ્રતિપાદન કર્યા પછી, બાષ્ટીની જે ચાર અવસ્થાએ! 
રહી તેમાં પરોક્ષ જ્ઞાન અને અપરોક્ષ જ્ઞાન નામની 
ખે અવસ્થાઓ જ સુક્તિનું કારણુ છે, એમ પ્રતિપાદન 
કરે છે; તથા અજ્ઞાનનો નાશ થવાથી બે પ્રકારતું 
આવરણુ નાશ પાસે છે, અને કેવા સાનથી આવ- 
રણુની નિવૃત્તિ થાય છે તે વાત કહે છે. 


શાનટ્યેન નછેડસ્મિભન્ઞાને તત્જતાવતિઃ । 

સ માતિ નાશ્તિથેત્યેષા ટ્રિષિધાપિ વિનશયતિ ૪૪ 

પરોલ્ષસ્રાનતો નરવેટલત્વાડડ્યત્તિદેતુતા | 

ઝપરેક્શાનનાર્વા ઘમાનાડડવરિદ્રેતુતા ।। ૪% ॥ 

શખ્દાર્થ-પરોક્ષ તથા અપરેક્ષ એમ બે પ્રકારનાં 
જ્ઞાનથી અજ્ઞાનનો નાશ થયા પછી, “ભાસતેો નથી, 
અને “નથી, એવી રીતે બે પ્રકારનું અજ્ઞાને કરેલું 
આવરણુ પણુ નાશ પાસે છે. પરેક્ષગ્નાનથી અસ- 
ત્તાસૂ્પ આવરણૂનું કારણુપાણું નાશ પામે છે, અને 
અપરેક્ષ જ્ઞાનથી અભાનરપ આવરણનું કારણુપણું 
નાશ પાસે છે. ૪૪-૪૫ 


ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 


પરે।હ્ષસાન અને અપરેક્ષજ્ઞાન એમ ખે પ્રકારનું સાન 
છે. એ જાનને અજ્ઞાનથી આવરણુ થાય છે. એ આવરણુ 
પણુ ખે પ્રકારનું છે. “બહમ ભાસતો નથી,' અતે “બહા 
નથી, એ ખે પ્રકારનાં આવરણુ, ઉપર કહેલાં ખે પ્રકાર- 
નાં જ્ઞાનથી નિજૃત્તિ પામે છે. 

શિષ્ય-તમે તાન અને આવરણુ ખખે પ્રકારનાં કલ્ાં, 
અને “વળી ખે પ્રકારનાં જ્ઞાનથી ખે પ્રકારનાં આવરણુ- 
ની નિવૃત્તિ ચાય છે એમ પણુ કલ્યું તે તો ઠીક; પણુ 
કીયા જ્ઞાનથી જીયા આવરણુની નિજૃત્તિ થાય છે તે 
મને સમનવશે। ? 

ગુર-પરેક્ષત્તાનથી “કૃટસ્ષ છે નહિ,' એ પ્રકારનાં 
અસત્તારૂપ આવરણુનોા નાશ થાય છે, અને અપરેક્ષ 
સાનથી 'ફૂટસ્થ ભાસતો નથી' એ પ્રકારતાં અભાનરૂપ 
આવરણુને। નાશ થાય છે; અર્થાત્‌ ખે સાનથી ખે અન્ઞા- 
નને નાશ થાય છે. અજ્ઞાન એએ આવરણુનું જ કારણુ છે. 
એ કાર્‌ણુનો નાશ થવાથી કાર્ય આવરણુને પણુ નાશ 
થાય છે, એવા અભિપ્રાયથી ખે પ્રકારનાં ત્તાનથી બે 
ગ્રકાર્નાં આવરણુનો તાશ થાય છો, એમ તારે નિશ્રે 
સમજવું જેઈએ, ૪૪-૪૫ 


શ્રી પંચઠશી 


[ પ્રકરણુ 


શોકનાશ અને નિરંકુરા તૃસિ 

અવતરણિકા-હુવે જ્ઞાનના ફેલરુપ શેોકનાશ અને 
નિરંકુશ તૃત્તિ એ બે અવસ્થાનું નિસ્પણુ કરે છે. 

અમાનાડડ્વ(ને નછે ગીવત્વારોપસંક્ષવાત્‌ । 

૧હેત્વાઘતિણઃ કોય સંતારાજયો નિવર્તતે ૪૧ 

નિજ્ઞસે સવેલલારે નિત્યણુત્સ્વમાલનાત્‌ | 

નિરંજુશા મવેસત્તિઃ પુનઃ શૉજાલસુરવાત્‌ 1૪૭1 

શખ્દાર્થ-અભાનાપાદક આવરણુને। નારા થવાથી 
અને જીવપણાના આરેોપને। નાશ થવાથી, કત્તાપણા 
આદિ સંસાર નામને અખિલશે।ાક નિવૃત્તિ પામે છે; 
અને સર્વે સંસાર નિવૃત્ત થયા પછી નિભ્ગસ્રુક્તપણું 
ભાસવાથી નિરંકુશ એવી તૃત્તિ થાય છે; કારણુ કે 
ફરીને શેક ઉત્પન્ન થતો નથી. ૪૬-૪૭ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

અપરેક્ષ ત્તાનથી અભાનાપાદક આવરણુની નિભૃત્ત 
થાય છે, એમ ઉપરતા શ્લોકમાં કહ્યું છે. તે આવરણુને 
પડદો ફૂટી જવાથી, અર્થાત્‌ પુસ્ષના દિવ્યનેત્રોની 
સમક્ષ અહંપણાને। પડદો ફાટી જવાથી, “હું ક્ત્તા છું,' 
“હું ભોક્તા છું,' એ પ્રકારતે શેક જેનું નામ જ સંસાર 
છે, તેની સંપૂર્ણ નિટ્ત્તિ થઈ ન્નય છે. ૪૬ 

એ પ્રમાણે સંસારની સંપૂર્ણ નિનૃત્તિ થવાથી નિરંકુશ 
તૃપ્તિ પ્રાપ્ત થાય છે; કાર્‌ણુ કે સંસારની નિજૃત્તિ થવાથી 
પોતાનું નિયમુક્તપણું જીવને ભાસે છે, અને ફરીથી 
સંસાર ઉત્પન્ન થતો નથી. એટલે અહુંભાવ ઉત્પન્ન 
થવા પામતો નથી, તેથી આ જવ સદા તૃ જ ખની 
જાય છે. ૪૭ 

ગઅવતરણિકા-ઞાત્માનં ચેલત-આત્માને જે જાણે, એ 
શ્રુતિના અર્શનિસ્પણુ પ્રસંગમાં વચ્ચે અન્ઞાનાદિક 
સાત અવસ્થાને! પ્રસંગ અપ્રાસંગિક છે એમ શિષ્ય 
કહે છે. ગુરુ ક્હે છે કે, અપ્રાસંગિક કંઈ જ નથી, 
પણુ મૂળ શ્રુતિને અનુસરી જ બોલાયું છે. 

ઝપસેક્ષજ્ઞાનશોવાનિજ સવારે ૩મે ર્થે | 

અવચ્ચે ગીવમે ત્રત ઞાત્માનં ચેર્ટિતિ શતિ! ૪૮ 

શખ્દાર્થ-અપરેોક્ષજ્ઞાન અને શેો।કેનાશ નામની 
આ બે અવસ્થાઓ જીવમાં રહેલી છે એ જાણવા માટે; 
“આત્માને જે જાણે' એ શ્રુતિ કહી છે, ૪૮ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-હે દેવ ! તમે તો “આલ્થાનં ચેવ-આત્માને જ 
જાણે તો' એ ક્રતિના વ્યાખ્યાનનો આરંભ કર્મો છે, 
તેને મૂરી વચમાં અજ્ઞાન આદ્દિ સાત અવસ્થાનું વર્ણન 
ફેરી ફ્રોકટમાં કાળ શા માટે ગાળ્યો ? 


૭ સું] 

ગુજે-અસો ફ્રેકટમાં કાળ ગાળીએ છિયે એ તારી 
મૂહતા ખોલે છે. અમે જે કંઇ કહીએ છિયે તે પ્રસંગને 
અતુસરતું જ કહીએ છિયે. સ્જુટપણે કહેવાનું કારણુ તે 
આટલુંજ કે તારા મનમાં તે સિદ્ધાંત સુદઢપણે ઠૅસે, 
કે જેથી તું પાછળથી મોહમાં દોલાયમાન થાય નહિ. 

અમે કહેલી અત્તાનઆદિ સાત અવસ્થાઓ જવમાં 
રહેલી છે, તેમાંથી “અપરેોક્ષ જ્ઞાન' અને “શોકનાશ' એ 
ખે અવસ્થાઓનું પ્રતિપાદન કરવા માટે, “આસાન શેલ્્‌।' 
એ શ્રુતિ પ્રભત્ત થઈ છે. “અપરોક્ષ ત્તાન' અને 'શેકનાશ' 
એ ખે અવસ્થાએ જવની છે,' એવું એ શ્રૃતિનું તાત્પર્ય 
છે, તેનું નિરૂપણુ કરવામાટે, તેમાં ઉપયોગી પ્રથમની 
અજ્ઞાન આદિ અવસ્થાનું પણુ નિસૂપણુ કર્યું છે, તેથી 
ચાલતા પ્રસંગથી કંઈ પણુ અસંગત કહ્યું નથી. ૪૮ 


આત્માને વિષે પરોક્ષ સ્ાનનો સંભવ 

અવતરણિકા-શિષ્ય કહે છે કે, આ પ્રકરણુના 
૨૧ મા શ્લે।કમાં “અયમિલ્યવરોણસ્વથ્‌। “આ” ને અપ- 
રાક્ષપણું ક્હુવામાં આવે છે,' તેમ કહીને આત્માનું 
અપરેક્ષપણું ક્યું, વારે તો આત્માનું પરેોક્ષવિષય- 
પણું જતું રહેશે. ચુરુ તેના મનનું સમાધાન કરે છે. 

અયમિત્યપરક્ષત્વણુસ તટ્ટિવિષ મવેત્‌ । 

વિષયસ્તપ્રવાશવ્વાર્ટિયાડ્પ્યે્વ તઢીક્ષળાત્‌ ।૪૨।॥। 

શખ્દ્રાર્થ-વિષય (ચિદાત્મા) પોતે સ્વપ્રકાશ છે 
તેથી, અને ખુદ્ધિથી પણુ એવો જ અતુભવ થાય છે 
તેથી, અમં-“આ' શ પદે કરીને જે અપરેક્ષપણું 
કહેલું છે, તે આત્મા તથા ખુદ્ધિની વૃત્તિ, એવા 
ભેદથી બે પ્રકારતું છે. ૪૯ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-આ પ્રકરણુમાં આગળ “બયથિલ્યવસેથર્વં। 
એ શ્લોકમાં “અથ આ એ પદમાં' આત્માનું અપરેક્ષપણું 
કહ્યું છે, તેથી આત્મા અપરેક્ષ જ્ઞાનનો વિષય ઠરે છે. 
હુવે નિયમ એવે છે કે, જે અપરેક્ષ હોય તે પરોક્ષ 
ન હેય, તેથી એ આત્મા પરોક્ષ જ્ઞાનનો વિષય નથી 
એમ સિદ્ધ થાય છે. 

ગુજૂ-તેમ સિહ થતું નથી. આત્માની અપરેક્ષતા 
ખે પ્રકારની છેઃ સ્વપ્રકાશપણુ।થી પરેક્ષતા, અને ખુદ્ધિ- 
પૂવેક આત્માના સ્તપ્રકાશપણુાનાં જ્ઞાનથી અપરેક્ષતા. 
આત્મા ચિદ્રપ અતે સ્વપ્રકાશ છે, કારણુ કે આત્માની 
પોતાની સિહ્દિ માટે ખીજ સાધનની અપેક્ષા નથી, અને 
ખુદ્ધિવડે પણુ આત્મારૂપી વિષયનો અતુભવ થાય છે; 
તેથી “આ” આ શ્રખ્દથી જે અપરેક્ષપણું કહ્યું છે તે 
એટલે આત્માને તથા ખુદ્દિવત્તિતે એમ બનેને ઉદ્દેશીને 
મે પ્રફારતું જણાવ્યું છે, ૪૯ 


તૃષતિદીપ 


૨૫૩ 


અવતરણિકા-ફરી શિષ્ય આત્માના અપરીક્ષ 


જ્ઞાનવિષે શંકા કરે છે, અને ગુરુ ફરીથી તેના મનનું 
સમાધાન કરે છે. ' 


વરોક્ષશ્ાનવાજેડવિ વિષયરવપ્રજાશતા | 

સમા ત્રજ્ઞ સ્વધવાશપસ્તીત્યેવ વિશોષનાત્‌ 1૧૦1 

શખ્દાર્થ-પરેક્ષગ્ઞાનકાળમાં પણુ વિષયરુપ ખ્રહ્દાની 
સ્વપ્રકાશતા સમાન છે; કેમકે “ખ્રહ્ા સ્વપ્રકાશ છે,' 
એ પ્રકારનો અત્તુલવ થાય છે, ૫૦ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-તમે અપરેક્ષ જ્ઞાનના બે પ્રકાર કલ્રા, તે 
ભલે હોય, પરંતુ આત્માનું અપરેક્ષ ત્તાન કેમ સિદ્ધ 
થાય તે કહે. 

ગુજ્-બહ્ાનું સ્વપ્રકાશપણું પરેક્ષત્તાનનું વિરેધી 
નથી; જેમ અપરેક્ષ સતાન વખતે બહ્ાની સ્વપ્રકાશતા 
છે, તેમ પરેક્ષત્નાન વખતે પણુ બ્રહ્માની સ્વપ્રકાશતા તે। 
તેવીને તેવી જ છે. એટલા માટે, પરેક્ષત્તાન વખતે પણુ 
“હા સ્વપ્રકાશ છે,' એવું સાન થાય છે. એવી રીતે નિલ 
અપરેક્ષ છતાં પણુ આત્માનું પરેક્ષસાન સંભવે છે. ૫૦ 

અવતરણિકા-એપરથી શિષ્ય, જ્ઞાનના પરેક્ષ- 
પણાવિષે પ્રશ્ન કરે છે, અને ગુરુ તેનું ઉત્તર આપે છે. 

અફ ત્રભનત્યનુહ્િશ્ય ત્ર્ાસ્તીત્યેવણુછિરવન । 

વરોક્ષજ્ાનમેતશ ખ્રાંત વાષાડનિટ્વળાત્‌ ।।૧૨॥ 

ત્રણ નાસ્તીતિ માને વેત્સ્વાર્યાટ્ેત ત પ્વમ્‌ । 

૭ 2 ઝે આ 

ત સેવ ત્રવછે માન ૫રવાયોડ્તો ન વાજતે ૧૨ 

વ્યવસ્યતુછે માત્રે ખ્રમસ્વે સ્વમેધીર વિ । 

ખ્રાંતિઃ સ્યાટ્વવસ્યનુછેલાસ્લામાન્યોછેરટ્શેન 

ઝપરોકત્વયોગ્વસ્ય ન ઘરોકમાતિખમઃ । 
" વરોક્ષમિસ્યનુષઠેા્યોસ્વાસોક્યસમવાત્‌ ॥૧૪ || 

ક 0 બદ ૦ ૧% 

અશામ્રફ્ીલેખ્રોતિશ્ેટ્ટરાને રમો મવેત્‌ | 

નિર્શર્યાપિ સાંશત્વં વ્યાવસ્યોશાવિમેટલઃ 11૧૧ 

અભર્વાંશો નિવર્તેત પરોણજ્ાનલર્તથા | 

અમાનાંશનિવૃશ્તિ; સ્યાજપરોક્ષષિયા જૂતા ॥૧૧।। 

ટ્શમોડલ્તીત્યવિષ્રાંતે વરોલજ્ઞાનમીદ્યતે । 

ત્રજાસ્તીસ્યવિ તદ્્સ્યાર્શાનાવરળ સમમ્‌ ।૧૭॥। 

શખ્દાર્થ-હું ખ્રહ્મા છું? એ પ્રકારે ઉલ્લેખ ન 
કરતાં (ન જાણુતાં), “બ્રહ્મ છે/ એ પ્રકારે ઉલ્લેખ 
ઢરવો। (જાણુવું) એ પરેક્ષગ્નાન કહેવાય છે. એ (પરે।- 
ક્ષજ્ઞાન) ભ્રાંતિવાળું નથી, ઝરણુ કે તેના ખાષનું નિરૂ- 
પણુ ફરવામાં આવ્યું તથી, 'બ્રહ્ા નથી? શએવું વાકય 


વિ, 


૨૫૪ 


જો પ્રમાણુ હોય તો, “બ્રહ્મ છે' એ પ્રકારનું જે પરો- 
ક્ષ્ઞાન થયું છે તેના અવશ્ય બાધ થાય; પરંતુ એવું 
પ્રબલ પ્રમાણુ જવામાં જ આવતું નથી એટલા માટે, 
પરેોક્ષજ્ઞાનનાો ખાધ થતો! નથી. વ્યક્તિનો ઉલ્લેખ 
કર્યો નથી તેથીજ તું જે એ પરોક્ષજ્ઞાનને ભ્રાંત 
કહેતો હોય તો પછી, વ્યક્તિના અનુલ્લેખથી અને 
સ્વર્ગ છે એવા સામાન્ય ઉલ્લેખનાં દર્શનથી, સ્વર્ગ 
છે એવી ખુદ્ધિને પણુ ભ્રાંતિવાળી કહેવી પડશે. વળી 
અપરેક્ષપણાથી ગ્રહણુ કરવા ચોગ્ય ખ્રહમાનું પરે- 
ક્ષજ્ઞાન થવું તે ભ્રમ ગણાતો નથી; કારણુ કે ખ્રહ્વા 
પરોક્ષ છે એવે ઉલ્લેખ નથી, માત્ર અથથી જ 
ખાહ્માનું પરોક્ષપણું સંભવે છે. ખ્રહ્દાના અશનું ગ્રહણુ 
થતું નથી, તેથી તદ્રિષયક પરોક્ષન્ઞાન બ્રાંતિસ્પ 
છે એમ કહીશ તો! ઘટજ્ઞાન પણુ બ્રમરપ થશે. 
પણુ ઘટતો અવયવી છે તેથી તેના કોઈ કોઈ 
અંશેોનું ગ્રહણુ થઈ શકરી, પરંતુ બ્રહ્ા તો નિરવ- 
યવ છે માટે ત્યાં દોષ આવશે (એમ કહેતો હોય 
તો, જાણુવાનું કે) બ્રહ્ા સ્વસ્પે કરીને તો નિરવયવ 
છે,. તથાપિ વ્યાવર્ત્ય (નિષેધ કરવા ચોાગ્ય) અંશે।ના 
ભેદથી ખ્રહ્દાનું પણુ અંશસહિતપણું કલ્પાય છે. 
પરેક્ષનજ્નાનથી અસત્ત્વાપાદક ( અસદ્દભાવ સંપાદક) 
અન્તાનની નિવૃત્તિ થાય છે, તથા અપરીક્ષ જ્ઞાને કરીને 
અભાનાંશની (અપ્રતીતિ સંપાદક અનજ્ઞાનાંશની ) 
નિવૃત્તિ થાય છે. જેમ દશમો (પુરુષ) છે; એ 
પરેક્ષન્તાન, ભ્રાંતિરહિત જેવામાં આવે છે, તેમ જ 
“ખ્હ્યા છેઃ એ પ્રકારનું ગ્તાન પણુ ભ્રાંતિરહિત 
છે. (ખન્ને સ્થળમાં ) અજ્તાનનું આવરણુ સમાન 
જ છે. ૫૧-૫૭ 


ચન્દ્રકાન્ત વિવર્‌ણ 


શિષ્ય-આત્મા નિય અપરેક્ષ છે, અને બહમ આત્માથી 
અભિન્ન છે, તે ખહ્દાવિષે પરેક્ષસ્તાન કેમ સંભવે છે? 


ગુર-'હું બહા છું,” એ પ્રકારનું જસ્ાન અપરેોક્ષ જ્ઞાન 
કહેવાય છે, અને “બહમ છે' એ પ્રકારનું તાન, પરેક્ષ- 
સાન કહેવાય છે. યધપિ બહમ પ્રયગભિન્ન છે, તથાપિ 
તેની પરેક્ષતા સંભવે છે, કારણુ કે “હું બહમ છું,' એ 
પ્રકારે ન નણ્યા છતાં પણુ, ' બહમ છે,' એ પ્રકારનું 
સાન થઈ શકે છે. “બહમ છે,' એ પ્રકારે નનણુવું તે પરેક્ષ- 
તાન કહેવાય છે. 

શિષ્ય-ધહા પ્રસગભિન્ન છે અતે નિય અપરેક્ષ છે, 
તેમ છતાં પણુ બ્રહાનું જે પરે[ક્ષતાન યાય છે તે ભ્રમ 
છે એમ કેમ નહિ? 


શ્રી પંચદશી 


[ પ્રકરણ 


ગુજ-જ્તાનની બ્રમજ્પતા ચાર પ્રકારની છે. એક તો 
સાનના બાધ થવાથી બ્રમ થાય છે, તે ખાધ્યપણુથી 
ભ્રમ થયો કહેવાય છે. જેમકે, છીપમાં રૂપાનાં જ્ઞાનને 
જ્ઞાસ ચાય છે તેથી તે ભ્રમ છે. ખીજે ભ્રમ, તાન ન 
થવાથી ભ્રમ થાય છે તે. એ વ્યક્તિના અતુલ્લેખથી 
એટલે વ્યક્તિને ન જાણુવાથી ભ્રમ થયે કહેવાય છે. 
ત્રીજે ભ્રમ, અપરેોક્ષપણુાએ ગ્રહણુ કરવા યોગ્ય પદાર્થનું 
પરેોક્ષપણે ગ્રહુણુ થવું તે. ચોથો ભ્રમ, જ્ઞાનના વિષયના 
કાઈ અંશની પ્રતીતિ થવી, અને કાઈ અંશની પ્રતીતિ 
ન થવી તે, તેતું નામ અંશામ્રહણુ ભ્રમ છે. 

અહા છે,' એ પ્રકારનાં પરેક્ષજ્ાનને તું ભ્રમ કહે છે, 
તેથી તારા વિષે અનેક પ્રશ્નો ઉભા થાય છે. હું પૃછું 
છું કે, તું પરેક્ષત્તાનને ભ્રમ કહે છે તે શું બાધ્યપણાથી 
ભ્રમ કહે છે, કે વ્યક્તિના અનુલ્લેખથી ભ્રમ કહે છે, 
અથવા અપરેક્ષતાએ કરીને મ્રહણુ કર્‌્વા યોગ્ય વિષયનું 
પરેક્ષપણાએ કરીને ગ્રહણુ કરવાથી થયેલો ભ્રમ કહે 
છે, અથવા તે। અંશના અમ્રહણુથી ભ્રમ થયે। કહે છે ? 

શિષ્ય-હું એ બ્રમને ખાષ્યપણાથી થયેલે। ભ્રમ કહું છું. 

ગુજ-“થહ્મ છે,' એ પ્રકારનાં પરેક્ષત્તાનને ખાપ્ય- 
પણુથી ભ્રમ કહી શકાય નહિ; કારણુ કે, બાધ્યપણાથી 
થયેલા ભ્રમને। બાધ થાય છે. જેમકે, છીપમાં સૂપાતું 
સાન થાય છે તે બાષ્યપણુાથી થયેલો ભ્રમ છે. તે 
સ્થલમાં “આ જું નથી, પણુ છીપ છે,' એવી રીતે 
રૂપાનાં ત્તાનનો બાધ થાય છે. પણુ અહિ બહ્ામાં 
તેવી રીતે ખાધ થતો નથી, માટે ખબાષ્યપણાથી ભ્રમ 
થયો ગણાય નહિ. ૫૧ 

જેમ છીપમાં થયેલા જૂપાના ભ્રમ સ્થલમાં “આ 
રૂપું નથી,' એ પ્રકારનાં પ્રમાણુથી જૂપાનાં જ્તાનને 
ખાધ થાય છે, તેમ જે “બહમ નથી' એ પ્રકારનું પ્રમાણુ 
હોય તો, “બહ્મ છે' એ પરોક્ષ જાનને બાધ પણુ થાય; 
પરતુ તેવું પ્રમાણુ નથી તેથી પરેક્ષ સ્તાનનો ખાધ 
થતો નથી. 

શિષ્ય-જેમ “આ સ્ૂષું નથી' એ પ્રમાણુ કલ્પિત 
છે, તેમ “થહ્મ નથી' એ પ્રમાણુ પણુ કહિપત લેઇએ 
તો પછી “બહા છે,' એ પ્રકારનાં પરોક્ષ જ્ઞાનનો 
આધ થાય જ. 

ગુજે-“સૂસું તથી' એ પ્રમાણુ કર્પત નથી, પરંતુ 
પ્રલક્ષ છે, પ્રયક્ષ પ્રમાણુ સર્વ કરતાં પ્રબલ છે. તેમ 
જ “થકા નથી એ પ્રમાણુ પ્રયક્ષ નથી, તે તો કહિપત 
જ છે, માટે તે પ્રબલ નથી. વળી “બ્રહ્મ છે' એ 
પ્રકારે ભહાના અસ્તિત્વમાં શ્રુતિ, સ્મૃતિ આદિનાં અનેક 
ત્રેબલ ગ્રમાણુ। પણુ છે; પરંતુ “ભા તથી' એ પ્રકારે 
બહાનાં તાસ્તિત્વમાં શુતિ કે સ્મૃતિ આદિ 'કાઇતું એક 
પણુ પ્રમાણુ મળ્યું તથી, માટે 'મહા છે,' ખે મકારનાં 


હમું] 


પરેક્ષગ્નાનનો ખાધ થતો નથી, તેથી તે તાન બાષ્ય- 
પણુાએ કરીને ભ્રમરૂપ નથી. ૫૨ 

વળી જેમ કાશીપુરીમાં રહેવાવાળા પુસ્ષને દારકા પ્રયક્ષ 
નથી, તોપણુ તે દારકાતું સાન ભ્રમસૂપ નથી, પરંતુ 
પરોક્ષ છે; વળી “ આ સ્વર્ગે છે, ' એવી રીતે પ્રયક્ષ 
સ્વર્ગ જેવામાં આવતું નથી, તોપણુ “સ્વર્ગ છે' એમ 
સામાન્ય આકારે સ્વર્ગની પ્રતીતિ થાય છે, માટે સ્વર્ગ- 
જાન ભ્રમ નથી, પણુ પરોક્ષ છે; અને એ પરોક્ષત્ાનને 
ભ્રમ માનીએ તો સ્વર્ગજ્ઞાન પણુ ભ્રમરૂપ થઈ પડે, 
અને તેથી અતિપ્રસંગ નામને દોષ આવે. માટે અહીં 
વ્યક્તિના અનતુલ્લેખથી પણુ ભ્રમ માનવે! ઉચિત નથી. ૫૩ 

રિષ્ય-અપરેક્ષપણાથી બ્રહ્મનું ત્રહણુ થઈ શકે છે, 
પરંતુ તમે તો બહ્મનું પરેક્ષપણાએ ગ્રહણુ કરવાનું કહે। 
છે, પણુ તે જ્ઞાન તો ભ્રમવાળું છે, યારે બહ્મસ્ાનની 
પરેક્ષતા કેવી રીતે સિદ્ધ થાય છે ? 

ગુશ-બહ્મ પ્રચગભિન્ન અને નિય અપરોક્ષ છે, તેથી 
જઉ છે' એ પ્રકારનું થયેલું પરોક્ષતસાન ભ્રમરૂપ નથી, 
તેમ કેઈ ડૈકાણુ બહ્મ પરેક્ષ છે એમ પણુ કહ્યું નથી, 
તેમ તેવું તાન પણુ નથી. જેમ કે, લૌકિક પદાર્થો-જેવાં 
કે ઘટ, પતેલી, ગાગર-પ્રથમ પરોક્ષ હોય છે, અને 
પાછળથી તેનાં સૂપાદિક આપણા નણુવામાં આવે છે 
યારે તે તે પદાર્થો આપણુને અપરેક્ષ યાય છે, એટલે 
' આપણે તેનાં સૂપાદિકતે નનણીએ છિયે; તેવી જ રીતે 
ભહાના અપરેક્ષ તાનમાં કંઈ પણુ થતું નથી, કારણુ કે 
બ્રહ્મ રૂપાદિકથી રહિત છે. માટેજ લૌકિક પદાર્થોની 
પેઠે તેના પરેક્ષપણુાતું જ્ઞાન થતું નથી, માત્ર 
અર્થથી જ તેતું પરોક્ષપણું સંભવે છે; એટલે “આ બહા 
છે' એમ બહાતી વ્યક્તિનું ત્રહણુ થઈ શકતું નથી, 
માત્ર તેના સાસર્થ્યને લીધે બહા છે એ પરેક્ષન્ઞાનની 
સિદ્ધિ થાય છે. પ૪ 

શિષ્ય-બહાના બે અંશ છે: બહ્માંશ અને પ્રયાંશ. 
હવે “બહમ છે' એ પ્રકારે બહ્માંશનું મ્રહણુ થાય છે, 
તોપણુ “બહમ પ્રયગભિન્ન છે,' એટલે આત્મામાં અભે- 
દપણુથી રહેલો જે છે તે જ બહા છે; અથવા અભેદ 
એજ બ્રહ્મ છે, એ પ્રમાણે પ્રયાંશનું પ્રહણુ થતું નથી, 
તેથી “બહમ છે' એ પરેક્ષ જાન ભ્રમ જ છે. 

ગુજ્-જે તારા કહેવા પ્રમાણું અશ એટલે અવય- 
વના અમ્રહણુથી ભ્રમ માનીએ તો! ધટ, પટાદિકતું જ્ઞાન 
પણુ ભ્રમરૂપ થઈ નય; કેમકે, ધટ, પટાદિકના બાલમ 
અવયવેતું ગ્રહણુ થયા છતાં પણુ, તેના અંદરના અવ- 
યવેું મ્રહુણુ થતું નથી; તથાપિ વસ્તુતાએ ધટપટાદિકનું 
સાન ભ્રમરૂપ નથી, પણુ યથાર્થ છે. તે જ પ્રકારે “બહા 
છે,' એ પ્રકારનું ત્તાન, તેના અંશના અગ્રહણુથી ભ્રમ- 
૨૫ છે એમ મનાશે નહિ. 


તૃસિદીપ 


૨૫૫ 


શિષ્ય-ધટપટાદિ પદાર્થો સાવયવ છે તેથી તેના ખાલ્ર 


અવયવેનું મ્રહુણુ થવાનો અને આંતર અવયવેોતું ગ્રહુણુ 
ન થવાને! સંભવ છે, પરંતુ બહમ તે! નિર્વયવ છે, 
તેથી તેના અંશેનનું ત્રહણુ કેમ થશે ? 

ચુર-યધ્ષિ અહા નિર્વયવ છે, તથાપિ વ્યાવર્ત્ય 
એટલે નિષેધ કરવા યોગ્ય અંશરૂપી ઉપાધિએ કરીને 
હમ પણુ સાવયવ થઈ નય છે, તેથી તેના અંશનું ત્રહણુ 
થવાને સંભવ છે. પપ 

શિષ્ય-ગ્યાવર્ય એટલે નિષેધ કરવા યોગ્ય અંશે 
કેટલા છે? 

ગુજ-વ્યાવર્ત અંશ ખે છેઃ અસત્તારૂપ અંશ, અને 
અભાનરૂપ અશ. અસત્તારૂપ અંશ એટલે જે છે જ 
નહિ તે, ને અભાનાંશ એટલે જેતું જ્ઞાન નથી તે. 


શિષ્ય-એ ખે વ્યાવર્ત્ય અંશની નિશૃત્તિ કેવી રીતે 
થાય છે? 


શુજસ-પરેક્ષત્ઞાન અને અપરેક્ષ ત્તાનથી બન્ને વ્યાવર્ત્ય 
અંશની નિશૃત્તિ થાય છે. 

શિષ્ય-ડયા ત્તાનથી કયા અંશની નિશૃત્તિ થાય છે ? 

ગુજ-પરેક્ષત્ઞાનથી અસત્તારૂપ વ્યાવર્ત્ય અંશતી 


નિશૃત્તિ થાય છે, અને અપરેક્ષત્ઞાનથી અભાનાંશની 
નિજ્ત્તિ થાય છે. ૫૬ 


અગાડી કહી ગયેલા દદષ્ટાંતમાં જેમ “દશમે! હૂખી 
નથી મૂવો, તણુઇ નથી ગયે।, પણુ તે જીવતો ન્નગતે। 
છે' એવા યથાર્થ ન્નણુનારના કહેવાથી પહેલું પરેક્ષન્ાન 
થાય છે તે જેમ ભ્રાંતિ નથી, તેમ “બહ્મ છે,' એવાં શ્રૃતિ, 
સ્મૃતિનાં વાકયથી થયેલું પરે।ક્ષત્ાન પણુ ભ્રમરૂપ નથી; 
કારણુ કે દછ્ટાંત અને સિદ્ધાંત બન્નેમાં અસત્તારૂપ આવ- 
રણુ સમાન છે, એટલે અસત્તારૂપ આવરણુની નિભત્ત 
થયા પછી શુદ્ધ અપરેક્ષ જ્ઞાન થાય છે. પ૭ 





આત્માને અપરેક્ષ જ્ઞાન કેમ થાય? 
અવતરણિકા-સાધારણુ વાક્યથી પરોક્ષગજ્ઞાન થાય 
છે, અને મહાવાડ્યનો ચાર કરવાથી અપરોક્ષ 
જ્ઞાન થાય છે, તે શ ગ્રુરુ દશામા પુરુષના ટષ્ટાંતથી 
સુસ્પષ્ટ રીતે સમજાવે 
આત્મા ત્રજ્નેતિ વાવયાર્યે િડશેવેળ વિચાયેતે 
વ્યસ્િશહિલ્યતે ચટ્દ્શમસ્ત્લમસીત્યત! 1 ન 1 
રશમ? ૧ રતિ મન્ને ત્વમેબેલિ નિરાજનતે । 
મળયિત્યા સ્વેત સદ્‌ સ્વમેવ રશમ રમત ।૦૨॥ 
ટરામૉડશ્થીતિ વાવચયોસ્થા ન ધીર્‌સ્ય વિદન્યતે | 
જફ્િષ્યાવલાનેણુ ત નવત્વસ્ય લંશય? ।1૧૦।। 
શહેવેલ્યાહિવાવયેન ત્રશાસશ્વં પરસ । 
શળીત્યા તશ્વમરવારિવાવયાનસિ લમુણિરેત્‌ ૧? 


૨૫૬ 


આહ્મધ્યાવસાનેશુ સ્વસ્ય ત્રજત્વધી રિયર । 

તૈવ ચ્યમિચરેત્તરમાાપરો્યં ત્રતિષ્િવક્‌ ।8૨। 

શખ્દાર્થ-“આત્મા ખ્રહ્ા છે? એ પ્રકારના મહાવા- 
ઝયના અર્થને સંપૂર્ણ રીતે વિચાર કરવાથી, જેમ 
'તું દશસે। છે, એ પ્રકારનાં વચનથી, દશસે। પુરુષ 
અપરેોક્ષ થાય છે, તેમ આત્મા પણુ અપરોક્ષ 
થાય છે. “દશમે! કીચે!?? એ પ્રશ્ન કરતાં, “દશમે! 
તુંજ છે? એ પ્રકારે નિરાકરણુ કર્યા પછી, પોતાની 
સાથે ગણીને, પોતાને જ દશસે। સમજે છે. એ દશ- 
માનું “હું દશમે છું/? એવાં વચનથી થચેલું જ્ઞાન 
નાશ પામતું નથી; અને નવ વિષે, આદિ; અંત 
તથા મધ્યમાં ગણના ઠયૉ છતાં પણ; દશમાને સંશય 
થતો નથી. તેમ જ, “વરેવ' પત્યાદિ શ્રુતિવાડયથી 
પરેક્ષપણે બ્રહ્મના અસ્તિત્વના જ્ઞાનને ગ્રહુણુ 
કરીને, “સલ્વમલિ તે તું છેઃ તે પછી મહાવાડ્યથી, 
પરખ્રહ્માના સાક્ષાતૂકાર કરવો; અને “હું બ્રહ્મા છું' 
એમ અપરેક્ષ કરવાથી ખુદ્ધિ(જ્ઞાન) આદિ, મધ્ય 
અને અંતમાં, વ્યભિચાર પામતી જ નથી; તે માટે 
આં બુદ્ધિનું અપરોક્ષપણું દૃહ ગણાય છે. ૫૮-૬૨ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-જ્યારે શ્રુતિ અને સ્મૃતિનાં વાકયથી “બહમ છે,” 
એવું પરેક્ષત્તાન ઉત્પન્ન થાય છે, યારે અપરેક્ષસ્તાન 
શાથી થાય છે? 

ગુશ્-જેમ પ્રથમ કહેલા દશમા પુરષના દાખલામાં, 
જ્યારે પેલા યથાર્થ જેનારાએ, તે અજ્તાનીઓનું અગ્તાન 
ટાળવા માટે, એક ખેથી નવ સૃધી ગણાવીને, “દશમે! 
તું છે' એવી રીતનાં વચનથી તેને દશમે। જીવતો બતાવ્યો, 
તેવીજ રીતે મહાત્મા પુસ્ષતા સમાગમથી સ્વાત્માને 
સાક્ષાત્કાર થાય છેઃ “ગયયમાત્મા ત્રછ્ાણ આ આત્મા ખહહમ 
છે,' ઇયાદિ મહાવાકયોનો સંપૂર્ણ અર્થ, સારી રીતે 
વિચાર્યો હોય તે, પ્રથમ “બહમ છે' એ પ્રકારે પરેક્ષ- 
પણાથી ન્નણેલાં ખહાને1, બર્મા પ્રયગભિન્ન છે, એવી 
રીતે સાક્ષાત્કાર થાય છે, અને તે અપરેક્ષત્તાન છે. ૫૮ 

જ્યારે “દશમે। પુરુષ નદીમાં તણુ!'? ગયે!' એવી 
બુદ્ધિથી પ્રથમ કહેલા દશે જણાએ। રડવા લાગ્યા, યારે 
યથાર્થ જણુનારાએ તેઓને રડવાનું કાર્ણુ પૂછયું; યારે 
તે અજ્ઞાનાએ કહ્યું કે, “અમે દશ જણા અમુક ગામથી 
આવતા હતા. રસ્તામાં આ નદી ઉતરતાં અમારામાંથી 
એક જણુ તણાઈ ગયો છે, ને અમે નવ ર્લ્રા કિયે, 
ને તે યથાર્થ જેનારાને ગણી બતાવ્યા; તેમાં ગણુનાર 
પોતાને જ ગણુતો નહેોતે।. પણુ તે યથાર્થ જેનારાએ તે 
દશે જણાને વિધમાન જેઇતે કહ્યું કે, “તમે રડે! નહિ; 


શ્રી પંચદશી 


[ પ્રકરણ 


તમારે દશમે પુસ્ષ તણાઇ ગયો નથી, પણુ છે.' એવાં 
વચન સાંભળીને દશમા માણુસૅ તે મહાત્માને પૂછયું 
ક, જ્યારે “શમે! નદીમાં તણાઈ ગયે! નથી, પણુ છે, 
થારે દશમો ડયાં છે તે કહો ?' 

મહાત્મા-દશમે। પુસ્ષ, અહીં તમારામાં જ છે. 

દશમે।-દશમે। કોણુ છે ? 

મહાત્મા-દશમે, તું પોતે છે. 

દશમો-હં પોતે દશમે। કેમ છું ? 

મહાત્મા-તું ગણુના કરી જે, એટલે તને જ્ઞાન થશે 
%, તું પોતે દશમે કેમ છે. 

પછી તે દશમા માણુસ, નવ પુરુષને ગણીને ખોલ્યો 
કૃ, “આ તો નવ પુરષ નજરે પડે છે; પણુ દશમે। પુરષ 
નજરે પડતે નથી.' 

મહાત્મા-રે મૂર્ખા ! આ નવ પુસ્ષોની ગણુના કરવા- 
વાળો દ્રષ્ટા કેણુ છે ? એ દ્રષ્;ા જ દશમે। છે, તે તું પોતે 
છે તેને તું જે. તું તારા પોતાને જ ભૂલે છે, ને તેથી જ 
ફરોકટમાં રડે છે. 

એવી રીતે મહાત્માએ ન્યારે તેની ભ્રાંતિનાો નાશ 
કર્યો યારે, પ્રથમ બીન્ન નવને ગણી ગયો અને પોતાને 
દશમે ગણ્યો. તે પછી “હં પોતે જ દશમો છું' એ 
પ્રમાણે વિચારપૂર્વક પોતારૂપ દશમાનું સ્મરણુ થયું. 
એ દશમાએ પોતે પોતાને જ જાણ્યો તે જ સ્વસ્વરૂપને। 
સાક્ષાત્કાર છે, ને એજ અપરેક્ષ ત્તાન છે. ૫૯ 

શિષ્ય-સ્વસ્વરૂપના સાક્ષાત્કાર્ના નાશ થાય છે 
દે નહિ? 

ગુજ-ના, સ્વસ્વરૂપના સોક્ષાત્કારનો કોઈ કાળે નાશ 
થતો નથી. “તું દશમો! છે' એ વાક્યને સારી રીતે 
વિચાર્‌ કરવાથી, અને ગણીને એટલે પૅચભૂતથી જૂદે, 
પેચક્રાશથી જૂદો જે છે તેનો ચૂદ્મ બુદ્ધિથી વિચાર્‌ 
કરવાથી, “હું દશમે! છું' એ પ્રકારે થયેલે। સ્વસ્વરૂપને 
સાક્ષાત્કાર નાશ પામતો જ નથી. એટલે “હું દશમે! 
નથી' અથવા “દશમો તણાઈ ગયો,' એ પ્રકારનું વિપ- 
રીત જાન થતું જ નથી. તેમ ખીન્ન કાઈ પણુ જ્ઞાનથી 
“હું દશમે! છું' એ પ્રકારનાં જ્ઞાનનો નાશે થતો નથી. 
નવે પુસ્ષરોની આદિથી ગણુના કરવાથી, મપ્યમાંથી 
ગણુના કરવાથી, કે અંતથી ગણુના કરવાથી પણુ, 
પોતારૂપ દશમામાં એ દશમાને કેઈ પ્રકારનો સંશય 
યતો નથી; તેમ જ વિચારપૂર્વક બહાને જે સાક્ષાત્કાર 
થાય છે તે પણુ ક્રેઈ કાળે નાશ પામતો નથી, પરંતુ 
તે અપરેક્ષ તાન ચિર્કાળ દહ જર્હે છે. ૬૦ 

એ દશમાના દદ્ટંતથી બાહા સાક્ષાત્કાર કેમ થાય છે તે 
જણાવું છું તેપર્‌ લક્ષ દે. પ્રથમ તો થહ્દેવ લોચ્ચેર્મથ આ- 
ણીટેજયવાફિસીયવ । “હે સૌમ્ય! સૃદિ પહેલાં સજનતીય, વિ- 
જાતીય અને સ્વગતભેદરહિત આ એક સત્‌ જ હતું, “યાદિ 
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વાડયોથી “બહા છે,' એ પ્રકારે પ્રથમમાં પરોક્ષ રીતે ષહાના 
સદ્ભાવને। નિશ્ચય કરવે। જનેઇએ. પછી બહો જ “જવરૂપે 
કરીને શરીરમાં પ્રવેશ કર્યો છે,' વગેરે યુકિતિઓને। પૂર્વાપર્‌ 
વિચાર્‌ કરીને, “અહમ પ્રયગ્રૂપ છે,' એવી સંભાવના 
કરવી; પછી 'લણમસિ' ઇયાદિ મહાવાકેયેનના વિચારથી, 
“હું પોતે બહમ છું, એવી રીતે અદ્દિતીય બહાને સાક્ષાત્કાર 
કરવા જેછએ. એવી રીતે થયેલો નિશ્રય, જેમ “દશમે! 
હુંજ છું એ પ્રકારનાં પોતારૂપ દશમાપણાનાં જાનને 
કાઈ સાતથી નાશ થતો નથી, તેમ તેમાં સંશય પણુ 
થતો નથી, તેમ “હું બ્રહ્મ છું, એ પ્રકારના વિચાર 
પૂર્વક આત્માના સાક્ષાત્કારનતેો અન્ય કેઈ ત્તાનથી નાશ 
થતો નથી, તેમ તેમાં કેઈ કાળે સંશય પણુ થતો 
નથી. ૬૧ 

અન્નમય આદિ પંચક્દાશ એ આત્મા નથી, પંચભૂત એ 
આત્મા નથી, ઇન્દ્રિયા એ આત્મા નથી, પ્રાણુ એ આત્મા 
નથી, એવી રીતે વિચાર ઝીધા પછી આદિ, મધ્ય 'કે 
અંતમાં કોઈ કાળે પણુ અહ્મપણાતું થયેલું સાન ખદ- 
લાતું નથી, એટલા જ માટે એ જ્ાાન અપરેક્ષ અને 
સ્થિર ગણાય છે. ૬૨ 

અવતરણિકા-પ્રથમ પરેક્ષ જ્ઞાનની ઉત્પત્તિ, અને 
પછી વિચાર કરવાથી અપરેક્ષ જ્ઞાનની ઉત્પત્તિ 
કહી, તે વિષે શિષ્ય પ્રશ્ન ફરે છે, અને ગુરુ તેનું 
ઉત્તર દે છે. 


જ્ન્મારિવારળત્વાર્યળક્ષળેન સન]$ પુરા । 


વારોક્ષ્ચેળ ગૃટ્ટીત્વાથ વિચારાટ્રાસિમૈક્ષત 11૬ રે॥। 

શખ્દાર્થ-પૂર્વે ભુગુતક્રષિએ જગતનાં જન્માદિકતું 
કારણુ પરમાત્મા છે, એમ શ્રુતિદ્વારા પરોક્ષ જ્ઞાનથી 
જાણીને, તે પછી તેનો વિચાર કરીને, પરમાત્માને 
જાણ્યા હતા. ૬૩ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-પ્રથમ વેદવાકયથી પરેક્ષત્તાન ઉત્પન્ન થાય 
છે, ને વેદવાકેયના વિચાર કર્યા પછી અપરેક્ષજ્ઞાન 
ઉત્પન્ન થાય છે, એમ તમે ક્યાંથી જાણયું ? 

ગુર-તૈતરીય ઉપનિષદ્તે વિચાર કરવાથી એ જાણ્યું 
છે, તે તને હું કહું છું તે સાંભળ. 

વરણુ નામના એક બહાવેત્તા હતા.તેને ભગુ નામને 
એક પુત્ર હતો. તે ભગુ બહ્મની જિ્ાસાથી પોતાના 
પિતાની પાસે ગયો, અને નખ્રતાપૂર્વક કહેવા લાગ્યો કે, “હે 
પિતાજી ! મને બહ્મનો ઉપદેશ કરે..' તેપરથી વસ્ણે કહ્યું, 
“યલો વા માનિ ખૂસાનિ જશાર્યસે યેન જાનિ શર્વેસિ યસ્પ્રયંસ્ય- 
તિસવિમંલિ સ્રિબિશાવસ્ત સશ્લિ જેમાંથી આ ભૂતો 
ઉત્પન્ન થાય છે, ઉત્પન્ન થયેલાં ભૂતો જેનાવડે જીવે છે, 


અને જેને પ્રાત ય પ્રવેશ કરે છે, તેને તું નાણુ; તે જ 
૩૩ 


અદા છે.” એવી રીતે પિતાના કહેવાથી ભુગુએ પ્રથમ 
“જગતની ઉત્પત્તિ, સ્થિતિ, અને લયનું કાર્‌ણુ અહા 
છે,' એ પ્રક્રારેં જગતનાં કાર્‌ણુ બ્રહ્મને પરેક્ષપણાએ 
કરીને ન્નણ્યું હતું; પછી અન્નમયાદિ પૈચંકોશને વિચાર્‌ 
કરવાથી “થહ્મ પ્રયગાત્મસપ છે,' એમ હ્હાને અપરેક્ષ- 
પણુાએ કરીને સાક્ષાત્‌ ન્નણ્યું હતું. ૬૩ 
અવતડરણિકા-ભુગુવલ્લીમાં જલશ્વમશિ। તે તું છે, 
ઇત્યાદિ મહાવાડ્યનો ઉપદેશ કરવામાં આવ્યે 
નથી, છવાં ભુગુને ખ્રહ્મનો સાક્ષાત્કાર કેમ થયો? 
એમ શિષ્ય પૂછે છે, અને ગુરુ તેનું ઉત્તર આપે છે. 
ચઘવિ ત્વપસીસ્યત્ર વાવર્ષ તોચે ૪ળો$ પિતા । 
તથાડવ્યશં ત્રાળતિતિ વિચાયે શ્યછણસવાન ૧૪ 
શબ્દાર્શ-જેકે ભુગુના પિતાએ (વરુણે), “તે તું 
છે? એ પ્રકારે વાક્ય કહ્યું ન હતું, તથાપિ “ અજ્મય,; 
પ્રાણુમય,? એ રીતે પાંચકે।શર્પી વિચાર કરવા 
ચોગ્ય સ્થળને! નિટેશ કીધો હુતો. ૬૪ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 
શિષ્ય-ભુગુવલ્લીમાં “મત્તમિ તે તું છે,' ઇયાદિ 
કાઈ પણુ મહાવાકયનેો ઉપદેશ કર્યો નથી, યારે ભુચુને 
મહાવાકયના ઉપદેશ વિના આત્મસાક્ષાત્કાર કેમ થયે! ? 
ગુર-જેમ આ મહાવાક્યનેો ઉપદેશ આત્મસાક્ષા- 
ત્કારમાં કારણુ છે, તેમ અન્નમય, પ્રાણુમય વગેરે પંચકોશને। 
વિચાર્‌ પણુ આત્મસાક્ષાત્કાર્માં કાર્ણુ છે. તેથી જે 
કે ભગુવલ્લીમાં વરણે મહાવાકયનેા ઉપદેશ કર્યો નથી, 
તથાપિ પંચક્દાશનો વિચાર જે આત્મસાક્ષાત્કારનું કારણુ છે 
તેને ઉપદેશ ક્યોં છે. તે ઉપદેશ પ્રમાણે પંચકોશને। વિચાર 
કરવાથી ભૃગુતે આત્માને સાક્ષાત્કાર થયો હતે. ૬૪ 
અવતર્ણિકા-અજ્નસયાદિફેશના વિચારથી કદાપિ 
આત્માને! સાક્ષાત્કાર થાય, પરંતુ ખ્રહાને।- સાક્ષાત્કાર 
કેમ થાય? એમ શિષ્યે પૂછવાથી ગુરુ કહે છે. 
અજ્નમાળારિજોશેષ ભુવિચાયે પુનઃ શુનઃ | 
આનંર્વ્યસિમીજ્તિત્યા ત્રજ્નજદ્માવ્યયૂયુઞત્‌ ૧૧ 
શખ્દાર્થ-અશમય, પ્રાણુમમ આદિ કેશૈાવિષે 
વારંવાર સારી રીતે વિચાર કરીને, આનંદમય આત્મ- 
સ્વરૂપને નાણીને, તેમાં બ્રહ્દાનાં લક્ષણુની પણુ 
ચેો।જના કરી છે. €પ 
શિષ્ય-અન્નમય આદિ કાશનો વિચાર કરવાથી પ્રય- 
ગાત્માનો (આત્માને) સાક્ષાત્કાર થાય છે, એ હું માતું 
છું, પણુ તેથી બ્રહ્મના સાક્ષાત્કાર કેમ થઈ શકે? 
ગુર-આત્મા પોતે જ બહ્મ છે, તેથી આત્માનો 
સાક્ષાત્કાર અને બહનો સાક્ષાત્કાર બન્ને એક જ છે; 
તેથો પંચકાશનેો વિચાર ફરવાથી થાને સાક્ષાત્કાર 


૨૫૮ 


શ્રી ષંચઠશી 





યાય છે. એટલાજ માટે ભૃગુના પિતા વરણે, તેત- 
રીયોપનિષતતી ભુચુવલ્યીમાં આનંદરૂપ આત્માને સાક્ષા- 
ત્કાર ક્યો પછી, “શાર્મશરપ્વેવ શસ્મિમાનિ મૂસાનિ જાયેસે 
આમરેમ તાસામિ શીવંસિ આમદ પ્રસ્સ્થમિશચિશંસિ । આનંદ- 
માંથી આ ભૂતો ઉત્પન્ન થાય છે, થયેલાં ભૂતો આનંદથી 
જવે છે, અને અંતે આનંદને પ્રાત થઇને તેમાં પ્રવેશ 
કરે છે,' એવી રીતે પ્રયગાત્માનું લક્ષણુ પણુ કહું છે. 
એ બ્રહ્મ આનંદમય છે અને આત્માથી અભિન્ન છે, 
કાર્‌ણુ કે શ્રુતિમાં બાનું લક્ષણુ પ્રત્યગાત્મામાં ધટાવ્યું 
છે; એટલા જ માટે પંચક્રોેશનો વિચાર્‌ કરવાથી પર- 
ખહ્મતો સાક્ષાત્કાર થાય છે. ૬૫ 

અવતરણિકા-શિષ્ય શંકા કરે છે કે, બ્રહ્માનું લક્ષણુ 
આનંદાત્મારુપે કરવાથી તે લક્ષણુ ફૂટસ્થમાં ઘટશે 
નહિ. તે ઉપરથી ગુરુ તેના મનનું સમાધાન કરવા, 
તૈતરીય, છાંદોગ્ય, એતરેય,તથા ખીજી શ્રુતિનાં પ્રમાણે! 
આપે છે, અને ક્હે છે કે, પ્રથમ પરોક્ષ જ્ઞાન અને 
પછી અપરોક્ષ જ્ઞાન થાય છે. 

ભર્યં શાનમનંતે ચેસ્ચેવં ત્રજ્સ્વણકળમ્‌ । 

૩તસ્વા ગુદ્દાફિતિત્વેન વોશિષ્નેલત્તટશિતત્‌ ॥૧૬।। 

વારોદ્્યેળ થિુધ્યેદ્રો ય ઞાલોત્યાહિજક્ળાત્‌ | 

ઝવરોક્ષીવતેમિચ્છશ્રતુવોરં રૈ થયો ।। ૧૭ ।। 

જસમા વા ફ્ટ્મિત્યારો પરોલં ત્રણ જશ્િતય્‌ । 

અધ્યારોપાવવાઢામ્યાં પજ્ઞાનં ત્રણ ટ્શિવર્‌ ૧૮ 

ઝવાંતરેળ વાવયેત રોકા ત્રજધીમેવેત્‌ । 

સવેરત્રવ મદાવાવયવિચ્ારાજ્વરોલધીઃ ।। ૬૨ ।। 

શખ્દરાર્થ-સત્ય, જ્ઞાન અને અનંત એ પ્રમાણે 
ખ્રદ્દાના સ્વરૂપનું લક્ષણુ કહીને, “અવ્યાકુતરપ ચિદં- 
ખરમાં રહેલી પંચકેશર્ષપી ગુફામાં રહેલા ખ્રહ્ાને 
જે જાણે છે તે, (યો વેટ નિશ્ધિસં યુદ્ધીયાત્ વરને વ્યોમન્‌।) 
એ શ્રુતિથી પંચકોશરુૂપી શુક્રામાં રહેનારા ખ્રહ્મનું જ 
પ્રત્યમાત્મપણું દેખાડ્યું છે. “જે આત્મા? ઇત્યાદિ 
શ્રુતિમાં કહેલાં લક્ષણુ ઉપરથી, પ્રથમ આત્માને 
પરોક્ષ રીતે જાણીને, તેને અપરોક્ષ રીતે જાણુવાની 
ઈચ્છાવાળો ઇંદ્ર, ચાર વાર ગુરુ (બ્રહ્યા) પ્રત્યે ગચે। 
હુંતો. “આ સર્વ જ્મતુ આત્મા છે,? ઇત્યાદિમાં 
ખ્રહ્માનું પરેક્ષપણું દુર્શાવ્ઝું છે, અને પછી અધ્યા- 
રશૈપ અને અપવાદે કરીને પ્રગ્નાન (પ્રત્યગાત્મર૫) 
ખ્ા્દા દર્શાવ્યું છે. એમ સવે શ્રુદૈતમાં અવાંતર વાડ્યથી 
પરેક્ષ રીતે ખ્રહ્મસ્નાન થાય છે, અને મહાવાડ્યના 
વિચારથી અપરેક્ષસ્ઞાન થાય છે. ૬૬-૬૯ 


શિષ્ય-ભહ્મનું લક્ષણુ, આનંદાત્મરૂપથી પ્રયગાત્મામાં 
ધટતું નથી; કાર્‌ણુ કે, થહ્મ તટસ્થ છે અને પ્રલગાત્મા 
સર્વમાં રહ્યો છે. એવી રીતે પ્રયગાત્મા અને થહાને 
તો ભેદ છે? 


શુજ્ઞ-તું વિચારે છે તેમ નથી. ભહ્મ અને આત્માને 
ભેદ નથી, પણુ અભેદ છે, કારણુ કે બહાનું લક્ષણુ આનંદા- 
ત્મરૂપથી આત્મામાં પણુ છે. જે અસંભવ, અવ્યાપ્તિ અને 
અતિવ્યાપ્તિ એ ત્રણે દોષોથી રહિત હેય છે, તે અસાધા- 
રણુ ધર્મ કહેવાય છે, અને તે જ લક્ષણુનું ખર સ્વરૂપ 
છે. લક્ષણુ બે પ્રકારનાં છેઃ તટસ્થ લક્ષણુ, અને સ્વરૂપ 
લક્ષણુ. જે અનિય છતાં વ્યાવર્તેક હેય તે તટસ્થ લક્ષણુ 
કહેવાય છે, અને જે નિય છતાં વ્યાવર્તેક હેય તે સ્વરૂપ 
લક્ષણુ કહેવાય છે. દાખલા તરીક, “ તે દેવદત્તનું ધર 
છે કે ન્યાં પેલો કાગડો ખેઠો છે.' એમાં ખેઠેલા કાગડા 
સહિત છે, એ દેવદત્તના ધર્તું તટસ્થ લક્ષણુ છે; કેમકે 
જ્યાં સૂધી કાગડા છે યાં સૂધી તે ધર્‌ દેવદત્તતું છે, 
એ ધર્મથી વ્યાવર્ત્ય છે. કાગડો ઉડીને આવીને ખેઠે 
છે તે પળ પછી ઉડી જરે એટલે દેવદત્તનાં ધરતું એ 
લક્ષણુ અનિય છે. કાગડો ઉડો જતાં દેવદત્તનું બર કયું 
તે પ્રભ રહે છે. એ જ પ્રમાણે “જેથી ભૂતમાત્ર ઉત્પન્ન 
થાય છે,' ઇયાદિ, બહાનું તટસ્થ લક્ષણુ છે; કેમકે, 
“ખહ્મા જગતની ઉત્પત્તિ, સ્થિતિ અને લયતું કારણુ છે.' 
એ પ્રકારનું જે બહ્મનું લક્ષણુ છે તે તટસ્થ લક્ષણુ કહે- 
વાય છે. કારણુ કે જગતની ઉત્પત્તિ આદિની કારણુતા, 
તેથી અને ઉપલક્ષિત બહ્મમાં અજ્ઞાનદશામાં ભ્ાસવાથી 
તે ખહ્મનું તટસ્થ લક્ષણુ કહેવાય છે, અને વ્યાવતેક 
હેય છે તે સ્વરૂપ લક્ષણુ કહેવાય છે. જેમ 
“લીલા રંગનું ધર કૃષ્ણુનું છે.' અહોં કૃષ્ણુના લીલારંગ- 
સહિત ધરતું સ્વરૂપ કલ્યું છે. એ લીલે। રંગ ન્યાં સૂધી 
ધર રહે ત્યાં સૂધી રહે છે અને તેથી કૃષ્ણુના ધરતું 
એ લક્ષણુ નિલતાવાળું છે. તે જ પ્રમાણે અહીં પણુ 
ખહ્ઢ સય, સાનરૂપ અને અનંત છે.' એ પ્રકારતું 
ખ્રહ્મનું લક્ષણુ સ્વરૂપલક્ષણુ છે, કારણુ કે તેની સયા- 
દિરૂપતા નિય રહેનારી છે. અને વળી તે લક્ષણુ બહાને 
ખીનથી જુદું પાડનાર છે. સલ, ત્તાન અને અનંતતા 
અહમને વિષે એકસરખાં રહે છે, અને જમ્રતાદિક અ- 
વસ્થામાં કે જ્ઞાન કે અજ્ઞાન દશામાં તે વ્યભિચરિત થતું 
નથી. હવે શ્રુતિમાં પ્રથમ તે। “લર્યં શાનમમંસં શણ । બહા 
સલ, તાન અને અનંત છે,' એ રીતે બહાતું સ્વરૂપ 
લક્ષણુ કહ્યું છે; અને તે પછી, “શો વેર્‌ નિષ્ણિથં શુદ્દાયાં વદને 
ક્ઘોઘન્‌। પર્માકાશમાં ગુહાવિષે રહેલાં ( બહા)ને જે 
નાણું છે,' એ વાકયથી “બહમ પંચક્રોશરૂપ ગુહામાં રહ્યું 


હસું] 


છે,' એમ કહું છે, તેથી બહા આત્મસ્વરૂપ છે, પણુ 
તેથી ભિન્ન નથી, એમ સિદ્ધ થાય છે. ૬$ . 

પૂર્વે ભહમાજીએ સભામાં, “૧ આલ્ા5વ૬લયાવ્મા વિસે 
પશસ્ુનિશોજઃ | જે આત્મા પાપના સ્પર્શથી રહિત છે, 
ધડપણુરહિત છે, મત્યુરહિત છે, અને શૈકરહિત છે,' 
બ પ્રમાણ આત્મોપદેશ કર્યો હતો, તેથી પંદ્રને આત્માનું 
પરેક્ષન્તાન થયું હતું. તે પછી વિચાર કરીને સ્થૂલ, સૂહ્ટમ 
અને કાર્ણુ એમ ત્રણે શરીરના સંબંધર્હિત આત્માના 
સાક્ષાત્કાર માટે ઇંદ્ર પોતાના ગુરુ બહ્માજની પાસે 
ચાર વાર્‌ ગયો હતો, અતે બહ્માજના ઉપદેશ પ્રમાણે 
વિચાર કરવાથી, આત્માનું અપરેક્ષત્ાન તેને થયું 
હતું. આ ઇતિહાસ છાંદોગ્યોપનિષત્તા અણમાધ્યાયમાં 
છે. તે ઉપરથી પણુ સિદ્ધ થાય છે કે, પ્રથમ પરેક્ષત્ઞાન 
થાય છે અને પછી વિચાર ક્યાથી અપરેક્ષસાન 
થાય છે. દૃ૭ 

“ આદ્મા વા દ્ર્મેજ ણ્વાપ બાણીનાન્યણૂ બિચમસિપત્‌ । 
પૂર્વે આ જગત્‌ એક આત્મરૂપ જ હતું, બીજું સત્તાવાળું 
કંઈ પણુ ન હવું.' એ વચનમાં બહાનું લક્ષણુ કહ્યા પછી, 
'લ શેપ છોવાજ્ઞશજાતિ। હું લોકોને સ્જીું એવે 
તેણે ઉ્ક્ષિણુપૂર્વક વિચાર્‌ કર્યોં,' એમ કહ્યું છે. પછી 
'સસ્ય ત્રય આવશથાશય: સ્વપ્ના અયમાવલધોડવમાવશયોયમા- 
યશયઃ। તેનાં (જવરૂપ થયેલા પરમાત્માનાં) ત્રણુ અવ- 
સ્થારૂપ સ્થાન છેઃ (ચક્ષુ, મન અને હુંદયાકાશ; એ ત્રણે 
અવિદ્લાજન્ય હોવાથી મિથ્યા છે)-આ સ્થાન, આ સ્થાન, 
આ સ્થાન,' એમ કહ્યું છે. એમાં પરમાત્મામાં જગતના 
અધ્યારેપને। પ્રકાર્‌ કલો છે. તે પછી, “લ જાલા મૂસા- 
ન્યખિષ્યેશલ્‌ જિમિસ્વાણાન્યં વાવાશિયત્‌ । એ જીવ અજ્ઞાન 
નિદ્રામાં સૂતો હતો તે નનગ્યો યારે, ભૂતોનો વિચાર 
કરતો હેતો. તે આમાં કોને અન્ય કહેતો હતો? એ 
પ્રકારે આરોપિત જગત્તો અપવાદ કહીને, “લ ણ્સમેવ 
વુદ્વં ॥્રજ્ઞભભમપ૬યર્િિટ્મરઈમિસિ | તેણે એજ પુસ્ષને 
પરિપૂર્ણુબહારૂપ જણ્યો,' એવી રીતે પ્રયગાત્મા દર્શાવીને 
ભઉાસ્વરૂપપણું કહ્યું છે. ફ્રીથી “શય્યા । ઇયાદિ વાકયમાં 
વૈરાગ્ય જે તાતનું સાધન છે,' તેને માટે ગર્ભવાસ 
આદિનાં દુઃખતું વિસ્તારથી વર્ણુત કર્યું છે. પછી 
'જોડ્યમાસમેસિ વયશષાસ્મ્૦ે। આ આત્મા કે।ણુ છે કે જેની 
અમે ઉપાસના કરીએ છિયે,' ઇલાદિક વિચાર કરીને “તત્‌” 
અને “તર્વ' પદના શે।ધનપૂર્વક, %રશાનં પ્રજ્ઞા! પ્રત્ાન બહા 
છે,' એવી રીતે પ્રજ્ઞાનરૂપ આત્માનું બ્રહમાપણું દર્શાવ્યું 
છે. ભએમજ એતરેય ઉપનિષતતી શ્રુતિઓ પણુ, 
“પ્રથમ પ્રેક્ષણાન થાય છે, અને પછી અપરેોક્ષન્નાન 
ચાય છે,' એમાં પ્રમાણુ છે. ૬૮ 

જેમ તૈતરીય, છાંદોગ્ય અને બતરેય શ્રતિમાં કહ્યું 
છે, તેમ-સવે શ્રુતિઓમાં પ્રથમ અવાંતર વાકયોથી 


તૃસ્તિદ્દીપ 


રપહ 


પરેક્ષસાન થાય છે, અને પછી મહુાવાકડયોના વિચારથી 
અપરેક્ષત્તાન થાય છે, એમ કહ્યું છે. ૬૯ 
અવતર્ણિકા-અહીં શિષ્યે મહાવાક્યનું વચન 
અપરેક્ષજ્ઞાનમાં ક્રેમ પ્રમાણુ છે તે વિશે આશંકા 
કરી, એટલે શુરુ કહે છે. 
તરશા થે મદાવાવયમિલીરિતમ્‌ । 
વાવવર્શાવતો ્રજ્ઞાપરોજ્ષે વિમસિને શ્રિ 1૭૦।। 
આજંવનતયા માતિ યોડ્સ્મસ્પસ્યયશવ્ટ્યોઃ । 
અંતાજરળસમિજ્વોષઃ લ ત્વં ઘટામિષ ।1૭૨॥ 
માયોયાષિગેમયોનિઃ શરષેડત્વાટ્જિકળઃ | 
વારોદ્યશવજ; સત્યાયાસ્મવસ્તત્વટામિધ; ૭૨ 
શખ્દાર્થ-બ્રહ્માના અપરોક્ષજ્ઞાનની સિદ્ધિ માટે 
મહાવાડ્ય છે,? એમ વાગ્યવૃત્તિમાં કહેલું છે, એટલા 
માટે બ્રહ્માના અપરેક્ષન્નાન થવામાં વિવાદ જ નથી. 
અંતઃકરણુસ્રપી ઉપાધિવાળા જે ચિદ્ાત્મા, અદ (હું) 
એવી વૃત્તિથી તથા અશ્નથ્‌ (હું) એવા શખ્ટના વિષય- 
પણાથી ભાસે છે, તે હ (તું) પદનો વાચ્યાર્થ છે; 
અને જે માયાની ઉપાધિવાળેો, જગતનું કાવણુ, 
સર્વસ્તા આદિ લક્ષણુવાળે, પરેક્ષતાજ્પ ધર્મવાળે! 
અને સત્યાદિ સ્વસ્પ (ઈશ્વર) છે, તે તણ (તે) પદને। 
વાચ્ચાર્થ છે. ૭૦-૭૧-૭૨ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 
શિષ્ય-મહાવાકયના વિચારથી અપરોક્ષતાન થાય 
છે એ તમારે કહેવું કપોલકલ્પિત છે, કાર્‌ણુ કે તેનું 
કંઈ પ્રમાણુ જેવામાં આવતું નથી. 
ગુસ્-બહ્મનું અપરેક્ષત્ઞાન યાય એટલા માટે મહા- 
વાક્ય કહું છે, અને મહાવાકયનો વિચાર્‌ કરવાથી 
થકાનું અપરેક્ષતાન થાય છે એમ વાકૅયવત્તિમાં શ્રીમદ્‌ 
શંકરાચાર્યે પણુ કક્યું છે, અને વાડ્યજૃત્તિમાં કહેલું 
શ્રી શંકરાચાર્યનું વાક્ય પ્રમાણુ છે. ૭૦ 
વાડયૃત્તિમાં કહું છે કે, જે અંતઃકરણુની ઉપાધિવાળેો 
ચિદાત્મા, “થદ-ડું' એ પ્રકારતી વૃત્તિના અને “અદં- 
હું' એ પ્રકારના શખ્દના વિષયપણાથી ભાસે છે, તે જ 
ચિદાત્મા રઢ પદનો વાચ્ય અર્થ છે, એમ જથુવું. ૭૧ 
ઈશ્વર માયાની ઉપાધિવાળા છે, અને માયારૂપ 
શક્તિએ કરીને સંપૂણુ જગતને રચે છે; એટલા માટે 
જગત્‌સપી ભ્રમનું ઈશ્વર કારણુ છે, સર્વગ્ઞ છે, સર્વ શકિત- 
માન્‌ છે, સર્વને નિયંતા છે અને સર્વસ્વરૂપ છે, અતે 
તે પર્‌ક્ષતારૂષ ધર્મવાળોા છે, એ સર્વે ઈશ્વરનાં તટસ્થ 
અને અનિત્ય લક્ષણુ છે. વળી ઈશ્વર “સસ છે,' “તઞાનસ્વરૂપ 
છે,' અતે “અનંત એટલે દેશ, કાળ અને વસ્તુના પરિ- 


૨૬૦. 


શ્રી પંચદ્શી 


| પ્રકર્‌ણુ 





ચ્છેદથી રહિત છે,' તેમ પણ્‌ કહ્યું છે. તેપરથી તે 
સર્વ ઈશ્વરનાં સ્વરુપલક્ષણુ છે, અને તે ઈશ્વર તત્પદને। 
વા્માર્થ 'છે. ૭૨ 

 “અવતરણિકા-વાકયને અર્શ જાણુવા માટે લક્ષણા- 
વૃત્તિના આશ્રય કરવે ચોગ્ય છે તે કહે છે. 


ૃ્રસ્યવપરોલ્વેવસ્ય સટ્રિતીયત્વપળેતા | 


વિશ્ટ્ચેતે યતસ્તસ્માછણસળા સંપ્રવલેસે ।। ૭૨ । 

શબ્દરાર્થ-એક જ વસ્તુને વિષે પ્રત્યકૂપણું અને 
પરેક્ષપણું, તેમ સદ્વિતીયપાયું (પરિછિન્નપણું) અને 
પૂર્ણુપણું વિરુદ્ધ પડે છે; તે માટે લક્ષણાવૃત્તિ 
પ્રવર્સ છે. ૭૩ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

“'ભર્યમસ્તિ' એ મહાવાક્યને અર્થ, “તે (પરમાત્મા ) 
તું છે,' એવી રીતે અભેદ ખોધ કરે છે; પરંતુ વાચ્યાર્થ- 
થી અભેદ સિદ્ધ થતો નથી; કારણુ કે «૧% પદતે। અર્થ 
“તું' અંતઃકર્‌ણુની ઉપાધિવાળે પ્રહગાત્મા છે તે અપ- 
રાક્ષ છે, અને તત્પદને। અર્થ “તે' સર્વસત્વાદિ ધર્મવાળે 
ઈશ્વિર્‌ છે તે પરોક્ષ છે. વળી આત્મા સદ્દિતીય એટલે 
પરિચ્છેદવાળા છે, અને ધશ્વિર પરિપૂણુ એટલે અપરિ- 
ગ્છિન્ન છે. પરેક્ષપણું અને અપરેક્ષપણું, તથા પરિચ્છ- 
જપણું અને અપરિચ્છિન્નપણું, આ બન્ને પરસ્પર વિરુદ્ધ 
ધમોં છે, તેથી આત્મા અને પરમાત્માની એકતાના 
ખે।ધ માટે લક્ષણા જ માનવી ભજેધઇએ. ૭૩ 

અવતરણિકા-કઈ લક્ષણા માનવી એમ શિષ્ય 
પૂછે છે, અને ગુરુ તેતું ઉત્તર આપે છે. 

તશ્વમસ્યાર્વાયયેણુ જજ્ષળા મામજક્ષળા । 


શોડયધિત્યાહ્વાવવર્થપટ્યોસ્વિ નપર 11૭૪ 
શખ્દ્ાર્થ-“તે આ દેવદત્ત ઇત્યાદિ વાડ્યોમાં રહેલાં 
પદોમાં જેમ ભાગત્યાગલક્ષણા માનવામાં આવે છે, 
તેમ “સઅમિ તે તું છે' ઇત્યાદિ વાક્યોમાં પણુ 
ભ્ાગત્યાગલક્ષણા માનવી, ખીજી નહિ. ૭૪ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 
શિષ્ય-જહત્લક્ષણા, અજહત્લટ્ષણા, ભાગયાગલ- 
હ્વણા, એવી રીતે અનેક પ્રકારતી લક્ષણાએ છે, તેમાંથી 
“તે તું છે' ઇયાદિ મહાવાકયોમાં કઈ લક્ષણા માનવી? 
ગુશ-“તે તું છે' પ્રત્યાદિ મહાવાકયોમાં જહત્લક્ષણુ 
માનવી નહિ, અને અજહત્લક્ષણા પણુ માનવી નહિ, 
પરંતુ ભાગલાગ કરવાથી ભ્રાગયાગલક્ષણા માનવી. 
જેમક્રે, તે આ દેવદત્ત છે. એ વાક્યમાં તે દેશ અને 
તે કાળ વિશિષ્ટતાને,, તથા આ દેશ અને આ કાળ વિશિ- 
છઠતાનો યાગ કરવાથી ભાગલાગલક્ષણા થાય છે, અને 
તેથી કેવળ દેવદત્ત વ્યક્તિના જ બોધ થાય છે. તેમ 


“તે તું છે' એ મહાવાકયમાં અંતઃકરણુની ઉપાધિ આદિનો 
તથા સર્વજ્તતા આદિ ભ્રાગોને। ત્યાગ કરીને ભાગત્યાગ- 
લક્ષણા માનવાથી, કેવળ અદ્દિતીય ચૈતન્ય આરનદરૂપ 
આત્માને જ ખોધ થાય છે. ૭૪ 


અવતરણિકા-“ગાય લાવ' શમ વાડયમાં લક્ષણા- 
વૃત્તિ માન્યા વિના પણ વાક્યાર્શ ખાધ થાય છે, તેમ 
ધે તું છેઃ ઇત્યાદિ મહાવાડ્યોમાં બોધ કેમ ન 
થાય? તેના ઉત્તરમાં ચુરુ કહે છે. 


ભલંલર્મો વા વિંદ્વિણો વા વાવયાર્યો નાત્ર મતા । 
ઝલરેવરલત્વેન વાવચાર્યો વિદુષાં મત 1૭% 
પ્રલ્યગ્યોષો ય આમાતિ સોડટ્યાનેરણકળ! | 
અટ્યાનંટ્સપશ્ર પરસ્વગયોધેવઝક્ષળા ॥ ૭૬ ।। 
રસ્થમન્યોડ્ન્યતાહાત્મ્યપ્રતિવસિયૈટ્ા મવેત્‌ । 
અત્રણત્વ સ્વમથેર્થ વ્યાવર્સ્યેત તરેવ શિ ૭૭ ।। 
તહ્થૅશ્થ ચ વારોરદ્ય યવેવં વિં તતઃ 939 । 
પૂળોનેફેવરવેળ પત્ય્યોપોડ્વતિઇતે ।॥ ૭૮ ॥ 


શખ્દાથ-વિદ્રાનાએ અહીં (મહાવાડ્યમાં) સંસર્ગ- 
ર૫ અથવા વિશિષરષ્પ વાડયાર્શ સ્વીકાર્યો નથી, 
પણુ અખંડ એકરસપણાએ કરીને વાડ્યાર્શ સ્વીકાર્યો 
છે. જે પ્રત્યક બાધસ્વર્ૂપ ભાસે છે તે અદ્રય 
આનંદરપ છે, અને જે અદ્રય આનંદસ્પ છે તે 
પ્રત્યક્બાધ જ જેનું સુખ્ય લક્ષણુ છે એવે છે; 
અર્થાત્‌ પ્રત્યકબોધસ્વરપ જ છે. એવી રીતે જ્યારે 
પશ્સ્પર અભેદનો નિશ્ચય થાય છે, ત્યારે જ “તું? 
શખ્ટના અર્શરષ્પ જે પ્રત્યગાત્મા તેનું અખ્રહ્મપણું 
નિવૃત્ત થાય છે; અને “તે' પટ્ટના અર્શસ્પ જે 
પરમાત્મા તેનું પરેક્ષપાણું પણુ નિવૃત્ત થાય છે. 
એમ નને થાય તો તેથી શું થાય? આમ તું પૂછતો 
હાય તો સાંભળ. એમ થવાથી પ્રત્યક્બાધ-પ્રત્ય- 
ગાત્મા પૂર્ણુ આનંદસ્વરુપે અવશિષ્ટ રહે છે. ૭૫-૭૮ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

ગુજ્ઞ-દાખલા તરીકે, કેઈ કહે કે, “ગાયને લાવ,' 
એ વાડુયમાં લક્ષણુ। વિના વાડ્યાર્થતે। ખાધ થતે। જેવામાં 
આવે છે; તેમ મહાવાડયોમાં પણુ લક્ષણા વિના વાકયાન 
રથના બોધ કેમ નથી સ્વીકારતા ? 

ગુશ-વાકયના અર્થને ખેોધ થવામાં આકાંક્ષા, યોગ્યતા, 
તાત્પર્ય અને સન્નિધિ એ ચાર પ્રકારનાં કારણુ છે. 
કાઈ “ગાયને' એટલું જ કેવળ દ્તીયાંતપદતું ઉચ્ચાર્‌ણુ 
કરે, તા તેથી ખીન્નં પદતાં ઉચ્ચારણુની આકાંક્ષા રહે 
છે, અને “ગાયને* એ દઠ્વિતીયાંતપદના ઉચ્ચારણુ કર્યા 


૭ મું] 


પછી “લાવ' અથવા તો “આણુ એ ક્રિયાપદનું ઉચ્ચા- 
રણુ કરવાથી જ વાડયાર્થનો ખાધ થાય છે, કેમકે અન્ય 
પદ કહેવાથી આકાંક્ષા પૂર્ણ થાય છે. એ પ્રમાણે 
આકાંક્ષા વાકયાર્થના ખોધમાં કારણુ છે. તેમ જ વાકયમાં 
યોગ્યતા પણુ નનેધ્એ. જેમ કોઈ કહે કે, “અસિ છાંટ,' 
તા એ વાકય અયોગ્ય છે; કારણુ કે, અસિ કંઈ ૭ંટાય 
નહિ. છાંટવું એ ધર્મ પ્રવાહી પદાર્થમાં રહેલો છે; માટે 
આકાંક્ષાની પેઠે યોગ્યતા પણુ વાકયાર્થ ખાધમાં કારણુ 
છે. સૈંધવ શખ્દના ખે અર્થ છે: સૈંધવ એટલે સિધુ 
દેશનો ધેડેો અને સૈધવ એટલે સૈધવ નતને ખારો 
પદાર્થ, જે ભોજન કરતી વખતે 'સૈંધવ લાવ,' એમ 
કાઈ કહે અને તે સેધવ શખ્દને અર્થ સિધાલુણુ માની, 
સિધાલુણુ લાવે તે તે યોગ્ય ગણાય; કેમકે, તે વખતે 
કહેનારનું તાત્પર્ય સિધાલુણુ લાવવામાં જ છે, પણુ બહાર 
ગામ જતી વખતે 'સેંધવ લાવ' એમ કહે અને યાં સેંધવ 
શખ્દનેો અર્થ લુણુ માનીને તે લાવે તો મૂખે &રે. તે 
વેળાએ તો સૈધવ શખ્દતે। અર્થ ઘોડો માની ધેાડો જ 
લાવવે। ભજેઇએ, કારણુ કે તે વખતે કહેનારનું તાત્પર્ય 
ઘોડે લાવવામાં છે. આ રીતે વાકયાર્થબોાધમાં તાત્પર્ય 
પણુ કારણુ છે. સંનિધિ, એટલે પદેોનું પાસે પાસે 
વ્યવસ્થાપૂર્વક ઉચ્ચારણુ કરવું તે. જેમ “દેવદત્ત ગામ 
જાય છે,' આ ત્રણુ પદમાંથી, આજે “દેવદત્ત ' એટલું 
ખેો।!લીએ, આવતી કાલે “ગામ એટલું બોલીએ, અને ત્રીજે 
“દહાડે ન્નય છે' એ ક્રિયા બોલીએ, તો તેથી તટસ્થને 
વાકયતા અર્થને ખોધ થાય નહિ. પણુ ત્રણે પદોને એક 
સાથે ગોઠવીને બોલીએ તો જ વાકયાર્થતું સ્તાન થાય છે. 
માટે સંનિધિ પણુ વાકયાર્થબોાધમાં ફકારણુ છે. એવી 
રીતે ઉપર કહેલાં આકાંક્ષા આદિ ચાર વાડ્યાર્થ સમ- 
જવામાં ઉપયોગી છે. એ ચાર્‌ વિના વાય્યાર્થતેો! બોધ 
થતો નથી, “ગાયને લાવ' પ્રત્યાદિ સ્થળમાં આકાંક્ષા- 
આદિવાળા “ગાય' આદિ પદના અર્થતે। અન્વય વાકયાર્થ- 
પણુાથી સ્વીકાર્યો છે. પદનો અન્વય થવાથી વાકયાર્થ 
થાય છે, માટે તે સંસર્ગ વાકયાર્થ કહેવાય છે, અને જ્યાં 
વિશેષણુયુકત વાકયાર્થ હોય તે વિશિષ્ટ વાકયાર્થ ગણાય 
છે, “કાળુ, મોડું અને સુગેધિવાછું કમલ' ઇયાદિ સ્થલમાં 
નીલપણુા આદિ વિશેષણુવિરિષ્ટ કમલતે। વાકયાર્થ સ્વી- 
કાર્યો છે, માટે તે વિશિષ્ઠ વાક્યાર્થ કહેવાય છે, પરંતુ 
મહાવાડયોમાં વિશિષ્ટ અને સંસગ એ ખત્ને વાડયાર્થ- 
માંથી એકનો વિદ્દાનાએ સ્વીકાર કર્યો નથી. ખોધ 
થવા માટે કેઈ પણુ પ્રકારના સંસર્ગ કે વિશેષણુની 
તેમાં અપેક્ષા નથી રહેતી માટે તે વાકય મહાવાકય 
ગૃણુયય છે. 

શિષ્ય-યારે વિઠ્ઠાતોએ મહાવાડયે(માં કેવા વાકયા- 
ર્થતે। સ્વીફાર્‌ કર્યો છે ? 


તૃસ્તિદ્ીપ 


૨૬૧ 


ગુસ-વિદ્દાનાએ મહાવાડયોમાં સનતીય, વિન્નતીય 
અને સ્ત્રગતભેદરહિત અખંડ એકર્સના, કેવળ વસ્તુમાત્ર- 
રૂપે જ વાકયાર્થનો અંગીકાર કર્યો છે; અને તે વાકયાર્થ, 
લક્ષણા માન્યા વિના થઈ શકતો નથી, માટે જ લક્ષણા 
માનવી જેદએ. ૭૫ 

હવે મહાવાક્યોમાં ભાગયાગલક્ષણાને સ્વીકાર કર્યો 
છે. એક ભાગને! યાગ કરવાથી ભ્ાગત્યાગલક્ષણુ। કહે- 
વાય છે. અંત:કરણુની ઉપાધિવાળું ચેતન્ય “તું' પદતે 
વાચ્યાર્થ છે. તેમાંથી અંતઃકરણુની ઉપાધિને ત્યાગ 
કરવાથી કવળ ચૈતન્ય જ બાકી રહે છે. સર્વસતા આદિ 
ધર્મવાળું ચૈતન્ય “તે' પદને। વાચ્યાર્થ છે. તેમાંથી સર્વસતા 
આદિક ધર્મતો ત્યાગ કરવાથી કૈવળ ચૈતન્ય જ રહી 
જાય છે. એવી રીતે એક એક ભાગને ત્યાગ કરવાથી, 
પ્રયગાત્મા અને પરમાત્માની એકતાને બાધ થાય છે. 
જેમકે, પ્રત્યગાત્મા કે જે સર્વને અંતર્યામી છે અને ખુહ્ધિ 
આદિનાં સાક્ષીપણાએ કરીને સ્જરે છે, તે અદિતીય 
આનંદરૂપ પરમાત્મા છે, અને અદ્તીય આનંદરૂપ પર- 
માત્મા તે પ્રેત્યગાત્મારૂપ છે, એ પ્રકારે ભાગત્યાગ- 
લક્ષણાથી બન્નેની એકતાની પ્રતીતિ થાય છે. ૬ 

શિષ્ય-એ પ્રમાણે અખંડ વાકયાર્થનો બોધ કરવાથી 
શું ફળ થાય જે ? 

ગુજ્-એ પ્રમાણે અખંડ વાકયાર્થના ખોધથી પ્રત્યગા- 
ત્મા અને પરમાત્માની અભેદતાને। નિશ્ચય થવાથી “તું 
પદતા અર્થરૂપ પ્રત્યગાત્માનું અબહ્ાપણું, કે જે ભ્રમથી 
ભાસે છે તે નિભ્ત્ત થાય છે, અને “તે' પદને! અર્થ જે 
પરમાત્મા છે તેતું પરેક્ષપણું નિશૃત્ત થાય છે. 

શિષ્ય-પ્રત્યગાત્માના અબ્રહ્મપણાની અને પરમાત્માના 
પરેક્ષપણુાની નિદૃત્તિ થવાથી શું ફૂળ થાય છે ? 

ગુજશ્-પ્રત્યગાત્માના અબ્રહ્મપણુ।ની નિદૃત્તિ થવાથી 
અને પરમાત્માનાં પરેક્ષપણાની નિર્ટત્તિ થવાથી, ખુદ્ધિ 
આદિને! સાક્ષી પ્રત્યગાત્મા પૂ્ણાનંદરૂપે અવજ્િણ રહે 
છે, તથા તેની દુ:ખસૂપતા અને પરિચ્છિન્નતા નાશ 
પામે છે. ૭૭-૭૮ 

અવતરણિકા-મહાવાડયથી અપરેક્ષજ્ઞાન જ થાય 
છે, તે ગુરુ કહુ છે. 

ળ્વં સતિ મદાવાવયાસ્યરોજ્શાનપીયેતે । 

થેસ્તેવાં શાહ્સિદ્ધાંતવિજ્ઞાનં શોમતેવરામ્‌ ।1૭૨॥। 

શખ્દરાર્થ-એમ છતાં પણુ જેએ કહે છે કે, 
“મહાવાડયથી પરેોક્ષસ્રાન થાય છે, તે તેઓના 
શાસ્રસિદ્ધાંતનું વિજ્ઞાન અત્યંત શેાભે છે | ૭૯- 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-નિર્ણ્ય કરેલા અર્થના બળથી સારી રીતે 

પર્‌ક્ષ અનુભવનું જે સાધન તે આગમ (શાસ), એમ 


૨૬૨ 


શ્રી પંચદશી 


[ગ્રટર્‌ણુ 





આગમ (શાખ) તું લહ્વણુ કહયું છે. એ લહ્્ણુથી “મહા- 
વાકય પરેક્ષસાનતું કારથુ છે, એમ સિદ્ધ થાય છે; 
છતાં તમે “મહાવાડ્ય અપરેક્ષ જ્તાનતતું કારણુ છે, 
એમ કેમ કહે છે? એ તો મને સમજતું નથી. 
ગુશ-મહાવાકય પરેક્ષતાનનું કાર્‌્ણુ છે, એમ તું 
કહે છે, તેથી તને શ્રાસના સિદ્ધાંતનું સાન નથી એમ 
સ્પષ્ટ જણાય છે. જે તને શ્ચરાસ્રના સિદ્ધાંતનું જાન 
હેત તો તું, “'મહાવાકય પરેક્ષત્ઞાનતું કારણુ છે' એમ 
કહેત જ નહિ, કારણુ કે પરંપરાથી પ્રચલિત એવા 
સિદ્ધાંતમાં “મહાવાકયેો  અપરેક્ષન્ઞાનનું જ કારણુ છે, 
એમ કહું છે તે ઉપર તારે શ્રદ્ધા રાખવી જેઇએ. ૭૯ 
અવતરણિકા-એે ઉપરથી શિષ્ય કહે છે કે, 
શાસને! સિદ્ધાંત એક તરકૂ રહો, પરંતુ વાડ્યથી 
પરોક્ષજ્નાન થાય છે, એમાં અનુમાન પ્રમાણુ છેની ? 
ગુરુ તેનું ઉત્તર આપે છે. 
જાસ્તાં શાજય સિદ્ધાંતો વુવસ્યા વાવચાત્પતેક્ષપી। 
સ્વમોર્વાવયવશેવં ટ્શમે વ્યામિચારતા ।૮૦॥। 
સ્વભોડ્યરોલ્ઞઝીવસ્ય ત્રશનત્વમમિવાંછત; । 
સશવેસ્તિટ્રાપરોસત્વામિતિ યુસમેદ્સ્યણે ૮ ૨॥। 
યુદ્ટિષિદવતો મૂજધવિ નણપિતીટય્‌ ! 
છોવિં વગને શાર્થ સંવર્શ સ્વરપરણાટ્તઃ 11૮૨।। 
શખ્દાર્થ-(પ્રશ્ન ) શાસને સિદ્ધાંત ગમે તે હો, 
પરંતુ યુક્તિ પ્રમાણું તો મહાવાકયથી સ્વર્ગાદિ- 
પ્રતિપાદક વાક્યની પેઠે, પરેક્ષતજ્નાન જ ઉત્પન્ન થાય 
છે. (ગુરુનો ઉત્તર) દશમમાં વ્યભિચાર દેષ 
આવવાથી, તેં કહેલા અતુમાન વાક્યની પરેક્ષગ્નાન 
જનતાજ સિદ્ધ થઈ શકશે નહિ. ખ્રહ્માપણાની 
ઇચ્છા કરતા, સ્વત:સિદ્ધ અપરેોક્ષ જીવનું સ્વતઃ- 
સિદ્ધ અપરેક્ષપણું નાશ પામે છે, એ તારી યુક્તિ 
તો સોટી અને આશ્ચર્યકારક છે. એ તો “ગ્યાપાર- 
થી ધનની વૃદ્ધિને ઇચ્છતા પુરુષની મૂળા થાપણુ 
પણુ જેમ નાશ પામે છે,” આવું જે લૌકિક વચન 
છે તે તારા પ્રસાદથી સાર્શક થાય છે. ૮૦-૮૨ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 
શિષ્ય-હે દેવ | શાસ્રના સિદ્ધાંતને બાજુએ રાખો. 
આપણે તો યુક્તિથી શાસ્ત્રને નિર્ણય કરવો જેઇએ. 
હવે યુક્તિથી વિચાર કરતાં તો વાક્યની પરેક્ષજ્ઞાન 
વિષે કાર્ણુતા પ્રતીત થાય છે. જેમ, “સ્વર્ગ છે,' પ્રત્યાદિ 
વાડયે। સ્વગે આદિનાં અસ્તિત્વનો બોધ કરવાવાળાં છે, 
અને તે વાડયે।થી સ્વર્ગાદિકની પરેક્ષતા પ્રતીત થાય 
છે; તેમ મહાવાકયે! પણુ જવ અને બ્રહ્મની અભેદતાનું 


બોાધન કર્વાવાળાં છે; તેથી તે વાડયોથી પણુ બહાનું 
પરેક્ષત્ાન થશે; પણુ અપરેક્ષત્તાન થશે નહિ. તેમ 
છતાં, “મહાવાડયથી અપરેક્ષત્તાન થાય છે' એમ તમે 
કહો છે તે યોગ્ય નથી. 

ગુર-રે મૂહ | વાકયથી જ પરેક્ષત્ઞાન થાય છે, એવે 
જે સર્વત્ર તિયમ હોય તો મહાવાકયથી પરેક્ષત્તાન થાય 
ખરં, પરંતુ સર્વત્ર તેવો નિયમ નથી; કારણુ કે કેટલાંક 
વાકયોથી પરેક્ષત્ઞાન થાય છે, અને કેટલાંક વાકયોાથી 
અપરેક્ષત્તાન થાય છે. જેમ કે “સ્વર્ગ છે,' “વૈકુંઠ છે,” 
“ખહાલોાક છે,' “સત્યલોક છે,' “અક્ષરધામ છે,' 
ઇત્યાદિ વાકયોથી તે તે લેકેનું પરેક્ષસાન થાય છે, 
અને “તું દશમો પુરષ છે,' “તું ખાહ્મણુ છે,' “તું વૈશ્ય 
છે,' ઇયાદિ વાકયોથી અપરેક્ષત્તાન થાય છે. માટે, 
જેમ પૂર્વે વર્ણુવેલો “દશમે। પુરષ તું છે,' ઇયાદિક વાક્યે 
૭તાં પણુ તે વાકેયોથી અપરેક્ષન્ઞાન પ્રતીત થાય છે; 
તેમ “તે તું છે' પ્રત્યાદિ મહાવાકયેો! વાકય છતાં પણુ 
તેથી અપરેક્ષત્તાન જ પ્રતીત થાય છે; અથાત્‌, અવાં- 
તર્‌ વાડકયથી બહાનું પરેક્ષતાન થાય છે, અને મહા- 
વાક્યના વિવેકથી એટલે વિચારથી અપરેક્ષન્ાન થાય 
છે. માટે અમાર કહેવું અનુચિત નથી. ૮૦ 

હે ફિષ્ય ! એ મહાવાકયો, જવ અને બ્રહ્માતી અભેદ- 
તાનું બોધન કર્વાવાળાં છે, અને અપરેોક્ષત્તાન થવામાં 
મુખ્ય કારણુ છે. તેમ છતાં પણુ તું “'મહાવાડય પરેોક્ષ- 
સાનનું કારણુ છે' એમ કહે છે તેથી, જીવ જે પોતે 
સર્વદા અપરેક્ષ છે, તેનાં અપરેક્ષપણાંના અભાવને! 
પ્રસંગ નડશે તેનો વિચાર કરતો નથી, તેથી નિશ્શંક 
તારી યુક્તિ મતે આશ્ચર્યકારક ભાસે છે. જે મહાવાકયને 
પરાક્ષન્ઞાનનું કાર્ણુ માનીએ તો સ્વતઃ સિહ્ધ અપરેક્ષ- 
પણું સિદ્ધ થાય નહિ, માટે મહાવાકંયને જવના પરેક્ષ- 
સાનતું કારણુ માનવું નહિ, પણુ અપરેક્ષગ્ાનતું જ 
કારણુ માનવું જેપ્/એ. 

શિષ્ય-સ્વતઃ અપરે્‌ક્ષ જીવનાં અપરેક્ષપણાના 
અભાવનો પ્રસંગ આવતો હોય તો ભલે આવે, પણુ 
મને તો એજ પ્રષ્ટ છે. 

ગુજ-તું જીવને સ્વતઃ અપરેક્ષ માને છે, અને વળી 
“તેનાં અપરેક્ષપણાના અભાવને પ્રસંગ મને ઇજ છે,” 
એમ પણુ કહે છે, તે તારં કહેવું બહુ વિચિત્ર છે. એ 
તો વ્યાજ માટે આપેલાં ધનનું ન્યાજ ન મળતાં, મૂળ 
થાપણુ ગયા જેવું કરે છે; કાર્‌ણુ કે, બહાભાવને પ્રામ 
થવાની ધ્રચ્છા કરતા જવને, ખહ્માભાવ પ્રાપ્ત થવો તે! 
દૂર રલ્લો, પણુ તે જવનું સ્વતઃસિદ્ધ અપરેક્ષપણું છે 
તે પણુ નાશ પામે છે, એટલા માટે “જીવનાં અપરોક્ષ- 
પણાના અન્નાવનો પ્રસંગ, મને ૪ છે,' એમ તારું 
ફહેવું મૂ્ખાઈ ભરેલું છે. ૮૧-૮૨ 


૭ સું] 


ગઅવતરણિકા-જીવ સોપાષિક છે તેથી તેનું અ- 
પરેક્ષપણું ચોગ્ય છે, પરંતુ ખ્રહ્ા ઉપાધિરહિત છે 
તેથી તેનું અપરોક્ષપણું કેમ હોઈ શકે ર આસ શિષ્ય 
શંકા કરે છે, અને શુરુ ઉત્તર દે છે. 


અંતાવરળલમિસવોષો ગીવોડ્યતોક્ષતામ્‌ 
ઝશેસ્યુવાધિલરરાવાશ તુ ત્રજાનુપાપિતડ 11૮૨ 
સેમ ન્સ્ગરોષરવ સોવાપિનિષયત્વતઃ । 
ચાવટ્રિરેશ્વોવસ્યસુપાપેરનિવારળાત્‌ । ૮૪ ।। 


શખ્દાથ-અંતઃકરણુસહિત બાધરૂપ જે જીવ તે 
ઉપાધિના સદ્ભાવથી અપરોક્ષપણાને ચેોગ્ય છે, 
પરંતુ ખ્રદ્ધા તો ઉપાધિરહિત હાવાથી અપરેક્ષપણાને 
ચોગ્ય નથી. (શુરુ કહે છે) એમ નથી (અર્થાત્‌ બ્રહ્મા 
નિરુપાધિક છે. એમ ખને નહિ); કારણુ કે ખ્રહ્મ- 
પણાને! જે બાધ થાય છે તે સોપપાધિક વિષયવાળે। 
છે, તેથી તે જ્ઞાનનો વિષય જે બ્રદ્દા તે પણુ સોપા- 
ધિક છે, જ્ઞાનનું સોપપાધિકપણું રોયના સોપાધિકપણા 
વિના સંભવે જ નહિ, તેમ જ્યાંસુધી વિદેહુ કૈવલ્ય 
(નિર્વાણુ સ્રુક્તિ) થતી નથી ત્યાંસૂબી ઉપાધિનું નિવા- 
રણુ થતું નથી. ૮૩-૮૪ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-અંતઃકરણુતી ઉપાધિવાળાં ચૈતન્યને જીવ કહે- 
વાય છે. એ જવ ઉપાધિવાળે હોવાથી તેની અપરે- 
હ્તા કહેવી યોગ્ય છે; પરંતુ ખહ્મ તો ઉપાધિર્હિત છે, માટે 
નિસ્પાધિક બહ્મની અપરેીક્ષતા કેમ કહેવાય? ૮૩ 

ગુજ્-જે બહ્ઢાતી નિસ્પાધિકતા સિદ્ધ થતી હોય 
તો બહ્માની અપરેક્ષતા યોગ્ય નથી એમ કહી શકાય; 
પણુ બહાની નિસ્પાધિકતા જ સિદ્ધ થતી નથી, કારણુ 
ક બહમ ઉપાધિવાળું છે, અતે જીવને જે બહ્મરૂપતાનું 
જ્ઞાન થાય છે, તે જ્ઞાન ઉપાધિસહિત વસ્તુરૂપ વિષયવાળું 
છે; માટે તે જ્ઞાનના વિષય, ઝ્રેયરૂપ બ્રહ્મનું પણુ 
ઉપાધિવાળાપણું સિદ્ધ થાય છે. ત્તાનનું ઉપાધિસહિત 
વિષયવાળાપણું, ઝ્રેયરૂપ ઉપાધિસહિત વિષયપણુ વિના 


ક નથી. 
શેષ્ય-જ્તાનનું ઉપાધિસઠિત વિષયવાળાપણું કેમ 
સિદ્ધ થાય છે? 

ગુશ-જ્યાં સૂધી વિદેઠ મુક્તિ પ્રાપ્ત થતી નથી, યાં 
સુધી ઉપાધિની નિ*ૃત્તિ થતી નથી, માટે જ્ઞાનનું ઉપાધિ- 
સહિત વિષયવાળાપણું સિદ્ધ થાય છે. જેમ જીવ ઉપાધિ 
વાળા છે, તેમ બહ્મ પણુ ઉપાધિવાળું છે; તેથી જેમ 
જીવ અપરેોક્ષતાને યોગ્ય છે, તેમ બહ્મ પણુ અપરેક્ષ- 
તાને યોગ્ય છે. ૮૪ 


તૃસ્તિદ્ઠીપ 


૨૬૩ 


અવતરણિકા-જીવ અને ખ્રહ્દાની ભિજ્નષભિશ ઉપાધિ 
કહેવા વિષે શિષ્ય પ્રેરણા કરે છે, અને શુરુ તે 
ઉપાધિ કહે છે. 

અંતાવરળસાફિલ્યરાફ્િિયામ્યાં વિજ્િષ્યતે । 

જપાધિગીવમાવસ્ય ત્રણવાયાશ્ર નાન્યયા ।1૮૧॥। 

શખ્ઠાથે-જીવભાવ અને ઠ્રહ્દમાભણાવની ઉપાધિ, 
અંતઃકરણુસહિતપણાંથી અને રહિતપણાંથી ભેટ 
પામે છે, બીજી રીતે ભેદ પામતી નથી. ૮૫ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-“ક્યારે જવ અને બ્રહ્મ ખન્તે ઉપાધિવાળા 
છે' યારે તે બન્નેની ભિન્નભિન્ન ઉપાધિ કઈ છે તે કહે. 

ગુજ્-અંત:કરણુસહિતપણું એ જીવની ઉપાધિ છે, 
અને અંતઃકરણુરહિતપણું એ બહ્મની ઉપાધિ છે, એવી 
રીતે જીવ અને બ્રહ્માની ભિન્નભિન્ન ઉપાધિઓ છે. ૮૫ 

અવતરણિકા-અંતઃકરણુરહિતપણું તો અભાવ- 
રૂપ છે, તેથી તેને ઉપાધિ કેમ ગણાય? એમ શિષ્ય 
પૂછે છે, તેપરથી ગુરુ તેનું સમાધાન કરે છે. 

યયા વિષિશ્વાધિઃ શ્યાસ્તરતિષેધસ્તયા સ વિજ । 

સુવળેછોદ્મેરેન સૂસાસવે ત મિયવે ॥ ૮૬'। 

શખબ્ઠાશે-જેમ ઉપાધિ ભાવરૂપ થાય છે, તેમ 
અભાવસપ ઉપાધિ કેમ થાય નહિ? જેમ સુવણે 
અને લે।હડાના ભેદને લીધે સાંકળમાં રહેલું સાંકળ- 
પણું જૂડુ પડતું નથી તેમ, ૮૬ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-અંતઃકરણુસહિતપણું એટલે અંતઃકરણુને। 
સંબંધ તો ભાવરૂપ છે, માટે તેતે ઉપાધિપણું ઉચિત 
છે; પણુ અંતઃકરણુર્હિતપણાથી એટલે અંતઃકરણુના 
સંબંધનો અભાવ તે અભાવરૂપ છે, તેથી તેને ઉપાધિ- 
પણું બધટતું નથી. 

ગુજ્-જેમ ભાવરૂપ અંતઃકરણુનેો સંબંધ ઉપાધિ 
છે, તેમ દેહભાવરૃહિત અતઃકરણુનો સંબંધ પણુ 
ઉપાધિરૂપ છે; કારણુ કે જ્યાં સૂધી કાર્ય હેય યાં 
ચૂધી તે કાર્યની અવસ્થાઓના ભેદનું હેતુભૂત જે 
હોય તે ઉપાધિ કહેવાય છે એવું ઉપાધિનું લક્ષણુ છે. 
એ ઉપાધિતું લક્ષણુ અંત:કર્ણુસહિતપણું અને અંતઃ- 
કરણુર્હિતપણું બન્નેમાં લાગુ પડે છે. જ્યાંસૂધી પુરુષમાં 
જવભાવ રહ્યો છે લાંસૂધી અંતઃકરણુસહિતપણું છે, 
અને ન્યાંસધી ખહાભાવ છે યાંચૂધી અંતઃકર્યુરહિત- 
પણુંછે. અંતઃકરણુસહિતપણું એટલે ભ્નાવસૂપતા જવમાં 
અપરેક્ષતાસપ કાર્ય પર્યત રહે છે, અને તે થહ્મા તથા 
જીવને જૂદા પાડે છે, તેમ અભાવરૂપ અંતઃકરણુરહિતપણું 
પણુ બહા અતે જીવતે જૂદા પાડે છે; માટે જેમ અંતઃ- 


૨૬૪ 


કરણુસહિતપણું, જીવભાવની ઉપાધિ છે, તેમ અંતઃકર- 
ણુરહિતપણું પણુ બહમાભાવની ઉપાધિ છે. એવી રીતે 
અંતઃકર્ણુસહિતપણું અને અંતઃકર્ણુરહિતપણું બન્ને 
ઉપાધિ તે ખરી જ. 

શિષ્ય-તોપણુ એ ખન્ને ઉપાધિમાં ભાવરૂપતારૂપ 
અને અભાવરૂપતાજૂપ વિલક્ષણુતા જોવામાં આવે છે, 
તેથી તે બને ઉપાધિ સમાન તે। નથી જ. 

ગુશ્-રે સમાન જ છે. એક સુવર્ણુની સાંકળ છે, ને 
ખીજ લેહડાની સાંકળ છે. તે બન્નેમાં સુવર્ણરૂપતા 
અને લેહસરૂપતાને। ભેદ છે, ૭તાં પણુ સાંકળપણામાં તે 
કંઈ પણુ ભેદ નથી. સુવણુંતી પણુ સાંકળ કહેવાય ને 
લેહડાની પણુ સાંકળ કહેવાય. જેની પાસે સોનાની 
સાંકળ હેય તે પણુ સાંકળવાળે। કહેવાય, ને જેની પાસે 
લોહડાનતી સાંકળ હોય તે પણુ સાંકળવાળોા કહેવાય, 
તેમ જ લેહડાની સાંકળ કે ખેડી, અથવા સોનાની 
સાંકળ કે ખેડી, જે પુરુષના પગમાં પડી હોય તેને પણુ 
સરખે ભાર્‌ અને સરખી જ પીડા છે. હરવાકર્વામાં 
બંને જાતની સાંકળ સમાન જ હરકત કરવાવાળી છે. 
સોનાથી 'ે લેહુડાથી સાંકળમાં કાંઈ ફેર્‌ પડતે નથી. જેમ 
સાંકળપણું તો સુવણુની અને લોહડાની ખન્નેની સાંકળ- 
માં સમાન જ છે, તેમ ભાવરૂપતા અને અભાવરૂપ- 
તાથી અંતઃકરણુસહિતપણાનેો અને અંતઃકરણુરહિત- 
પણાને ભેદ છે, ૭તાં પણુ ઉપાધિપણામાં તો જરાએ 
ભેદ નથી. અંતઃકર્ણુસહિતપણું પણુ ઉપાધિ છે, અને 
અંતઃકરણુરહિતપણું પણુ ઉર્પાધિ છે. જે અંતઃકર્‌ણુ- 
સહિત હેય તે પણુ ઉપાધિવાળા કહેવાય છે, અને જે 
અંતઃકર્‌્ણુરહિત હોય તે પણુ ઉપાધિવાળે। કહેવાય છે. 
ઉપાધિપણું તો અંતઃકરણુસહિતપણામાં અને અતઃકર- 
ણુરહિતપણામાં સમાન જ છે. માટે ભાવરૂપતા અને 
અભાવજૂપતા રૂપી વિલક્ષણુતા અકિચિત્કાર છે, એમાં 
ભાવ અભાવપણું અસર કરતું નથી તેથી તેનો આદર 
કર્વો નહિ. ૮૬ 


અવતર્ણિકા-જેમ વિધિ ખ્રદ્દાબાધનેો ઉપાય 
છે, તેમ નિષેધ પણુ ખ્રહ્મબાધને! ઉપાય છે; માટે 
જેમ વિધિ બ્રહ્માની ઉપાધિ છે, તેમ નિષેધ પણુ 
ઠ્છ્યાની ઉપાધિ છે. તે દૃઢ કરવા માટે વિધિ અને 
નિષેધ ખજ્ઞેનું ઉપયોગીપણું બ્રહ્માના બાધમાં આચા- 
યોએ દર્શાવ્યું છે તે વાત ગુરુ કહે છે. 
અતટ્વાટનિસ્યેળ તાજ્ઞાટ્રિપિણણેન ચ 
વેઢ્‌ાંતાનાં પ્રવૃત્તિ; સ્વાદ્ધિસ્યાચાયેમાવિતમ્‌ ૮૭ 
શખ્દાથે-વેદાંતોની પ્રવૃત્તિ અતવ્‌ “તે નહીં, તે નહીં? 
£મેમ નિષેધમુખે કરીને અને સત્ય, જ્ઞાન અને અનંત 
છાહ્યા છે, એમ સાક્ષાત્‌ વિધિસ્રુખે કરીને એમ બે 
પ્રકારે થાય છે એમ આચાર્યનું કથન છે. ૮૭ 


શ્રી પંચઠ્શી 


[પ્રકરણુ 


ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 
ખઅછાસાન ખે પ્રકારે થાય છેઃ એક વિધિમુખથી 
અને ખીજું નિષેધમુખથી. “આવું આવું તે બહા છે' 
એવા વચનથી જે પ્રરૃત્તિ થાય છે તે વિધિસ્ુખથી 
મ્રશૃત્તિ થઈ કહેવાય છે. જેમકે, “બહમ કેવું છેઃ એ 
જણાવવા માટે કહે છે કે, 'શહ્યં શ્ઞામમનંસં ત્રણ | ખામ 
સત્ય, જ્ઞાન અને અનંત છે,' પ્રત્યાદિ શ્રુતિઓ બાને 
આદેશ કરે છે તે વિધિમુખથી પ્રભૃત્તિ થાય છે; કેમકે 
તે સાક્ષાત્‌ બહાને બોધ કરે છે, અને “અદ્યુજમનશુ | 
સ્થૂલે નથી, સૂક્મે નથી, હસ્વે નથી ને દીર્ઘે નથી,' 
પત્યાદિ શ્રુતિઓથી જે બ્રહ્મજ્ઞાન કરાવે છે તે નિષેધ- 
મુખથી છે; અથવા જૈતિ નેતિ। એ નહિ, એ નહિ, 
પણુ એ સર્વથી જૂ દું જ બ્રહ્મનું સ્વરૂપ છે, એમ નકાર- 
વાચક શખ્દથી, બ્રહ્મનું સ્વરૂપ સમનજવે છે નિષેધ- 
મુખથી બહ્મજ્તાન ડરાવે છે; કાર્‌ણુ કે તે, બાહમાથી જે 
જૂદું છે તે જણાવીને એ સવથી બહાર જે કંઈ રહે 
છે તે બહ્યમ છે, એવે તે બોધ કરે છે, એમ શ્રીશૅકરા- 
ચાર્યજીનું કહેવું છે. શ્રીશૅકરાચાર્યજના એ વચનના પ્રમાણુ- 
થીપણુ ભાવરૂપ અને અભાવરૂપ બન્ને ઉપાધિ છે, માટે 
અંત:કર્ણુસહિતપણું તથા અંત:કરણુર્હિતપણું એ બન્ને 
ઉપાધિ છે એમ સિદ્ધ થાય છે. ૮૭ 
અવતર્ણિકા-વેદાંત વાડયોને પ્રપંચના નિષેધ- 
દ્વારા ખ્રહ્માનું બાધકપણું અંગીકાર કરવાથી “હું' શખ્ટને 
અર્શ જે ફૂટસ્થ તેના નિષેધને પણુ પ્રસંગ આવી 
પડશે, તો પછી “હું ખ્રહ્મ છું/-અએમાં રહેલા 'હું' અને 
ખ્રછ્યા'ના એક અર્થ વિશે, તાત્પવેરૂપ સામાનાધિ- 
કરણ્યશ્રી જ્ઞાનનો ઉદય થશે નહિ, આવી શિષ્યે 
શકા કરી, તેનો ગુરુ ઉત્તરાર્દ્ધથી પરિહાર કરે છે. 
અદ્મર્યવરિત્યામાર્રં ્રજ્નતિ ધીઃ ગીત । 
નેબમંશસ્ય હિ ત્યામો મામણકળયોહિતઃ ।1૮૮।। 
અંત;વરળલસ્યામાટ્વકષિછે ચિટાત્મનિ | 
અં ત્રજેતિ વાવવેન ત્રહ્ાત્વ સાલિળીદ્યતે ૮૨ 
શખ્દાથે-( પ્રશ્ન) “હું શબ્દના અર્શને પરિત્યાગ 
કરવાથી, “હું ખ્રહ્મ છું” એવું જ્ઞાન ક્યાંથી થરે ? 
(ઉત્તર) એમ (સમગ્ર “હું? શખ્ટના અર્થનો ત્યાગ 
થતે।) નથી, પણુ ભાગલક્ષણુ।( ભાગત્યાગલક્ષણા। )થી 
એક ભાગનો ત્યાગ કરવે કહ્યો છે. અતઃકરણુને 
ત્યાગ કરવાથી અવશિણ રહેલા ચિદ્દાત્મારૂપ સાક્ષીમાં 
“હું ખ્રહ્મ છું/, એ પ્રકારનાં વાક્યથી બ્રહ્માપણું જેવાસાં 
આવે છે. ૮૮-૮૯ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 
શિષ્ય-વેદાંતશાસ્ત્ર તો બહ્માથી જૂદું જે અજ્ઞાન તેતી 
નિ્જ્ત્તથી એટલે નિષેધથી ખહાતું બાધત કરે છે, એવે। 


છ મું] 
જે તમે સ્વીકાર કરશે! તો, “હું' શખ્દનો અર્થ જે કૂટસ્થ 
તેના ત્યાગને પ્રસંગ આવરે, અને તેથી “હું બહમ છું,' 
એ પ્રમાણે સામાનાધિકરણ્યે કરીને જ્ઞાન ઉત્પન્ન નહિ 
યાય, એટલે ફૂટસ્થ અને બહ્મનું અભેદત્ઞાન નહિ થાય. 

ગુજે-ભાગત્યાગલહ્વણાથી “અહં' શખ્દના જડરૂપ એક 
ભ્રાગને। ત્યાગ કહ્યો છે, પણુ સંપૂર્ણ મટ્મ્‌ શખ્દના અર્થને 
ત્યાગ કર્વે। કલ્યો નથી; એટલે ભાગત્યાગલક્ષણાથી 
જડરૂપ ભાગને! ત્યાગ થાય છે, પણુ ચૈતન્યરૂપ ફૂટ- 
સ્થનો ત્યાગ થતો! નથી. તેથી વેદાંતશાસ્રો નિષેધ 
કરતાં કરતાં બહ્મનું ખાધન કરે છે, છતાં પણુ જીવને 
“હું લહા છું' એ પ્રકારનું અભેદજ્ઞાન થાય, એમાં કોઈ 
નતતનો। બાધ નડતો! નથી. ૮7 

અંતઃકરણુસહિત જે ચિદાત્મા તે જીવ કહેવાય છે. 
હવે ભ્રાગત્યાગલક્ષણુા।થી અંતઃકરણુને। ત્યાગ કર્‌વે।, તેથી 
જે અવશિટ્ટ રહે છે તે કેવળ ચિદાત્મા જ રહે છે. તે 
ચિદાત્મા સાક્ષીસ્વરૂપ છે, અને તેથી “હું બહમ છું એ 
વાક્યથી તે સાક્ષીસ્વરૂપ ચિદાત્મામાં બહ્મરૂપતાને 
અનુભવ થાય છે. ૮૯ 

અવતરણિકા-એપરથી શિષ્ય કેવળ પ્રત્યગાત્મા 
તે! સ્વપ્રકાશ છે તેથી તેમાં ખુદ્ધિવૃત્તિની વિષયતા 
ન ઘટવા વિષે શંકા કરે છે, ત્યારે ગુરુ તેનું સમા- 
ધાન ડરે છે, અને પ્રત્યગાત્મા ફૂલનો વિષય નથી 
તે દેખાડવા માટે અનાત્મપદાર્થની વૃત્તિવિષયતા 
તથા ક્લવિષયતા કહી ખતાવે છે, અને આત્મામાં 
અનાત્મપદ્ટાર્થથી વિલક્ષણુતા કેમ છે તે દર્શાવે છે. 

સ્વત્રજાશોડવિ સાલ્ચેવ ધીવત્યા વ્યાવ્યતેડ્ન્યવત્‌ । 

જજવ્યાપ્યત્વમેવાસ્ય શાલ્રજર્રિર્નિવાર્તિષા૨ ૦1 

થુર્રિતત્સ્થચિફામાતો ટ્રાવવિ વ્યાઝુલો ઘટર્‌ । 

તત્રાક્ષાન પિયા નશ્વેરામાલેન ઘટ રજીેતૂ 1૨ ૨।। 

ત્રભળ્યક્ઞાનનારાય વૃસિવ્યાત્તિર્વિક્િતા । 

સ્યયરજી(ળશ્પત્વાનામાસ ૩૧યુગ્યતે । ૨૨ ।। 

શબ્દાથે-જે કે સાક્ષી જ સ્વયંપ્રકાશ છે તોપણુ 
તે અન્ય(ઘટાઠિક)ની પેઠે બુદ્ધિની વૃત્તિએ કરીને 
વ્યાપ્ય (વિષય) થાય છે. તેથી શાઅકારાએ એ 
સાક્ષીની ફળવ્યાપ્યતાનો જ નિષેધ કર્યો છે; (પરંતુ 
વૃત્તિવ્યાપ્યતાને। નિષેધ કર્યો નથી; માટે જ ખુદ્ધિની 
વૃત્તિથી આત્માને વિષે પણુ વ્યાપ્યતા સંભવે છે.) 
ખુદ્ધિ અને તેમાં રહેલો ચિદ્રાભાસ એ ખજ્ને પણુ 
ઘટને વ્યાત્ત (વિષય) ઠરે છે. તેમાં બુદ્ધિથી અસાનને 
નાશ થાય છે, અને આભાસથી (ચિદાભાસ) ઘટ 


ભાસે છે. બ્રહ્મમાં અજ્ઞાનના નાશ માટે વૃત્તિવ્યાસિ- 
૩૪ 


તૃસિદીપ 


ર્દ્પ 


(બુદ્ધિકૃત્તિની વિષયતા)ની જરૂર છે, અને ખ્રહ્દા તો 


પોતે સ્કુરણુ્પ છે તેથી તેના પ્રકાશ માટે ચિદ્ઠા* 
ભાસ ઉપયોગી નથી. ૯૦-૯૨ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-અંતઃકરણુના સંબંધરહિત કેવળ પ્રત્યગાત્મા 
સ્વપ્રકાશ છે, તેથી તેને ખુદ્ધિભત્તિની વિષયતા ઘટતી નથી. 

ગુશ્-ધટે છે. જેમ “ધટ છે,' “પટ છે,' એવી રીતે 
ધટપટાદિ ખુદ્ધિશત્તના વિષય થાય છે, અને જું સ્વ- 
પ્રકાશ છું, એવી રીતે પણુ ખુહિજૃત્તિ સંભવે છે, તે 
પ્રમાણે કેવળ પ્રત્યગાત્મા પણુ ખુદ્ધિકૃત્તિના વિષષ થઈ 
શકે છે. એમ ખુઢ્િકૃત્તિના વિષય થવાથી પ્રત્યગાત્માની 
સ્વપ્રકાશતાને ભંગ થતો નથી. 

શિષ્ય-જે તમે, “ પ્રત્યગાત્મા એ ખુદ્ધિભ્ત્તિના વિષય 
છે' એમ માનરેો।, તો તમારા સિદ્ધાંતનો ભંગ થશે. 
કાર્‌ણુ કે, તમે પ્રત્યગાત્માને સ્વપ્રકાશ માને છે. 

ગુજ્-અમે કહીએ કિયે તેમાં લેશ પણુ બાધ આવતે 
નથી; કેમકે, વ્યાપ્તિ ખે પ્રકારની છે: એક જૃત્તિવ્યાપ્તિ, 
ને ખીજ ફ્ળવ્યાધ્વિ. પૂર્વાચાર્યોએ પ્રત્યગાત્માની વૃત્તિ- 
વ્યાપ્તિનો સ્વીકાર કર્યો છે, પણુ તેનું નિવારણુ કર્યું નથી; 
અતે ફૂળવ્યાપ્તિતું તો નિવારણુ કર્યું છે; તેથી અમારા 
સિદ્ધાંતના બૅગ થતો નથી. જંત્તવ્યાત્તિ એટલે ખુદ્ધિ- 
જત્તિની વિષયતા, અને ફળવ્યાપ્તિ એટલે ખુદ્ધિશૃત્તિમાં 
પ્રતિબિબિત ચિદાભાસની વિષયતા. ફળ એટલે ખુહ્ધિ- 
જૃત્તિમાં પ્રતિબિબિતસૂપે જણાતો ચિદાભાસ. ફળને! જે 
વિષય હોય તે સ્વપ્રકાશ ન હોય, પરંતુ તે દસ્ય હેય. 
સાહ્લીસૂપ પ્રત્યગાત્મા ફળનો વિષય તથી; કેમકે તે 
પોતેજ ફળરૂપ છે, અને તેથી તે સ્વપ્રકાશ છે; પણુ 
ધટપટાદિક પદાર્થો ફળનો વિષય છે અને દશ્ય છે, 
તેથી તે સ્વપ્રકાશ નથી. ૯૦ 

હવે પ્રયગાત્મા ખુદ્દિશૃત્તિ અને ચિદાભાસ એ બન્નેના 
વિષય નથી, કારણુ કે, ચિદાભાસ પોતે જ સ્જુરણુરૂપ 
છે; પણુ ધટપટાદિ અનાત્મ પદાર્થો તો બુદ્ધિૃત્તિ અને 
ચિદાભ્રાસ એ બન્નેના વિષય છે, કારણુ કે, તે પોતે 
સ્ષુર્ણુજ્પ નથી. 

શિષ્ય-ખુદ્દિવૃત્તિ અને ચિદાભાસ એખ ની વ્યાપતિનું 
મયે।જન રું છે ? 

ગુર-બુદ્ધિશૃત્તિ પ્રમાણુરૂપ છે, એટલે સાનસ્વરૂપ 
છે, અને તેનાથી અન્તાનનો નાશ્ચ થાય છે; કારણુ કે 
સાન તથા અજ્ઞાનને! પરસ્પર વિરોધ છે. હવે ધટપટાદિ 
અનાત્મ પદાર્થો જડ છે, તેથી તેતે પોતાની મેળે સ્જુ- 
ર્વાનો અસંભવ છે. એટલા માટે, “લટ છે,' “પટ છે, 
એવી રીતે અનાત્મ પદાર્થનું ચિદાભાસ સ્જુરણુ કરે 
છે, અર્થાત્‌ અજ્ઞાનને! તાશ કર્વે।, એ ખુદ્ધિતું પ્રયાજન 


૨૬૬ 


છે, અને ધટપટાદિ અનાત્મ પદાર્થનું સ્ષ્રણુ કરવું એ 
ચિદાભ્રાસનું પ્રયાજન છે. ૯૧ 

લટપટાદિ અનાત્મ પદાર્થ જડ છે, તેથી તેમાં રહેલા 
અજ્તાનની નિ્શ્ત્ત માટે ખુદ્ધિભત્તિની વ્યાપ્તિતી જરૂર 
છે, અને તેનાં સ્જ્ર્ણુ માટે ચિદાભાસની પણુ જજર 
છે, પણુ પ્રયગાત્મા તો ચૈતન્યસ્વરૂપ છે, માટે તે 
પોતે સ્છુરણુરૂપ છે, તેથી દીપકના પ્રકાશને જણુવ। માટે 
અન્ય દીપકની જરૂર નથી તેમ ચિદાભાસના પોતાનાં 
સ્ઝુરણુ માટે ચિદાભાસની જરુર નથી; પરન્તુ પ્રથગાત્મા 
અને બહાની અભેદતા અજ્ઞાનથી આચ્છાદિત છે, તે 
અન્તાનની નિવૃત્તિ માટે “હું બહમ છું,' “ધહ્મ અને આત્મા 
એક જ છે,' એ પ્રકારની ખુદ્ધિકૃત્તિની વ્યાપ્તિની જરૂર છે; 
તેથી એમાં ચિદાભાસ ઉપયે ગી છતાં પણુ અનુપયે।ગી છે. 
સ્વતઃ સ્જુરણુજ્ૂપ પદાથમાં અજ્ઞાનના નાશ માટે ભૃત્તિ- 
વ્યાપ્તિતી અને સ્જુર્ણુ માટે ફ્લવ્યાપ્તિની અપેક્ષા છે. €૨ 

અવતર્ણિકા-સ્વતઃસ્કુરણરુપ ખ્રહ્મામાં અજ્ઞાનના 
નાશ માટે વૃત્તિવ્યાપ્તિની અપેક્ષા છે, અને ચિદા- 
ભાસની અપેક્ષા નથી, તે સિદ્ધ કરવા માટે દૃષ્ટાંત 
આપે છે. એપરથી શિષ્ય એવી ફાંકા કરે છે કે, 
ખ્રહ્માવિષે પણુ ફ્લવ્યાત્તિની જજ્નર છે, ત્યારે ગુરુ 
તેનું સમાધાન કરે છે. 

લશુર્હીવાવષેદ્વેતે વટાર્ર્યોને યથા | 

સત હીવટ્શેને જિંતુ ચક્ષરેવામવેદક્ષ્યતે | ૨ રે ।। 

સ્યિતોડ્વ્યતો ચિજ્ામાતો ત્ભ"્વેવમવેત્રય્‌ | 

ન તુ વ્રહળ્યાતિશયં જ ગુયાટટાહિવત્‌ ॥૨૪।! 

શખ્દાથ-જેમ ઘટાદિકનાં દર્શનમાં આંખ અને 
દીવો એ ખન્નેની જરુર પડે છે, તેમ દીવાનાં દર્શન- 
માં એ ખન્તેની જસ્ર નથી, કિન્તુ એકલી આંખ- 
ની જ જરૂર પડે છે. તેમ જ એ ચિદ્ટાભાસ વૃત્તિવિષે 
રહેલો છે, તોપણુ ખ્રહ્મમાં એકાકાર થઈ જાય છે, 
પરૈતુ બ્રહ્મમાં, ઘટાદિકની પેઠે, કોઈ પણુ જાતનું 
અતિશય ફૂલ ઉત્પન્ન કરતો નથી. ૯૩-૯૪ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવર્‌ણ 

દાખલા તરીકે, જેમ અંધકારમાં પડૅલા ધટપટાદિ 
પદાર્યોના અનુભવ માટે આંખ અને દીવો એ બન્નેની 
જજ્‌ૂર્‌ છે, કારણુ કે તે પદાર્થો પ્રકાશસ્વરૂપ નથી, પણુ 
ખીન્નના પ્રકાશથી ન્નેવાય છે, અને તેથી આંખ તથા 
દીવાની જરૂર્‌ છે; પણુ દીવાના અતુભવ માટે આંખ 
અને દીવે। એ ખન્નેની જરૂર નથી, પરન્તુ કેવલ આંખ- 
નીજ જસર છે; કાર્‌ણુ કે દીવો પોતે પ્રકાશ સ્વરૂપ 
છે, તેથી તેને જેવા માટે માત્ર આંખની જ જજરૂર્‌ છે. 
તેમ ધટપટાદિ અનાત્મ પદાયોમાં અસાનની નિભત્તિ 


શ્રી પંચદશી 
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માટે ૬ૃત્તિવ્યાપ્તિતી જરૂર છે, અને તેનાં સ્ષજ્ઠરણુ માટે 
ફ્લવ્યાપ્તિની જરૂર છે. હુવે બહ્મમાં તો અજ્ઞાનના નાશ 
માટે કેવળ જૃત્તિન્યાપ્તિની જરૂર છે, પણુ ફ્લવ્યાપ્તિની 
જરર નથી; કારણુ કે બહમ પોતે સ્કુરણુરૂપ છે. ૯૩ 

શિષ્ય-ચિદાભાસસહિત રહેવું, એ બુદ્ધિ તથા ખુદ્ધિ- 
«વૃત્તિનો સ્વભાવ છે. માટે, જેમ ધટ આદિકમાં શૃત્તિ અને 
ફૂલ બન્નેની વ્યાપ્તિ થાય છે, તેમ બહ્મમાં પણુ સ્વ- 
ભાવના બલથી ખત્તેની વ્યાપ્તિ થશે એમ મારે માનવું 
છે, તેનો શે! ખુલાસો કરે! છે ? 

ગુર્-જેમ ધટપટાદિકના આકારે ખુદ્દિકૃત્તિ થાય 
છે, થારે તેની સાથે ચિદાભાસ રહે છે, તેમ બહ્મને 
આકારે ખુદ્ધિભત્ત થાય છે યારે પણુ ચિદાભાસ તે। સાથે- 
નો સાથે જ રહે છે. તથાપિ તે ચિદાભાસ હાથી ભિન્ન 
ભાસતો નથી, પરંતુ જેમ મષ્યાહ્ૂકાળના બળુબળું થતા 
તડકામાં મૂકૅલે। દીવે।, જૂદ્દો જણાતાં છતાં તડકાજુપે 
થઇતતે રહે છે, પણુ તે જૂદો થપ તડકાને! પ્રકાશ કરી 
શકતો નથી, તેમ આ ચિદાભાસ પણુ જૂદો ન ભાસતાં 
બહારૂપે થઈ રહે છે, પરંતુ બહ્મનું સ્ઝુરણુ કરી શકતો 
નથી. તેથી, બ્રહ્મમાં કેવલ ૬ૃત્તિવ્યાપ્તિ છે, પણુ બન્ને 
વ્યાપ્તિ નથી. ૪ 

અવતરણિકા-વળી શિષ્ય, ખ્રહ્મમાં ફૂલવ્યાસિના 
અભાવ અને વૃત્તિવ્યાત્તિના સદ્ભાવ વિષે શું પ્રમાણ 
છે, એમ પૂછે છે, અને ગુરુ તેનું ઉત્તર આપે છે. 

અત્રમેયપનારટિં ચેલ્યત્ર શ્રત્યેટમીર્તિમ્‌ । 

મતસેવેટ્પામષવ્યમિંતિ ધીવ્યાવ્યતા જતા ॥ ૨૧ ।। 

શખ્દારથે-આત્મા “અપ્રસમેય અને અનાદિ? છે 
એવા પ્રકારની શ્રુતિથી “આત્માને અપ્રસેય' કહીને 
તેને વિશે ફળવ્યાત્તિના અભાવ કહ્યો છે; તથા એ 
ષ્રહ્મા 'મનથી જ પ્રાસ થવા ચોગ્ય છે;? એ શ્રુતિમાં 
ખાહ્મને ખુદ્ધિવ્ૃત્તની વિષયતા જણાવી છે. ૯પ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-સહ્મમાં ફલવ્યા્તિ નથી, અને શંત્તવ્યામિ 
છે એમાં પ્રમાણુ શું છે? 

ગુશ્-એમાં શ્રાતિ પ્રમાણુ છે. 

“સિવિવર્વમનંતં ચ રેતુટટાલવઝિતતન । 
અવ્રમેયમનાફિં ચ યઝજઞાસ્વા જુચ્યતે થમ: ॥ 

જે વિકલ્પર્હિત, અનંત, હેતુ અને દદ્દાંતથી વજિત, 
અગ્રમેય (એટલે વિષયાકાર સાભાસ અંતઃકરણુની ૬ૃત્તિ્પ 
પ્રસાનતે। અવિષય છે) અને અનાદિ (એટલે ઉત્પત્તિરહિત) 
છે તે પરમાત્માને નનણીને, બુદ્ધિમાન્‌ પુરષ મુક્ત થાય 
છે,” એ મ્રમાણુ અમૃતાબિદૂપનિષતમાં કહ્યું છે. એ 
શ્રુતિમાં “અવ્રમેથ વિષયાકાર સાભાસ અંતઃકરણુની 
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ભૃત્તિસ્પ પ્રજ્ઞાનનો અવિષય છે,' એમ જે કહ્યું છે તેથી 


૭સું] 
સુસ્પણ છે કે, બહાને ફ્લવ્યાપ્તિ નથી. તેમજ “મનલેવેટ્માત્તવ્ય 


યોગ્ય છે. (આ બહ્માવિષે કંઈ પણુ નાનાપણું એટલે નામ 
જતઆદિપણું) નથી,' એમ કઠવલ્લીમાં કહું છે, તેપરથી 
ખહામાં જૃત્તિવ્યાપ્તિ છે, એમ સિદ્ધ થાય છે. ૯પ 

અવતરણિકા-હવે પૂર્વે જે કહ્યું છે તેને અનુસરી 
જણાવે છે કે,“ઞવશેક્ષશાનશોકનિટ્યાજ્યે ' એ શ્લોકમાં, 
“અપરીક્ષન્નાન અને શે।કનિવૃત્તિ નામની બે અવસ્થા? 
કહી છે, અને તે ખજ્ઞે અવસ્થા જીવની છે, એમ 
આ પ્રકરણુના ૪૮ મા શ્લેકમાં કહ્યું છે, તેમાં કેટલા 
અંશે અપરેક્ષસાન કહેલું છેદ એવી આશંકાને 
પરિહાર કરે છે. 

આત્માન ચેદ્રિઞાનીયારયપર્મીતતિ વાવયતઃ । 

ત્રજાત્મવ્યસિિટિહવ યો વોધઃ તોડમિધીયતે ૨૬ 
શખ્ઠ્ાર્થ-ખજ્યાત્મની વ્યક્તિને ઉલ્લેખ કરીને જે 
બાધ થાય છે એટલે સત્યનજ્ઞાનાદિ લક્ષણુવાળા ખ્રહ્દાથી 
અભિશ્ જે પ્રત્યગાત્માનું સ્વસ્પ છે તેને વિષય કરીને 
હું ખ્રહ્દા છું' અવા આકારને જે બોધ થાય છે તે 
બાધ, “આ સચ્ચિદાનંદ સ્વસ્પ ખ્રદ્ધા હું છું, એમ જે 
જાણે તે એ શ્રુતિવાડ્યવડે કહેવામાં આવે છે. ૯૬ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 
' શિષ્ય-'ગાલ્માનં ચેક્રિગાનીયાર્યમસ્મીતિ ૧૨૧: । 
જિમિચ્છન્કાસ્ય જાતાય શરીસ્મણંઝ્વસ્લ્‌ ॥ 

આ આત્મા હું છું, એટલે સચ્ચિદાનંદ બ્રહ્મ હું છું, 
એવી રીતે જીવ જે જાણે તો પછી તે કયા વિષયભાગની 
ઇચ્છા કરી, કયા ભોકતાના ભોગ માટે શરીર પાછળ 
સંતાપ કરે? એ શ્રતિમાં શેકમેોક્ષ અને અપરેક્ષન્ઞાન 
એ બે અવસ્થા કહી છે, તેમાં કેટલા ભાગમાં અપરેક્ય- 
સાત કહ્યું છે તે સમનનવશે।. 

ગુશ્-એમાં આ.(માને જે નણે કે “એ આત્મા તે 
હું છું' એટલા ભાગમાં અપરેક્ષન્તાન કહેલું છે, કારણુ 
કે તેટલા ભાગથી બહાથી અલિન્ન પ્રત્યગાત્મા છે, એટલે 
હું થકા છું,' એવે! ખોધ થાય છે. હ૬ 





શ્રવણ અને મતત આદિની આવશ્યકતા 
અવતર્ણિફા-શિષ્ય પૂછે છેઃ-ત્યારે તો શ્રવણુ- 
મનન આદિના અભ્યાસની જરર નથીના? ગુરુ 
કહુ છેઃ-ના, બ્રહ્મજ્ઞાનની આવૃત્તિ કર્યા કરવી એમ 
શ્રીશંકર કહ્યું છે. 
અસ્ઝુ યોષોડવરોજ્ઞોડ્ત્ર મટ્ાવાવયાસયાવ્યસી । 
ત રટ! શ્રવળાટ્દીનાલાચાર્ેઃ ઘુનરીરળાતૂ ।૨૭॥ 


તૃસિદીપ 


૨૬છ 


૪ર ---રૂન્‍---ડકેસેસનનસઇન-પઅ---અન્ઝ ઝક-સ્ન્યનાન-ન્----- --: 


_ શરૂં જ્રજ્ઞેસિ વાવચામૈયોષો થાવરરીપવેત્‌ | 


તેટ નાનાસ્તિ જિજ્નરન । આ (બઉ) મતે કરી પ્રાત થવા . 


શપારિ્સિર્તલિસ્તાવર્મ્યતેર્છ્વળાટિ્િયયૂ્‌ [૨૮0 

શખ્દાર્થે-મહાવાકયથી એક વાર અપરીોક્ષજ્ઞાન ભલે 
થાય, તથાપિ તે જ્ઞાન દૃઢ થતું નથી; કારણુ ફે, 
શંકરાચાર્યે શ્રવણાદિક કર્યા પછી પણુ, એ જ્ઞાનની 
દૃહતા માટે, શ્રવણાદિકની વારંવાર આવૃત્તિ કરવાનું 
કહ્યું છે. (શ્રીશંકર વાકયવૃત્તિમાં કહે છે કે) “હું ખ્રહ્ા 
છું? એ વાડ્યના અર્શનો બોધ, જ્યાં સુધી, દહ થાય 
નહિ ત્યાં સૂધી સુમુક્ષુ પુરુષે, શમઆદિ સાધનસંપન્ન 
થઇને શ્રવણુઆદિને। અભ્યાસ કર્યા કરવો. ૯૭-ક૮ 


ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 


શિષ્ય-હે ગુસ્દેવ ! આ કંઈ મારા હદયમાં ઠસતું 
નથી; કેમકે જેમ, “તું દશમે। છે' એ વાકયને। એક વાર 
વિચાર કરવાથી અપરેક્ષજ્ઞાન થાય છે, તેમ “હું બહમ 
છું,' એ પ્રકારના મહાવાક્યના એક વાર્‌ વિચારથી અ- 
પરેક્ષત્ઞાન સિદ્ધ થશે; અને તેમ થશે તે। પછી શ્રવણુ, 
મનન અને નિદિષ્યાસતી આજૃત્તિ ( અભ્યાસ )ની કાંઈ 
પણુ આવસશ્યકતા રહેતી નથી. માટે પરમ આચાર્ય 
શ્રીવેદવ્યાસજએ બહ્મસૂત્રના ચતુર્થ અપ્યાયમાં “આઇસિ- 
₹્લજ્ટુવરેશાણ। વારંવાર ઉપદેશથી (શ્રવણાદિકની) આભૃત્તિ 
કરવી/ એવી રીતે જે શ્રવણુા।દિકની આજંત્તિનું પ્રતિ- 
પાદન કર્યું છે તે વ્યર્થ થાય છે. 

ગુર્-૨ શિષ્ય ! એથી કંઈ પણુ વ્યર્થ થતું નથી. 
જેમ “તું દશમો છે,' એ વાકયનાં એક વારનાં શ્રવણુથી 
અને તેનો વિચાર કરવાથી અપરેક્ષત્તાન થાય છે, તેમ 
“હું બહમ છું' એ મહાવાકયનાં એક વાર્‌ શ્રવણુથી ને તેને 
વિચાર કરવાથી બહા અને પ્રયગાત્માની એકતાનું અપ- 
ર્‌।ક્ષસાન થાય છે ખર, પરંતુ એથી અપરેક્ષત્ઞાન ૬ઢ 
થતું નથી. ખરી રીતે તો મહાવાડ્યનું શ્રવણુ કર્યા પછી, 
તેના અર્થનો! વિચાર કર્‌વે। કે જેથી વાડયાર્થનું જ્ઞાન 
થાય, અને તે જ્ઞાન થયા પછી પણુ તેનું શ્રવણુ, મનન 
અને નિદિધ્યાસન વારંવાર કરવું. તેમ કરવાથી જ તે 
અપરેક્ષ ત્તાન દઢ થાય છે. એટલા જ માટે, શ્રીવેદવ્યાસ- 
જએ “આઈત્િરલકૃટુવટેશાથ્‌ |? એ સૂત્ર કહયું છે, અને 
શ્રીશંકરાચાર્યજએ શારીરક ભાપષ્યમાં તેનું વિવેચન કર્યું છે, 
તેમ અન્ય ગ્રંથમાં પણુ શ્રીશંકરાચાર્યજએ મહાવાકયાર્થના 
સ્તાન થયા પછી પણુ શ્રવણુ આદિની આજૃત્તિ કરવાનું 
કહયું છે. ૯૭ 

રિષ્ય-શ્રીશંકરાચાર્યઝએ શ્રવણાદિકની આજૃત્તિનું 
કીયા ગ્રંથમાં કહ્યું છે ? 

ગઝુજ-હું ખદ છું,' એ પ્રકારનાં મહાવાકયને। અર્થ 
જ્યાં સૂધી ૬ર થાય નહિ ્ાં સધી શ્રવણુ, મતન અને 


૨૬૮ 


નિદિષ્યાસનનો અભ્યાસ કરવો, એમ વાક્યજંત્તિમાં 

શ્રીશંકરાચાર્યજએ કહ્યું છે. શ્રીર્શંકર કહે છે કે, 
અદ શ્ર્ઞેસતિ યાજયાર્યશોપો યાવા્રીમવેત્‌ । 
શમાર્શિફિસર્સાવર્મ્યલેષ્યૂનળાક્વિમ ॥ 

એ વાક્યમાં કહ્યું છે કે, “ન્યાંસૂધી હું યહ્મ છું એ 
વાકયતે। અર્થ દટ થાય નહિ, ત્યાં સૂધી શમદમાદિ- 
સાધનમાં ચુસ્ત રહી, વારંવાર શ્રવણુ, મતન તથા નિ- 
દિષ્યાસનને। અભ્યાસ કર્યાં કરવે।.' વળો ઉદાલકે, 
પોતાના પુત્ર ૨વેતકેતુતે અનેક દષ્યાંતોથી ખાધ કર્યો 
હતો તે પગુ એટલા જ માટે કીધો છે. ૯૮ 

અવતરણિકા-ત્યારે શું જ્ઞાન અદઢ છે? એમ 
શિ"્ય પ્રશ્ન કરે છે, અને ગુરુ તેનું સમાધાન કરે છે. 


વારં સતિ હ્રાલ્યેસ્ય દેતવા જીત્યનેવતા । 
અલંમાવ્યસ્વમયેસ્વ વિવરીતા વ માવના ।।૨૨।। 
શખ્હાર્થે-શ્રુતિઓનું અનેકપણું તથા અર્શ(બ્રહ્ધા- 


સપ પદાર્શ)નું અસંભ્ાવ્યપણું અને વિપરીત ભાવના, 
એમ જ્તાનને શિથિલ કરનારાં ઘણાં કારણે! છે. ૯૯ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

'શિષ્ય-ષહા અને આત્માની એકતાતું અપરેક્ષન્ઞાન 
મહાવાડયરૂપ પ્રમાણુથી થાય છે, તે ૭તાં તેતી અદૃહતાનું 
શું કારણુ છે? 

ગુજશ્-મહાવાકયરૂપ પ્રમાણુથી થયેલાં અપરેક્ષન્તાનની 
અદઢતામાં ત્રણુ કાર્‌ણુ છે: શ્રુતિની અનેકતા, બ્રહ્મરૂપ 
પદાર્થની અસંભાવના, અતે વિપરીત ભાવતા. “શર્વ 
ભફ્વિટ્‌ ત્રણ !? “નેદ નાનાસ્વિ જિંશન |' આ સર્વ બહારૂપે 
છે,' “આ જગતમાં કાંઈ પણુ નાનાપણું નથી;' ઇયાદિ 
શ્રુતિઓમાં અર્દ્દતનું પ્રતિપાદન કર્યું છે, અને છૂ જયર્ના- 
શયુજ્ના। આ રારીર્‌માં બે પક્ષી એક સાથે રહે છે. 
ઇયાદિ શ્રુતુઓમાં રદતનું પ્રતિપાદન કર્યું છે, તેથી 
જવને સંશય થવાને। સંભવ રહે છે; અને તેથી અપરેોક્ષ- 
સાન ૬ર થતું નથી. એવી રીતે અનેક પ્રકારની શ્રતિઓ 
અપરેક્ષસાનની અદહતામાં એક ફાર્‌ણુ છે. 

હવે ખહ્માસ્વરૂપ તો અખંડ છે, એકરસ છે, સશનતીય 
અને સ્વગતભેદરહિત છે, અલૌકિક છે અને ઇંદ્રિયોને 
અગોચર છે, તેથી જીવને ભ્રમ થાય કે, બહ્મ નથી, ને નને 
ખહ્મ હોય તે પ્રત્યક્ષ કાં ન થાય? કેમકે “અઠ્દિતીય 
પદાર્થ જગતમાં નનેવામાં આવતે! નથી, માટે બ્રહ્મનો 
સંભવ નથી,' એવી રીતે બહામાં અસંભાવના ઉત્પન્ન 
થાય છે. એ પ્રમાણે અસંભાવના અપરેક્ષત્ઞાનની અ- 
દૃઢતામાં ખીજું કાર્‌ણુ છે. 

વળી પોતે કત્તાપણાં અને ભોક્તાપણાંથી રહિત છે; 
તથાપિ હું કર્ત્તા છું,' “હું ભોક્તા છું,' એવી વિપરીત 


શ્રી પંચદશી 


1પ્રકરણુ 


ભાવના નિવ થઈ 9નય છે, ને એ વિપરીત ભાવના પણુ 


 ચઅપરેહ્ઞજ્ઞાનની અદઢતામાં ત્રીજું કારણુ છે. 


આ પ્રમાણે બહ્ાત્તાનતી અદઢતાનાં ત્રણુ કારણુ। છે, 
વાસ્તે અપરેક્ષજ્ાનની દઢતા માટે શ્રવણુ, મનન અને 
નિદિધ્યાસતની આજંત્તિ કરવાનું સર્વે કહે છે. ૯૯ 


અવતરણિકા-ઘણી શ્રુતિઓ હોવાથી અપરીક્ષ- 
જ્ઞાનની શિથિલતા થાય છે, તેની નિવૃત્તિ માટે 
શ્રવણુની અવશ્ય આવૃત્તિ કરવી જોઇએ તે કહે છે. 


શાલામેટા્ામમેદાચ્છુસે વાપાન્યથાન્યથા । 


ઇવમત્રાપિ માશૂીસ્યતઃ શ્રવળપાચરેતૂ ।।1? ૦ ૦। 

શખ્દાર્થ-વેદની શાખાઓના ભેદથી અને ( કર્મ 
કરનારની ) કામનાઓ।ના ભેદથી અનેક પ્રકારનાં કર્મો 
(કરવાનું ) વેદમાં સાંભળવામાં આવે છે. પણુ એમ 
ઉપનિષદ્દપ્રતિપાઘ બ્રહ્મમાં પણુ અનેકપણાની શાંકા 
કરવી નહિ, પરંતુ શ્રવણ કરવું. ૧૦૦ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવર્‌ણ 

ગુસ્-ત્રડગ્વેદતી એકવીશ શાખાઓ છે, યજુર્વેદની 
એકસો ને નવ શાખાઓ છે, સામવેદની એક હન્નર શા- 
ખાએ છે, અને અથર્વવેદની પચાસ શાખાઓ છે. એવી 
રીતે રાર્વ મળી ૧૧૮૦ શાખાએ છે, પ્રથમ તે। વેદ એક જ 
હતો, પરંતુ મતુષ્યોને અલ્પ ખુદ્ધિવાળા જેઈ, ભગવાન 
વેદવ્યાસે ભિન્ન ભિન્ન ચાર વેદ કર્યા, અને તેમાંથી પણુ 
શાખાએ ને વિભાગ થયે. એ સર્વ શાખાઓમાં કેટલેક 
અંશે પ્રાયઃ ભિન્ન ભિન્ન કર્મો કલ્ાં છે. જેમકે, જેવ જોશ 
નિયલે | ગડગ્વેદથી હેતાતું કર્મ કરાય છે,' એટલે ત્રડગ્વે- 
દીએ હેોતાનું કર્મ કરવું; “યઝુવાધ્વર્યવદ્‌। યજુર્વેદથી અપ્વ- 
યુતું કર્મ કરાય છે,' એટલે યજુવેંદીએ અધ્વર્યુનું કર્મ 
ફરવું; “લાન્નોટમીયજ્ન । સામવેદથી ઉદ્ગાતાનું કર્મ થાય 
છે,' એટલે સામવેદીએ ઉદ્ગાતાનું કર્મ કરવું. એ પ્રમાણે 
ભિન્ન ભિન્ન શાખાનાં ભિન્ન ભિન્ન કર્મો કહ્યાં છે. એમ 
વેદનાં ભિન્ન ભિન્ન કર્મ સિદ્ધ થવાથી, શાખાનાં પણુ 
ભિન્ન ભિન્ન કર્મ સિદ્ધ થાય છે. હુવે લોકઇઃચ્છા પણુ 
અનેક પ્રકારતી છે, અતે તેનાં કર્મો પણુ અનેક પ્રકાર્‌- 
નાં છે. જેમકે-જાચીયો ₹ટિજામો યગેત | જૃછિતી ઇચ્છા- 
વાળાએ કારીરી* નામતી ૬દિ કરવી;' “શયજૃૂપ્ણજમાન 
યુઘ્જાયો યગેવ્‌ | આયુષની ધચ્છાવાળાએ શતયૃષ્ણુલ (એક 
જાતનો યાગ ) કરવે..' એ પ્રમાણે ઇચ્છાના ભેદથી પણુ 


* દેશમાં વરસાદ પડતે! ન હોય ત્યારે રાન્ન, પ્રજનન પાસથી 
કર્‌ લેઈ તે કરથી જે યજ્ઞ કરે છે તે યજ્ઞ કારીરી કહેવાય છે. 
આજની ટૃછિએ એમ લાગે છે કે રાન્નએ કર્‌ લઈ તળાવે 
ખોદાવવાં, નદીએમાં બંદ ખાંધવા, ફૂવાઆ ખોદાવવા, અને 
નેહેરો બાંધવા ૨૦૫ યજ્ઞાતું કહું હોય તેમ લાગે છે. 


છ મું] 


તૃસિદ્ઠીપ 


૨૬૯ 





કર્મનો ભેદ છે. હવે જેટલી શાખાએ તેટલાં ઉપનિ- 
ષદો છે, તેમાં કેટલાંક ઉપનિષદો કર્મના બોધ કરે છે, 
'ટલાંક ઉપનિષદો, ઉપાસનાતે। બોધ કરે છે, અને 'કેઢ- 
લાંક ઉપનિષદો જાનના જ બોધ ફરે છે. એ જ્તાનબોધક 
ઉપનિષદો પણુ અનેક છે. પણુ જેમ શાખાના ભેદથી 
કર્મભેદ છે, જેમ ઇ્છાના ભેદથી પણુ કર્મને ભેદ છે, 
તેમ ઉપનિષદોના ભેદથી તેમાં પ્રતિપાદન કરેલા આત્માને 
પણુ ભેદ છે એવી આશંકાનો સંભવ રહે છે, તેની નિભૃત્તિ 
માટે જ વારવાર વેદાંતશાસ્્રનું શ્રવણુ કર્યા કરવું, કે 
જેથી અપરેક્ષસાન રઢ થાય. ૧૦૦ 

અવવતરણિકા-શિષ્ય શ્રવણુ,ભનન અને નિદિધ્યાસ- 
નવિષે પ્રશ્ન કરે છે, અને ગુરુ તેનું નિશ્કપણુ કરે છે. 

વેટાંતાનામશેષાળામાટિમધ્યાવસાનત; | 

ત્રજાસ્મન્યેવ તાત્વયેષિતિ ધીઃ શ્રવ્ળે મવેત્‌ ? ૦? 

ભમન્વયાધ્યાય ણ્તત્તૂસ ધીર્વાર્ચ્યકાસિમિઃ । 

તયે સંમાવનાર્મસ્ય ટ્િતીયાધ્યાય રરિતા ૨૦૨ 

શખ્દાર્થ-સસગ્ર વેદાંતોમાં આદિમાં, મધ્યમાં અને 
અવસાનમાં ખ્રહ્યાત્માનો જ બાધ કરેલે। છે, એ પ્રકાર- 
ની જે બુદ્ધિ થવી તેનું નામ શ્રવણુ ગણાય છે. આ 
(શ્રવણુનું સ્વરુપ) (શ્રી વેદવ્યાસજીએ) સમન્વયાધ્યાય- 
(બ્રહ્માસૂત્રના પ્રથમાધ્યાય)માં સારી રીતે કહ્યું છે; તથા 
બુદ્ધિની સ્થિરતા કરવાવાળા તકોંથી અર્શ(પદાર્શ- 
ખહ્મા)ની સંભાવના ( મનન ) (બ્રહ્માસૂત્રના ) બીજા 
અધ્યાયમાં કહેલી છે. ૧૦૧-૧૦૨ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

જશ્િષ્ય-શ્રવણુનું શું સ્વરૂપ છે ? 

ગુર-ઉપ૫કમ અને ઉપસંહારની એકરૂપતા, અભ્યાસ, 
અપૂર્વતા, ફલ, અર્થવાદ અતે ઉપપત્તિ, એ સર્વે કોઈ 
પણુ વિષયના તાત્પર્યના નિર્ણય કરવામાં વિશેષ જરુરના 
છે, માટે તે સમજવા ન્નેઇએ. 

ઉપક્રમ એટલે આરંભ. દાખલા તરીકે, વેદાંતશાસ્ર 
સિદ્ધ કરતાં, છાંદોગ્યના પ્રારંભમાં જ કહ્યું છે કે, “હે 
સૈમ્ય | પૂર્વે આ સતજ હતું, એમ ઉપનિષદને આરંભ 
કરી ઉપસંહારમાં, “તે સદ્રપ આત્મસ્વરૂપ આ સર્વ 
જગત્‌ છે,' એમ કહી, અઠ્િતીય બ્રહ્મનું પ્રતિપાદન કરી 
મૂળી અર્થની એકતા અંતમાં કરાવી હેય તે ઉપક્રમ 
અને ઉપસંહાર છે. 

એક જ વાત વારંવાર કહેવી તે અભ્યાસ. જોમ, 
જત્યમસિ'તેો ઉપદેશ ઉદાલકે નવ વાર્‌ કીધે! છે. 

કાઈ મ્રમાણુની અવિષયતા તેનું નામ અપૂર્વતા. દા- 
ખલા તરીકે, કેઈ વ્યાપારી કેઈ ગ્રાહકને કોઈ વસ્તુની 
અપૂર્વતા કહે, ત્યારે જણુવું કે, તે વસ્તુ તે ત્રાહકને અઆ- 


પવા ઇચ્છે છે. તેમ અદ્તિય બહાને જાણુવામાટે પ્ર- 
તક્ષાદિ પ્રમાણુતી અવિષયતારૂપ અલૌકિકપણું સૂચવે 
તેતું નામ અપૂર્વતા છે. 

ફ્ળ એટલે જે કર્મે કરીને ન્નણ્યું વા કીધું હોય તેનું 
જે પરણામ આવે તે. દાખલા તરીકે, બહાને જણુવા 
માટે કહ્યું છે 5, “આશાર્યવાન્‌ ન્નણે છે, અને તે નણુ- 
નાર્‌ જ્ઞાતી પુસ્ષને એટલે જ વિલંબ છે કે ન્યાં સૂધી 
તે મુક્ત થયો નથી, શરીર્‌ પડ્યું નથી, ત્યાં સૂધી 
એટલે દેહુ પડ્યા પછી તે સત્‌ જે બહમ છે તેને પામે 
છે.' એમાં અદ્દિતીય બહ્મના જ્ઞાનથી સધળા અનર્થ વા 
મોહની નિજૃત્તિરૂપ ફળ કહેલું છે. 

સ્તુતિ અથવા નિંદાનું બોધક જે વાકય હેય તે અર્થવાદ 
કહેવાય છે, દાખલા તરીકે છાંદોગ્યમાં કહેલું છે કે, “જેથી 
નહિ સાંભળેલું સાંભળ્યા જેવું ગણાય, નહિ નિશ્ચય કરેલું 
નિશ્ચય જેવું થાય, નહિ જણેલું જનણુલા જેવું થઈ ન્નય,' 
વગેરે સ્તુતિ અર્થવાદ છે. 

કહેલા અર્થતે અનુકૂળ જે કંઈ કહેવામાં આવે તેવું 
નામ ઉપપત્તિ. દાખલા તરીકે, “અગાડી મેં, બહાને 
અભેદ સિદ્દ કરવા માટે, મૃત્તિકા, સુવર્ણુ, છીપ વગેરેનાં 
દાંતો આપ્યાં છે તે યુકિતિથી સમન્નન્યું છે તે ઉપપત્તિ છે, 

એ પ્રમાણે છ રીતે અદ્દિતીય બહમ સંબંધે તાત્પર્યનિશ્ર- 
યાર્થ જે સાંભળવું તેનું નામ શ્રવણુ. એ શ્રવણુ અંગરૂપ 
કહેવાય છે. એ ઉપક્રમ અને ઉપસંહાારની એકરૂપતા 
આદિ ૪ને લિગપૂર્વક વિચાર કરતાં, સર્વ ઉપનિષદોતું 
તાત્પર્ય બહ્મર્પ પ્રત્યગાત્મામાં જ છે, ખીનમાં નહિ, 
એવે નિશ્ચય થવો એ શ્રવણુનું સ્વરૂપ છે, ૧૦૧ 

શિષ્ય-તમે કહેલાં શ્રવણુનું નિરૂપણુ કયા શ્રંથમાં 
કર્યું છે ? 

ગુજ્-બહાસૂત્રના પ્રથમાધ્યાયમાં શ્રવણુનું નિરૂપણ 
કર્યું છે. 

શિષ્ય-શ્રવણુનું શું ફ્લ છે ? 

ગુજ્-સંશયની નિર્શ્નત્ત થવી એ શ્રવણુવનું ફેલ છે, 

શિષ્ય-મનનતું સ્વરૂપ કહે. 

ગુજ્-જે યુક્તિથી સંપૂર્ણ શંકાએ નિભૃત્ત થાય છે 
અને ખુદ્ધિ સ્યિર્‌ થાય છે, તેવી યુક્તિથી અખંડ અ- 
ઠ્િતીય બહમાની સંભાવના થવી એનું નામ મનન. 

શિષ્ય-એવું મનનનું સ્વરૂપ કીયા મંથમાં કહું છે ? 

ગુર-બરહાસૂત્રના ખીન્ન અધ્યાયમાં મનનનું સ્વરૂપ 


. કહું છે. 


શિષ્ય-મનનતું શું ફૂલ છે? 

ગુશ-અકઠ્તીય બહા વિષે રહેલી અસંભાવનાની 
નિશ્ત્તિ થવી એ મનનતું ફ્લ છે. ૧૦૨ 

અવતર્ણિકા-વિપરીત ભાવના તથા તેની નિવૃ- 
સ્તતા ઉપાચે। કડે છે. 


૨૭૦ 


થઇુગન્મરરામ્યાતારેદાહિષ્યાસ્મપીઃ કળાત્‌ | 

પુત; શુનસ્ટેત્યેવં ત્મત્લસ્યત્વધીરવિ ॥ ૨૦૨ ।। 

વિવરીતા માવનેયમેજાઇયાત્ણા નિવવેતે | 

તર્વોપહેશાત્મામવ મવસ્યેતટુવાલનાત્‌ ॥ ? ૦૪ ।। 

શખ્દાર્થ-ઘણાં જન્મના દૃઢ અભ્યાસથી દેહાદિ- 
કવિષે ક્ષણુક્ષણુ આત્મખુદ્ધિ ઉત્પન્ન થાય છે, અને 
એ રીતે પુનઃ પુનઃ જગતમાં સત્યપણાની ખુદ્ધિ 
'પૃણુ ઉત્પન્ન થાય છે; તે વિપરીતભાવના ગણાય છે; 
તે વિપરીતભાવના ચિત્તની એકાગ્રતાથી નિવૃત્ત 
થાય છે; અને ચિત્તની એકાગ્રતા, તત્વોપદેશની 
પહેલાં જ, ઉપાસનાથી થાય છે. ૧૦૩-૧૦૪ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

લવે જે વિપરીતભાવના થાય છે તેતી નિજૃત્તિ સંબંધે 
કહું છું. વિપરીતભ્નાવના, ખે પ્રકારની છેઃ પહેલી વિપ- 
રીતભાવના તો એ છે કે, અનેક જન્મના ૬ઢ અભ્યાસ- 
થી, ઇંદ્રિયાદિકમાં ક્ષણે ક્ષણે આત્મખુટ્િ ઉત્પન્ન થવી 
તે; અને ખીજ વિપરીતભાવના એ છે કે જગત્‌, 
અચ્િવય ર્ચનારૂપ છે, માટે મિથ્યા છે, એમ જણુતાં 
છતાં પણુ, અનેક જન્મના ૬4 અભ્યાસથી, તેમાં સય- 
પણુની જે બુદ્ધિ ઉત્પન્ન થવી તે. 

શિષ્ય-એ બન્ને પ્રકારની વિપરીતભાવનાની નિબ્રત્ત 
ક્રેમ થાય? 

ગુર્-નિદિષ્યાસસથી એ બલ્વે પ્રકાર્તી વિપરીત 
ભાવનાની નિજૃત્તિ થાય છે. 

શિષ્ય-નિદિષ્યાસનનું સ્વરૂપ કહે. 

ગુજ્-ચિત્તની એકામ્રતા એ નિદિપ્યાસનનું સ્વરૂપ છે. 

શિષ્ય-ચિત્તતી એકાત્રતા શાથી થાય? 

ગુશ-બહ્મોપદેશ પહેલાં જ સગુણુ બહ્મની ઉપાસનાથી 
ચિત્તની એકાત્રતા થાય છે, અને તેથી વિપરીતભાવના 
નાશ પામે છે. ૧૦૩-૧૦૪ 

અવતરણિકા-“ ચિત્તની એકાગ્રતાનું સાધન સગુણુ 
ષહ્દાની ઉપાસના છે,' એમ કહ્યું તે જાણુવા માટે 
શિષ્ય આશંકા કરે છે, અને ગુરુ તેનું ઉત્તર દે છે. 

૩વાલ્તયોડ્ત ળ્યાત્ર ત્રભશાલેડવિ ચિંતિતાઃ । 

ૃ્રામનમ્યાસિનઃ ૧શ્વાટટામ્યાસેન તરરવેતૂ ૨ ૦૦ 

શબ્દાર્થ-(સગુથુ ખ્રહ્માની ઉપાસનાથી ચિત્તની 
એકાગ્રતા થાય છે) એટલા જ માટે આ ખ્રદ્યાશાસ્- 
(વેદાંત શાસ્ર )માં પણુ ઉપાસનાઓને। વિચાર ક્યો 
છે. પ્રથમ અભ્યાસરહિત પુરુષતે ચિત્તની (બ્રહ્યો- 
પદેશ પૂર્વે) એકાગ્રતા બ્રહ્માભ્યાસ થયા પછી 
થાય છે. ૧૦૫ 


શ્રી પંચદ્શી 


દ પ્રકર્‌ણુ 


ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-“સગુણુ બહાતી ઉપાસનાથી ચિત્તતી એકાગ્રતા 
થાય છે,' એમ તમે શાથી જાણ્યું ? 

જુજ-વેદાંતશાસ્રોમાં પણુ ઉપાસનાઓને વિચાર કયો 
છે, તેથી જણુવામાં આવે છે ક, ઉપાસનાથી ચિત્તની 
એકાગ્રતા થાય છે. જે ઉપાસનાથી ચિત્તની એકાગ્રતા 
ન થતી હેય, તે! વેદાંતશાસ્ત્રમાં કહેલી ઉપાસના વ્યર્થ 
થઈ પડે; કારણુ કે વેદાંતનું પ્રતિપાઘ કાંઈ ઉપાસના નથી, 
પરંતુ અક્દિતીય નિર્ગુણુ બહ્મ જ છે. 

શિષ્ય-જે પુરુષે ખહ્યોપદદેશની પૂર્વે, આ જન્મમાં 
અથવા જન્માંતર્માં ઉપાસના કરી નથી, તે પુસ્ષના 
ચિત્તની એકામતા કેમ સિદ થાય? 

ગુશ-તેવા પુર્ષને બહ્માભ્યાસથી ચિત્તતી એકાગ્રતા 
સિદ્ધ થાય છે. ૧૦૫ 

અવતર્ણિકા-ખ્રહ્માભ્યાસનું સ્વસ્પ કેવું છે તે 
જિજ્ઞાસા થતાં ગુરુ કહે છે. 

તશિતનં તત્વાયનમન્યોડન્ય તતપવોધનમ્‌ । 

ળ્તરેયપરત્વે ન વ્રજ્ઞામ્યાલં વિદુવેષાઃ ॥₹૦૬।। 

તેવ ધીરો વિક્ષાય પડ્ાં ઝુવીત ત્રાણ્ણળ! | 

નાનુધ્યાયાર્વદૂબ્ઝ*્રાન્વાચો વિગ્છાપને દિ તત્‌ ।। 

અનન્યાશ્રિતયતો માં યે ગનાઃ વયેપાસતે । 

તેષાં નિત્યામિયુસ્ાનાં યોમશેમં વદા*્વટ્‌સ્‌ ૨૦૮ 

રાતિ શ્રુતિસ્મતી નિત્યમાત્મન્યેવાત્રતાં ધિય; । 

વિધત્તો વિષરીતાયા માવનાયાઃ ક્ષયાય દિ ૧૦૨ 

શખ્દાર્થ-ખ્રહ્માનું ચિતન કરવું, તેતું કથન ઠરવું, 
પરસ્પર તેના વિશે ઉપદેશ કરવે।, અને કેવલ તેને 
વિરો જ તત્પર રહેવું તેને ખુદ્ધિમાન્‌ પુરુષો બ્રહ્મા- 
ભ્યાસ જાણે છે. ધીર (સાધનસંપશ) ખ્રાહ્માણે (સુસુક્ષુ- 
એ) તેને (પરમાત્માને) જ જાણીને, પ્રજ્ઞા (બ્રહ્દા અને 
આત્માની એકતારૂપ ખુદ્ધિવૃત્તિ) સંપાદન કરવી; પણુ 
ઘણા શખ્દોનું અનુધ્યાન (સ્મરણુ અને કથન) કરવું 
નહિ, કારણુ બહું શખ્દ્દોનું કથન કરવું તે વાણીને 
ગ્લાનિ કરનારું છે. જે પુરુષો અનન્ય હોઈને કેવળ 
મારં જ [ચતન કરતાં મને જ સવે પ્રકારે ભજે છે 
તેવા મારે વિષે નિત્ય ચિત્ત રાખનારા પુરુષોને હું, 
યોગક્ષેમ આપું છું; એ પ્રમાણે શ્રુતિ અને સ્મૃતિ, 


વિપરીત ભાવનાના ક્ષય માટે, આત્મામાં નિત્ય 


બુદ્ધિની એકાગ્રતાનું વિધાન કરે છે એ નિશ્ચયપૂર્વક 
જાણુ. ૧૦૬-૧૦૯ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવર્‌ણ 
શિષ્ય-બહ્માભ્યાસનું સ્વરૂપ કહે. 


છ મું] 


ગુરૂ-જગત્‌ મિથ્યા છે, દેહાદિક અનાત્મપદાર્થ છે, 
અને દ્હ્યા સય છે, એવું સર્વદા ચિતન કરવું; જગત્‌ 
મિથ્યા છે, દૈહાદિક અતાત્મ પદાર્થ છે, અને ખ્રહા 
સત્ય છે, એવું સદા મુખથી ઉચ્ચારણુ કરવું; મુમુક્ષુ પુસુષ 
સાથે વાત થાય તો તેને તેવો જ ઉપદેશ કરવે।, પોતાની 
સમાન કોઈ અભ્યાસી પુસ્ષ પ્રાસ થાય તોપણુ 'જગત્‌ 
મિથ્યા છે, દેહાદિક અનાત્મ પદાર્થ છે, ને બ્રહ્મ સય છે, 
એવી પરસ્પર વાતે! કરવી, અને સર્વદા તેમાં તત્પર 
રહેવું, એ ખહ્યાભ્યાસનું સ્વરૂપ છે. 

એ બ્રહ્માનું સ્વરૂપ ન્નણુવા માટે, એકાંત પ્રદેશમાં, 
જેવા કે પવિત્ર સ્થળોમાં, સુંવાળાં આસન મૃગચમાંદિક- 
પર્‌ બેસી, ડોક, મસ્તક ને શરીરને સરખાં ર્‌ાખી, 
આત્મચિતન કરવું જઇયે, તેમ કરી અભેદભાવથી પ્રત્ય- 
ગાત્માને ભજવે, અને તેનું જ ચિતન કર્યા કરવું. આટલા 
માટે ત્રડપિસુનિએ સર્વદા એકાંત સ્થળમાં, હિમગિરિના 
સિદ્ધાશ્રમમાં, વિષ્યગિરિની કદર્‌ાએ માં ક નીલગિરિના 
રિ ખરપર્‌ ખેસી, કેઈ પણુ જાતના વિક્ષેપ વગર ર્હેતા 
અને યાં સ્વસ્વરૂપાનુસંધાન કરતા હતા. ખ્રહ્માભ્યાસ માટે 
લોક્સમૂઢુ અનર્થ ઉત્પન્ન કરે છે, અતે એકાંતવાસ 
સત્ત્વર ફેળ આપે છે. સદા બહાનું ચિતન કરવાથી મનમાં 
અન્ય કેઈ સંકલપ ઉત્પન્ન થતો નથી; તેતું કથન કર્‌- 
વાથી ખીનન શખ્દો મુખમાંથી નીકળતા નથી, અથવા 
ઉપદેશ કરવાથી ખીજે ઉપદેશ મનમાં આવવા પામતો 
નથી; પરસ્પર તેવી વાતો કરવાથી નકામી વાતો થતી 
નથી, અને તેમાં જ તત્પર્‌ રહેવાથી વિષયે।માં તત્પરતા 
થતી નથી. ૧૦૬ 

હવે બહાસાક્ષાત્કારમાં ચિત્તની એકામ્રતા કરતાર્‌ ધીર 
એટલે બહ્મચર્ય આદિ સાધનવાળા ધ્ાઉહાણે (એટલે બહા 
થવાને ઇચ્છતા મુમુક્ષુ પુસ્ષે) વિપરીતભાવના, અસંભા- 
વના અને સંશય ન થાય તેવી રીતે, પ્રયગભિન્ન પરમાત્માનું 
સ્વરૂપ જાણુતનું. પછી જેમ, નદીના જલને પ્રવાહ ચાલે છે, 
તેમ બહમ અને આત્માની એકતાનાં ત્તાનરૂપ ખુદ્ધિશૃત્તિને 
પ્રવાહ ચલાવવે।,એટલે ચિત્તતી એકાત્રતા સિદ્ધ કરવી. વળી 
અતાત્મપદાર્થને કહેવાવાળા બહુ શખ્દોનું સ્મરણુ કરવું 
નહિ, તેમ કથન પણુ કરવું નહિ, કારણુ કૈ બહુ શખ્દોતું 
સ્મરણુ કરવાથી મનને શ્રમ થાય છે, અને કથન કરવાથી 
વાણીને શ્રમ થાય છે, એવી રીતે શ્રુતિમાં ખાહ્મમાં ચિત્તની 
એકાગ્રતાનું પ્રતિપાદન કર્યું છે. ૧૦૭ 

જે અનેકની ઉપાસના મૂકી અને જૂદા જૂદા વ્યવ- 
હાર મૂકી, કેવલ એકની જ ઉપાસના કરે છે તે અનન્ય 
કહેવાય છે. જે નિય ઉપાસનામાં તત્પર્‌ હોય તે નિયા- 
ભિયુક્ત કહેવાય છે. નવું મેળવવું તે યોગ કહેવાય છે, 
અને મળેલાતું રહ્ષણુ કરવું તે ક્ષેમ કહેવાય છે. શ્રીમદ્‌- 
ભગવદ્‌ગીતામાં શ્રીકૃષ્ણુ પરમાત્માએ કહ્યું છે ક, “અદ 


તૃસિદીપ 


૨૭૧ 


દ્રજ્ઞાસ્મિ' “હું બદા છું' એ પ્રકારનાં ત્તાનથી, મારાથી 
અભિન્ન થયેલા જે પુસ્ષરા મારાથી અભિન્નપણાતું સર્વદા 
ચિતન કરે છે, અને સદા મારારૂપ થપતે વર્તે છે, આત્મ- 
તત્તથી નિરંતર માર અતુસંધાન કરવાવાળા છે તે 
પુસ્ષાનો થોગક્ષેમ હું પોતે નિભાવું છું. એપર આ એક 
કથા છે તે સાંભળ. 

કાઈ એક વિદ્દાન્‌, પોતે દરિદ્ર હોવાથી, ભિક્ષાભત્ત 
કરી પોતાનાં કુટુંબનું પોષણુ કરતે હતે? તે વિષ્ણુ 
ભગવાનનો ઉપાસક હતે. ભિક્ષાબૃત્તિ કરતાં તે બહુ 
ગ્લાનિ પામ્યો, તથાપિ કુટુંબ પોષણુ કર્યા વિના ચાલે 
નહિ તેમ લેો।કવ્યવહારમાં પણુ રહેવું જનેઇએ, એટલા જ 
માટે ભિક્ષાવૃત્તિ ડરતો હતે. એક દિવસે શ્રીમદૂભગવદ્‌- 
ગીતાને। પાઠ કરતાં કરતાં ઉપલો શ્લોક તેના વાંચવામાં 
આવ્યે. તેના અર્થનો વિચાર્‌ કર્યા પછી તેણે માન્યું કે, “આ 
શક્ષેક ગીતામાં નકામા છે, કારણુ કે પરમાત્મા તેમાં કલ્યા 
પ્રમાણે કરતા નથી. હું નિરંતર તેની ઉપાસના કર છું, 
તેના રૂપ જ થઈ રલ્રો છું, તથાપિ તે મારે યોગક્ષેમ વહેતા 
નથી; માટે એ શ્લોક ઉપર્‌ હરિતાલ લગાડી ગીતાજમાંથી 
કાઢી નાંખવો જેઇયે.' એવે નિશ્ચય કરી તેણે તેની 
ઉપર્‌ હરિતાલ લગાડી. બન્યું એવું કે, બીજે દિવસે પાછા 
પાઠ ફરતી વખતે પૂર્વની પેઠે જેવો ને તેવેોજ તે 
શ્લોક જેવામાં આવ્યે, પણુ હરિતાલ ભેવામાં આવી 
નહિ. તેથી તે બાહ્મણુ સંશયમાં તો પશ્યો, તથાપિ 
પોતાની ભૂલ ગણી ફરીથી તેની ઉપર્‌ હરતાલ લગાડી; 
પરંતુ ત્રીજે દિવસે પણુ તેવે। ને તેવો! જ શ્લોક ન્નેવામાં 
આવ્યો, અને હરિતાલ તો જું પણુ હરિતાલને। લેશ 
પણુ જેવામાં આવ્યો નહિ, તેથી તે બહાદેવ વિચારમાં 
ગુંચવાઈ ગયો, કે “હું આ શ્લોક ઉપર ખે દિવસ 
યયા હરિતાલ લગાડું છું, તયાપિ તે હરિતાલ જેવામાં 
આવતી નથી તેનું કારણુ શું ?' એના એ વિચારમાં 
મહારાજ તો મૂઢ ખની બેઠા છે, તેટલામાં કોઈ સંત 
લાં આવી ચઢયથો, ને તેણું બહ્ાદેવની તેવી સ્થિતિ 
જેંધને પૂછયું કે, “હે બહ્મદેવ ! કોઈ આંતર્‌ ચિતામાં 
ઉતર્યા હો એમ જણુવામાં આવે છે, તે શું છે તે કહો.” 
તેપર્થી તે બાહ્મણુ બોલ્યો કે, “હે સાધુ ! હું નિરંતર 
વિષ્ણુભગવાનની ઉપાસના કરં છું, તથાપિ મારે યોગ- 
ક્ષમ ભગવાન્‌ નિભાવતા નથી, તેથી ભગવાનનું વચન 
મિથ્યા છે એમ માની, આજ ખે દિવસ થયા આ શ્લે।ક 
ઉપર્‌ હરિતાલ લગાડું છું, પરંતુ તે હરિતાલ પાછી 
કયાં જય છે તે ન્નણુવામાં આવતું નથી, માટે હું તેના 
વિચારમાં પડ્યો છું.” તેનું તે વચન સાંભળી તે સાધુએ 
કહું:-“હે ખાહ્મણુ ! જે પોતાતું વચન મિથ્યા હોય તો 
તેતી ઉપર હરિતાલ ભગવાન્‌ રહેવા દે, પણુ પોતાતું 
વચન મિથ્યા નથી, તો પછી ભગવાન્‌ તે શ્લોક ઉપર્‌ 
હરિતાલ રહેવા કેમ દે ?” 


૬૨૭૨ 


ખાહાણુ-યારે ભગવાન્‌ મારે યોગક્ષેમ કેમ નથી 
નિભ્નાવતા ? ' 

સાધુ-તું તે શ્લોકમાં કજ્ઞા પ્રમાણે વર્તતે! નહિ હોય. 

ખાહ્દાણુ-કેમ, હું નથી વર્તતો ? 

સાધુ-તું ભગવાનની ઉપાસના કરે છે, ને વળી ભિક્ષા- 
જૃત્તિ પણુ કરે છે, અને અહીં તે! “અનન્ય થઈ ચિંતન 
કરતા અને ઉપાસના કરતા પુરુષોને યોગક્ષેમ હું નિભાવું 
છું, એમ કહ્યું છે, તેથી તું અનન્ય થઈ ચિતન કરતે। 
નથી; વખત આવ્યે ચિતન કરે છે, અને અન્ય સમયે 
ભિક્ષાવૃત્તિ પણુ કરે છે. જે કેવળ ભ્રગવાન્‌ ઉપર 
ભરોંસો રાખી, અન્ય સર્વ વ્યવહાર્‌ મૂકી, સર્વદા તેની જ 
ઉપાસના કરે તો, ભગવાન્‌ તારે! યેગક્ષેમ વહે, અને 
તેનું વચન પણુ સય થાય. 

તે સાધુનાં એવાં વચન સાંભળી, બહઊદેવે નિશ્રય 
કર્યો કે, “આપણે ભિક્ષાભૃત્તિ આદિ સર્વ વ્યવહાર્‌ મૂકી, 
કવળ ભગવાનની ઉપર્‌ જ ભરોસે। રાખવે।.' પછી તે 
ભિક્ષાભ્તત્તિ મૂકી સર્વદા ભ્રગવાનનું ચિતન કરવા લાગ્યો. 
જેમ તેમ કરતાં એક વરસ તે। તેણે ગાડું ચલાવ્યું, પણુ 
એક વખત તેને તથા તેનાં કુટુંબને એક, બે અને ત્રણુ 
દિવસ સૂધી ખાવાને અન્ન પણુ મળ્યું નહિ, કાર્‌ણુ કે 
'ભાખનાં હાંલ્લાં સિકે ચડે નહિ,' એ કહેવત પ્રમાણે 
તેના ધરમાં “ભૂત ભુસ્કા મારતાં હતાં ને હતુમાનજ 
હડીએ કાઢતા હતા.' તેતે યાં રોજ આવતું ને રોજ 
ખવાઈ જવાતું હતું; બીજ્ન દિવસ માટે થેડેો પણુ 
સંગ્રહ યતો નહિ, આમ અન્ન વગર કડાકા થયા, તોપણુ 
ખરાહ્મણુની શ્રદ્ધા ડોલાયમાન થઈ નહિ, યારે ભગવાને 
વિચાર કર્યો કે, “હવે આ બાહાણુનો ખરે નિશ્ચય છે. 
એ સર્વ વ્યવહાર મૂકી અનન્ય થઈ કેવળ મારું ચિતન 
કરે છે, માટે હવે આને યોગક્ષેમ નિભાવ્યા વિના 
હટકે! નથી,' તર્થાપ તેની શ્રહ્દાતે કસવા માટે થેડોા- 
વાર્‌ ચથૅભી ર્લ્રા. 

ત્રણુ દિવસ ભૂખના કડાકા થવાથી તેતું કુડુંબ બહુ 
દુઃખી થવા લાગ્યું. બાઇડી આવી ફડફાટ કરવા લાગી 
જુ, “એ શ્રાજ્નાં પોથાં મૂકી, કેઈ ઝૃહસ્થતે નચે તો 
આ છેોકરાંએ રડતાં રહે.' છોકરાએ, “બાપા ખાઉં ને 
બાપાને ખાઉં' એમ બરાડવા ને રડવા લાગ્યાં. આમ 
તેઓના આકંદથી કંટાળી બાહાણે વિચાર્‌ કીધો કે, 
“અહીંથી ચાલ્યો જઉં તો આ જન્નળ મટે.' એમ વિચારી 
તે એક દિવસ ચાલ્યો ગયે।, અને માર્ગમાં મનમાં વિચાર 
કરવા લાગ્યો કે, “પરમાત્માએ એ વચન મિથ્યા જ 
કહેલું છે; નહિ તો હવે મારામાં શી ઉણુપ છે કે, મારે 
યોગક્ષેમ નિભ્રાવતા નથી ?' વળી વિચાર્‌ થયો કે, તેમ 
હોય નહિ, પણુ મારામાં કંઈ ઉણુપ હરો જ.' આવા 
વિચારમાં ને વિચારમાં તે એક ગુફામાં જઈ સુતો, ને 


શ્રી પંચદ્શી 


[ પ્રકરણુ 


ધાર્યું કે, “જે થાય તે ખરં.' આ ક્ષણે શ્રીપરમાત્માએ 
વિચાર કીધો કે, “ભહાદેવ પૂર્ણ શ્રદ્ધાવાળા છે તેને હવે 
વધારે કસવાની આવશ્યકતા નથી,? તેથી રાત્રિના બે 
પ્રહર ગયા યારે તે બરાહ્મણુને ધેર ખે માણુસ પાસે 
પુષ્કળ દ્રવ્ય ઉપડાવીને ગયા, ને હાંક મારી કે, અમુક 
ખઅહાદેવનું ધર્‌ કીયું ? ભૂખે દહાડા ગણુતી તે બ્ાકફાણુની 
આ નમ્રત હતી તે ઉદી, બારી ઉઘાડીને પૂછયું, “કે।ણુ 
છે? સગુણુ પરમાત્માએ કહ્યું કે, “બારણાં ઉધાડો, 
તમારા નાથે આ દ્રવ્ય મોકલ્યું છે તે લેો.' તુરત આએ 
બારણાં ઉધાડી દ્રવ્ય લીધું ને પૂછયું કે, “આપ કેણુ 
છે, ને મારા સ્વામિ ક્યાં છે ? પરમાત્માએ કહં, 
“મારં નામ કૃષ્ણુજવન છે, ને તમારા સ્વામિ, આ 
ગામની પૂર્વ દિશાએ આવેલી ગુકામાં, થાકી ગયા છે 
તેથી સુતા છે, જએ તેમને તેડી લાવેો।.' આ સમયે 
સ્રીએતે ઈશ્વર સામા નજર કરી તે તે સર્વાગે સ્યામ- 
સુંદર હતા, પણુ તેના હોઠ પીળા જણાયા. પછી ઈશ તે! 
અદૃશ્ય થઈ ગયા, ને તે સ્ત્રી, દ્રવ્ય આવ્યું એટલે પગમાં 
જેરે આવ્યું ને ભૂખ પણુ ભાગી ગઈ તેથી, કુડુંબી- 
એપને લેધ્ને સ્વામિને શોધવા ગઈ. પછી ન્યારે તે 
ખ્ાહ્ાષ્ુ ધેર આવ્યો લારે સ્રીએ દ્રવ્યદાતાના જૂપ- 
ગુણુનું વર્ણન કરતાં, તેમાં કલુ કે, “તેમના હોઠે પીળા 
હતા,” લારે તે બરાહ્મણુને ભાન આવ્યું કે, “પરમાત્માના 
શખ્દોપર અશ્રહ્દાથી મેં હરતાલ મારી તેથી તેએએ 
દર્શાવ્યું કે, “મારં વચન શિથ્યા નથી, પણુ સય છે,' 
હતાં મેં હરિતાલ મારી તે દર્શાવવા હેદ પીળા થયા 
છે.' તેથી તે ષ્રાહ્મણુને ધણે। પશ્ચાત્તાપ થયે, ને તે દિવસથી 
પૂણુ પર્‌બહ્મના નિગુણુ સ્વરૂપનો ઉપાસક બની રલો. 

આ પરથી સાર લેવે। કે, જેમ છેક નાનાં બાળકને 
યોગજ્ષેમ તેનાં માતાપિતા કરે છે, પછી જેમ જેમ 
બાળક મોડું થતું ન્નય ને પોતે પોતાને! યોગક્ષમ કર્‌વા 
લાગે તેમ તેમ તેનાં માબાપ બાળકને  યોગક્ષમ ઓછે 
કરતાં “નય છે, ને જ્યારે બાળક મોટો થઈ પોતાને 
નિર્વાહ ચલાવવા લાગે છે યારે માતાપિતા થે।ડે। પણુ 
યોગક્ષેમ કરતા તથી, અને જેમ જેમ માતાપિતા ૬દ્દ 
થતાં ન્નય છે તેમ તેમ માતાપિતાને! યે।ગક્ષેમ તેના 
પુત્ર કરતા જય છે, અને જ્યારે તે સર્વ કાર્યમાં અસમર્થ 
યાય લારે સર્વ યોગક્ષેમ તેના પુત્રે કરે છે. તેમ પુસ્ષ 
જ્યાં ચૂુધી અભિમાન રાખી પોતાને! યોગક્ષૅમ વહે 
છે, ત્યાં સૂધી ભગવાન્‌ તેના યોગક્લૈમ ઉપર્‌ દષ્ટિ દેતા 
નથી. પણુ જેમ જેમ અભિમાન ઓછું થતું નનય છે 
અને ભગવાન્‌ ઉપર શ્રદ્ધા રૃદ્ધિ પામતી ન્નય છે, તેમ 
તેમ ભગવાન્‌ તેના યેગક્ષેમ ઉપર દષ્ટિ દેતા જય છે. 
અને જ્યારે પુરુષ સર્વથા પોતાતે। યોગક્ષેમ મૂઝી, સર્વદા 


ચિતનમાં મમ થાય છે, ત્યારે તેનો સર્વ પ્રકારને ચોગ- 
ક્ષેમ ભગવાન્‌ પોતે જ વહે છે. 


૭ મું] 





તૃસિદીપ 


૨૭૩ 





શિષ્ય-હે દેવ ! પરમાત્મા તે કર્ત્તાપણુ।થી રહિત છે, 
છતાં તે, “હું યોગક્ષેમ કરી આપું છું, એમ કહે છે, તેથી 
તેને કર્તાપણુા।નો દોષ લાગે છે તેતું શું સમાધાન છે ? 

ગુરુ-ભગવાનને કત્તૌપણુ।નો દોષ લગાડવાનું કાર્‌ણુ 
નથી. જેમ શક્ષ ફળી ફળીને જમી રહ્યું હોય, તેતી નીચે જે 
જય ને હાથ લાંબે કરે તેને તેતું ફળ મળે છે, પણુ 
ખીજાને મળતું નથી, અને એમાં શક્ષનું પક્ષપાતપણું કે 
કર્તાપણું નથી, તેમ ભકિત અથવા શ્રહ્ઘા એ એવે। વિષય 
છે કૃ જેતો જેવો વેગ તેવે! તેને સાક્ષાત્કાર. એ પ્રમાણે 
અતિ તીદ્ર વેગવાળાને સુદઢ ને સુલભ યોગક્ષમ મળે છે; 
મદને મંદ, ને જેનામાં કંઈ નથી હેતું તેને કંઈ પણુ મળતું 
નથી; એમાં પરમાત્માને દેષ કે કર્તાપણું નથી. ૧૦૮ 

એ પ્રકારે બહ્મમાં ચિત્તતી એકાગ્રતા થવાથી, “દેહ 
આત્મા છે, જગત્‌ સત્ય છે,' એ પ્રકારની વિપરીત- 
ભાવના નિવૃત્તિ પામે છે. એટલા જ માટે ઉપર્‌ કહેલી 
શ્રુતિ અને સ્મૃતિમાં એકાગ્રતાનું વિધાન કર્યું છે. ૧૦૯ 

અવતરણિકા-દેહાદિકમાં આત્મપણાની ખુદ્ધિની 
અને જગતમાં સત્યપણાની ખુદ્ધિની વિપરીત- 
ભાવનામાં શિષ્ય પ્રશ્ન કરે છે, અને ગુરુ તેનું સમા- 
ધાન ઠરે છે. 

યજ્રચા વલેતે તસ્ય તરત ફિત્વાડન્યથાત્વધીઃ । 

વિવરીતા માવના સ્વારિવત્રાટાવરિધીચેથા ?₹૨ ૦ 

ઝાલ્મા હેદારિમિશોડર્ય મિથ્યા ચેટ ઝમતયો! | 

ેદાયાલ્મત્વલલ્યત્વધીવિધર્યવમાથના ॥ ૨૨૨ ।। 

તર્તરમાવનયા નરવેસ્લાડ્તો રેદાતિસ્તિતામ્‌ । 

આલ્મનો માવચેત્તદૂસ્મિથ્યાસ્વ ઝમલોડનિશમ્‌ ? ૨૨ 

શખ્દાર્થ-જે વસ્તુ જે સ્પે વર્તે છે. તેનાં તત્ત્વને 
તજીને, તેને વિષે અન્યથાપણાંની ખુદ્ધિ કરવી તે 
વિપરીતભાવના ગણાય છે. જેમ કે, પિતા આદિમાં 
શત્રુખુદ્ધિ થવી તે વિપરીતભાવના છે. આ આત્મા 
દૈહાદ્કિથી ભિશ છે, અને આ જગત્‌ મિથ્યા છે, 
છતાં આત્મામાં તથા જગતમાં દેહાદિરુપપણાંની 
ખુદ્ધિ અને સત્યપણાંની ખુદ્ધિ થવી તે વિપ- 
રીતભાવના છે. તે વિપરીતભાવના તત્ત્વભાવનાથી 
નાશ પાસે છે; એટલા માટે આત્મા દેહથી ભિ 
છે અને જગતૂ મિથ્યા છે એવી નિરંતર ભાવના 
કર્યા કરવી. ૧૧૦-૧૧૨ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 
શિષ્ય-'દેહાદિક આત્મા છે, જગત્‌ સય છે,' એવાં 


સાનને તમે વિપરીતભ્ઞાવના કેમ કહો છે? 
૩૫ 


ગુશ્-એ જ્ઞાનમાં વિપરીતભ્ાવનાનું લક્ષણુ ધટે છે, 


માટે અમે તેને વિપરીતભાવના કહીએ છિયે. 

શિષ્ય-વિપરીતભાવનાનું શું લક્ષણુ છે ? 

ગુજ-જે પદાર્થ જે રૂપે વતતો હેય તેનાં તત્ત્વને 
તજને તેમાં જૂદાપણાંની ખુદ્દિ થવી, એ વિપરીત- 
ભાવનાનું લક્ષણુ છે. જેમકે, છીપ છીપ જૂપે છે, પણુ એ 
છીપસ્વજ્પનો યાગ કરી, તેમાં અન્યથા ખુહ્દિ એટલે 
રૂપાપણાનું તાન થવું એ વિપરીતભાવના કહેવાય છે તેવા 
'અસસ્તિસ્તર્શુટિવિવરીલમાવના | અન્ય પદાર્થમાં તે ન્નતની 
ખુદ્ધિ એટલે તેનું સાન થવું એ વિપરીતભાવના' છે. દાખલા 
તરીકે, પિતા ભ્રાતા આદિ ઝુડુંબીઓ શત્રુ નથી, તથાપિ 
તેમાં દુષ્ટ પુત્રને પિતા બંધુમાં શતુ બુદ્ધિ થાય છે તે 
વિપરીતભાવના છે. ૧૧૦ 

એમ જ વસ્તુતઃ જે આત્મા દૈહાદિકથી ભિન્ન છે તે 
આત્માને દેહાદિર્પ ન્નણુવો એ વિપરીતભાવના છે. 
વસ્તુતઃ જગત્‌ મિથ્યા છે, તથા તેને સય નણુવું એ 
પણુ વિપરીતભાવના છે. ૧૧૧ 

પરંતુ આત્મા દેઠુથી અતિરિક્ત છે, જગત્‌ મિથ્યા 
છે, એ પ્રકારનાં નિરંતર્‌ ધ્યાન કરવાથી તે વિપરીત- 
ભાવના નિદ્નત્ત થાય છે, માટે સર્વદા તેનું ધ્યાન કરવું. ૧૧૨ 

અવતરણિકા-હવે શિષ્ય નિદ્ધ્યાસનમાં નિયમ 
શા શા છે લે વિષે પ્રશ્ન કર છે, ને ગુરુ ઉત્તર દે છે. 


વિં' મંત્રઝરવવન્મૂતિધ્યાનવટ્ટાડડ્સ્મમેટ્‌ધીઃ । 
સમન્મિથ્યાવ્વધૌશ્રાત્ર વ્યાવસ્યો સ્વાહુતાન્યથા ।। 
ગ્રન્યચેતિ વિગાની્દિ ણાર્થત્વેન ઝુસ્તિવત્‌ । 
ગુસુજુગેપવઝર ન વ થિસિયતઃ ચિત્‌ ।? ૨૪ 
અશ્નાતિ વા ન વાગ્નાતિ સર વા ચ્યેચછયાન્વયા । 
વેન વેન પવારેળ ક્ષુધામપનિનીયતિ ।। ૨ ૨૧ ॥। 
નિયમન વં ઝુયોર્જુતી ત્રત્વવાવત! । 
ઝન્યથાવરભેડનથેઃ સ્વરવળેવિવયેયાત્‌ ॥? ૨૬॥ 
શબ્દાર્થ-ત્યારે આત્મા દેહુથી ભિન્ન છે તે સંબંધી 
ભેદખુદ્ધિ અને જગતના મિથ્યાપણાની ખુદ્ધિ શું 
મંત્રના જપની પેઠે કરવી? ફે મૂર્તિના ધ્યાનની 
પેઠે કર્યા કરવી ? અથવા અન્ય પ્રકારે કરવી? (ના, 
તેમ નહિ. પણુ ) જેમ ભોજન કરવાની ઇશ્છાવાળે। 
જોઈ પુરુષ ક્ષુધાની શાંતિ માટે ભોજન કરે છે, પરંતુ 
જ" કરનારની પેઠે કંઈ નિયમપૂર્વક ભોજન કરતે 
નથી, તેમ તત્વજાવના ફોઈ ખીજી જ રીતે એટલે 
નિયમાદિકે વિના જ કૅરી શકાય છે; કારણુ કરે એ 
ભાવના પ્રત્યક્ષ ફૂળાવાળી છે, તેથી ભોજનની પેઠે 


૨૭૪ 


શ્રી પંચઠશી 


[ પ્રકરણુ 





નિયમ 1વનાની છે. ક્ષુધાવાળા પુરુષ ભોજન કરે 
છે, અથવા ભોજન કરતો નથી, અથવા તો પોતાની 
ઇચ્છા પ્રમાણુ અન્યથા ભોજન કરે છે, તે હરકોઈ 
પ્રકારે ક્રુધાની જ નિવૃત્તિ કરવાની ઇચ્છા રાખે છે; 
પણુ જપ તો। નિયમ પ્રમાણે જ કરવો! જઇએ; કેમકે 
જપ ન કરવાથી પાપ લાગે છે. ને દર્શાવેલા નિયમથી 
વિરુદ્ધ રીતે કરે તો સ્વર અને વર્ણ્‌ વગેરેમાં વિપર્યય 
થવાથી અનર્શ થાય છે. ૧૧૩-૧૧૬ 


ચન્દ્રકાન્ત વિવર્‌ણ 

શિષ્ય-હે દેવ | જેમ ગાયત્રી આદિ મંત્રતા જપ 
કરવામાં અને વિષ્યુ આદિ દેવતાના પ્યાન કરવામાં 
પવિત્રતા, પૂર્વાભિસુખે ખેસવું વગેરે નિયમોની અપેક્ષા 
છે, તેમ આત્માના દેહાદિકથી ભિન્નતાના ચિતનમાં અને 
જગતની મિથ્યારૂપતાના અતુસંધાનમાં નિયમની અપેક્ષા 
છે, કે લૌકિક વ્યવહારની પેઠે તેમાં નિયમતી અપેક્ષા 
જ નથી? ૧૧૩ 

ગુર-જેતું પૂલ અપ્રત્યક્ષ હોય તેમાં નિયમની અપેક્ષા 
છે. જેમ, જપનું ફલ સ્વર્ગપ્રાપ્તિ આદિ અપ્રત્યક્ષ છે, તેથી 
તેના પવિત્રતા અને પૂર્વાભિસુખતા આદિ નિયમે। છે, 
પણુ જેતું ફેલ પ્રત્યહ્મ હોય તેમાં કશે નિયમ નથી; જેમ, 
ભોજનનું તૃપ્તિસ્પ ફૂલ પ્રત્યક્ષ છે, તેથી તેમાં કેઈ નિયમ 
નથી. તેમ જ નિદિધ્યાસનતું બહ્માનંદની પ્રાપ્તિસ્પ કફ્લ 
પ્રત્યહ્મ છે, તેથી તેમાં પણુ કે।ઈ જાતનો નિયમ નથી. 

શિષ્ય-જે કે ભોજનનું તૃપ્તિસ્પ ફૂલ પ્રત્યક્ષ છે, 
તથાપિ “પૂવૉભિસુખે ખેસી ભોજન કરવું, હસ્ત, ચરણુ 
અને મુખ પવિત્ર કરીને ભોજન કરવું, મ્લેચ્ઠ અને 
રજસ્વલા આદિની દૃદિ ન પડે એવી રીતે ભોજન કરવું,' 
ઇલાદિ નિયમે। શ્રુતિ અને સ્મૃતિમાં કહ્યા છે, ત્યારે 
તમે નિદિધ્યાસનમાં નિયમની જરૂર નથી એમ ડહી, 
ભોજનનું દૃષ્ાંત કેમ આપે છે ? 

ગુરુ-શ્રુતિ અને સ્મૃતિમાં ભાજનતા જે નિયમો 
કદ્યા છે તે પરલે।કની પ્રાપ્તિનું કારણુ છે, પણુ ક્ષુધાની 
નિદ્ત્તિનું કારણુ નથી. એટલા જ માટે જેને પર્લેોકની 
પ્રાપ્તિની ઇચ્છા હેય તે પુસ્ષ નિયમપૂર્વક ભાજન કરે 
છે, પરંતુ જેને ક્રુધા અતિવ્યાપી હે।ય છતાં પર્‌- 
લોકપ્રાપ્તિતી ઇચ્છા ન હેય, પણુ કૈવળ ક્ષુધાનિશૃત્તિ- 
ની જ ઇચ્છા હોય, તે પુસ્ષે પૂર્વાભિમુખે કે ઉત્તરાભિ- 
મુખે ખેસી ભોજન કરવાને વિચાર કરવાને! નથી; તેણે 
દશ ગ્રાસ કૈ વીશ મ્રાસતી ગણુના કરવાની નથી; પવિ- 
ત્રતા કે અપવિત્રતા સામું ન્નેવાનું નથી, કેઈ ન્નતને। 
નિયમ પાળવાને। નથી; તેને તો ખાધા સાથેજ કામ છે 
તે તે જેવી રીતે ક્ષુધાથી થતી પીડાની શાંતિ થાય 
તેવી રીતે ભોજન કરે છે. ૧૧૪ 


કવળ ક્ષુધાથી થતી પીડાની નિજૃત્તિની ઇચ્છાવાળા 
ભુખ્યો પુસ્ષ, જે અન્ન પ્રાતત થાય તો, ભોજન કરી 
ક્રુધાની નિવૃત્તિ કરે છે, ને જે અન્ન પ્રાતત ન થાયતો 
સેત્રજ, ચોપટ અથવા જુગાર આદિ ગમત વિષે અથવા 
તો ગાનતાનમાં ક નાટકચેટક વા ભાંડલવાયા ન્નેવામાં 
મનને આસક્ત કરી, ક્ષુધાથી થતી પીડાને ભૂલાવી ૬૪, 
કાલક્ષેપ કરે છે. પણુ ન્યારે અન્ન પ્રાતત થાય છે સારે 
નિયમ વિના ખેડે ખેઠે, ચાલતો ચાલતે। અથવા સૂતે 
સૂતો પોતાની ઇચ્છા પ્રમાણે ભાજન કરી ક્ષુધાની 
નિશૃત્તિ કરે છે. 

એમ ભોજનનું દ ફૂલ, ક્ષુધાથી થતી પીડાની નિજૃત્તિ 
છે, અને નિયમે। તો પરલે।કનું કારણુ છે. માટે, ભુખ્યો 
પુસ્ષ ગમે તે પ્રકારે ક્રુધાથી યતી પીડાની નિભૃત્તિને 
ઇચ્છે છે, અને તેથી જ તે નિયમની અપેક્ષા ન કરતાં, 
ક્રુધાની નિરૃત્તિના અનુફૂલ ઉપાયો જ યે।જે છે. ૧૧૫ 

પણુ જપ આદિ વિષે નિયમની આવશ્યકતા છે. 
જે જપ ન કરે તો પાપ લાગે છે, અને જે નિયમ 
વિતા અન્યથા જપ કરે તો સ્વર્‌ અને વર્ણનો વિપ- 
યય થવાથી અતર્થ થાય છે, “મંત્રો દીન: સ્વરો વર્ણસો વા 
મિથ્યાદ્રયુશો ન સમમૅમાદ | ૧વામ્વગો યઝનાન ફિમસ્સિ 
થપેદ્રશજુ: સ્વસ્સોવ્વરાપાલ્‌ | સ્વરથી અને વર્ણ્થી હીન 
મંત્ર, વ્યર્થ પ્રયાગ હોવાથી, તે પોતાના અર્થને પામતે 
નથી. સ્વરના અપરાધથી ઇંદ્રનો શઝુ જેમ હણાયો તેમ 
તે વાણીરપી વજ યજમાનને હણે છે.' એના સબંધમાં 
એક કથા છે કે:- ી 

પૂર્વે દેત્યાએ દેવતાએ પાસેથી સ્વર્ગનું રાજ્ય જીતી 
લીધું હતું. તે પાછું પોતાના સ્વાધીનમાં લેવા માટેના 
ઉપાયો, દેવતાઓ શોધતા હુતા, પરંતુ દેવતાના અપ- 
શાધથી, તેમના ચુરુ બૃહસ્પતિ, કચવાઇતે સંતાઈ ગયા 
હતા; તેથી તેઓને મંત્રશકિત આપનાર કેઈ નહેતું, 
તેથી દેવતાઓ મનમાં બહુ મુંઝાતા હતા. પછી બૃહુ- 
સ્પતિને મનાવી પ્રસન્ન કરવાની ઇચ્છાથી તેમની ધણી 
શેધ કરી, પણુ તે મળ્યા નહિ થારે ખીન્ન ગુરુ 
કરવાના વિચારથી, ત્વદ્ટાના પુત્ર વિશ્વરૂપ, કે જેને ત્રણુ 
મસ્તક હતાં, તેની પાસે તેએ ગયા. તેને પ્રણામ કરી, 
કુશલ પ્રશ્ન પરસ્પર્‌ પૂછી, ધડીવાર્‌ બેસી, પોતાના ગુરુ 
થવા માટે તેમણે વિનતિ કરી, “ગુસુરૃત્તિ અધમ છે,' 
એમ વિશ્વરૂપ જણુતો હતો; તથાપિ દેવતાએને। 
આગ્રહ હોવાથી, તેનું માન રાખવા માટે, ગુસદૃત્તિની 
અધમતા દર્શાવીને, તે જ પેતે સ્વીકારી. પછી તેણે 
દેવતાઓને નાર્‌ાયણુકવચને ઉપદેશ કર્યો, ને મંત્ર- 
શક્તિ આપી, જેથી દેવતાઓએ દેૈત્યોનતો પરાજય કરી, 
પાછું સ્વડીનું રાજ્ય પોતાના સ્વાધીનમાં લીધું. પણુ 
એ વિશ્વરૂપ દૈત્યનો ભાણેજ હતો, તેથી હેમ કરતી 


છ સું] 
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વખતે દેવતાઓને પ્રસિદ્ધ રીતે આહુતિ આપતો હતો, 
અને મોશાળ પક્ષના દૈત્યોને ગુમ રીતે આહુતિ આપતો 
હતે, તે વાત ઉંદ્રના નણુવામાં આવી, તેથી તેણે 
વિશ્વરૂપનાં ત્રણે મસ્તક કાપી નાંખ્યાં. એ જત્તાંત 
જાણી, તેના પિતા ત્વછ્ટાને મોટો કરેધ થયે, અને 
ઇદ્રને મારે એવી કૃત્યા ઉત્પન્ન કરવાની ઇચ્છા કરીને, 
તેણું “જ્રશત્રો વિવર્ટલ્ય।!' એ મંત્ર ભણી અગશ્િમાં હોમ 
કરવાનો આરભ કર્યો. “ઇ્રશનુ' એ શખ્દમાં ખે સમાસ 
છે: એક તત્પુસ્ષ, અને ખીન્ને બહુત્રીહે. એ ખે સમા- 
સના ભેદથી અર્થ પણુ ભિન્ન ભિન્ન થાય છે. તત્પુસ્ષ 
સમાસ કરવાથી “ઇદ્રતો શઝું' એવે અર્થ થાય છે, ને 
ખહુત્રીહિ સમાસ કરવાથી “દ્ર છે શત્રુ જેનો' એવે! 
અર્થ થાય છે. હુવે ત્વષ્ટા તો તત્પુર્ષ સમાસ જાણી 
હોમ કરતા હતા, ને તેની ઇચ્છા પણુ એવી હુતી કે, આ 
અમિકુંડમાંથી જે પુસ્ષ ઉત્પન્ન થાય તે પદ્રને મારે; ને 
'ઇદ્રના શગુ! તું રહ્ધિ પામ,' એવો પણુ એ મંત્રનો 
અર્થ યઈ શકે છે, તથાપિ ક્રોધને લીધે, ત્વષ્ટા, તત્પુરુષ 
સમાસ ભૂલી ગયો, અને ભૂલથી બહુત્રીહિ સમાસને 
સ્વર થઈ ગયે।, એટલે તત્પુસ્ષ સ્વરને સ્થાને, બહુત્રીહિ 
સ્વર થવાથી, અસિનતા ડુંડમાંથી શૃત્રાસુર ઉત્પન્ન તો 
થયો, પણુ તે ઇદ્રને મારી શક્યો નહિ, પણુ ઉલટો 
ઇદ્રે જૃત્રાસુરને માર્યો છે. જે તત્પુસ્ષ સમાસને સ્વર 
થયો હત તે સૃત્રાસુર ઈદ્રને માર્ત એમાં સંશય ન હુતે।. 


એ પ્રમાણે નિયમથી જપ ન કરે તો વર્ણના 
ઉચ્ચાર્ણુમાં અને સ્વરમાં વિપર્યય થઈ ન્નય છે, ને 
તેથી અનર્થ થાય છે, માટેજ તેના નિયમતી આવ- 
સ્યકતા છે. પણુ નિયમ વિના ભોજન ફરવામાં કાંઈ 
અનર્થ પ્રાપ્ત થતો નથી, તેમ તૃપતિરૂપ દષ્ટફ્લની 
પ્રાપ્તિમાં પણુ ન્યૂનતા રહેતી નથી; તેથી ભોજનમાં 
નિયમની આવશ્યકતા નથી. એવી રીતે જપથી ભોાજન- 
માં વિલક્ષણુતા છે. એમ જ જેમ કામ્ય કર્મમાં નિયમ- 
ની આવશ્યકતા છે, તેમ નિદિધ્યાસનમાં નિયમની 
આવશ્યકતા નથી. ૧૧૬ 


અવતરણિકા-નિદિધ્યાસનમાં વળી નિયમ શ્ઞા 
માટે જોઈએ? આવી શિષ્ય આશંકા કરે છે, તે 
ઉપરથી ગુરુ તેનું સમાધાન કરે છે. 


જીષેવ ₹દવાધાજટ્િરીતા ચ માવના | 

જયા વેનાપ્નુપાયેન તાર્સ્યત્રાનુષ્ઠિતે ત્રમ$ ૬ ૨૭ 

શખ્દાથે-ક્ષુધાની પેઠે વિપરીતભ્ાવના પણુ પ્ર- 
ત્યક્ષ દુઃખ દેવાવાળી છે, તેથી એ વિપરીતભાવનાને 
ફોઈ પણુ ઉપાચે જીતવી જેઇએ. પણુ એ વિપ- 
ર્‌ીતભાવનાને જીતવામાં અતુણાનને ફેમ નથી. ૧૧૪ 


ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-ક્ષુધા પ્રત્યક્ષ દુઃખતું કારણુ છે, તેની નિશૃત્તિ 
માટે ભોજનની અપેક્ષા છે, પણુ કંઈ નિયમની અપેક્ષા 
નથી, માટે નિયમ વિના પણુ ભે।જન કરવામાં હરકત 
નથી. પણુ વિપરીત ભ્રાવના તો પ્રત્યક્ષ દુઃખતું કારણુ 
નથી, સાટે તેની નિજૃત્તિ કરવાવાળું નિદિષ્યાસન 
નિયમપૂર્વક કરવું જેઇએ, કારણુ કે તેનું ફલ અદટટ છે, 
એમ મારે માનવું છે. 

ગુજ્-વિપરીતભાવનાથી સંસારનું દુ:ખ પ્રાતત થાય 
છે, તે દુઃખ પ્રત્યક્ષ છે; માટે, જેમ ક્ષુધા એ પ્રત્યક્ષ 
દુઃખનું કાર્ણુ છે તેમ વિપરીત ભાવના પણુ પ્રત્યક્ષ 
દુ:ખનું કાર્ણુ છે. તેથી, ગમે તે ઉપાયથી વિપરીત 
ભાવના જીતવી, પરંતુ તેને જીતવાના ઉપાયમાં કેઈ 
જાતનો નિયમ રાખવાનો નથી. ૧૧૭ 

ગઅવતરણિકા-વિપરીતભાવનાને જીતવાનો શૈ 
ઉપાય છે તે ગુરુ કહે છે. 


૩પાય; પૂવેમેવોસસ્તશિતાવાયનારિ્‌૧$ | 
ળતહેવાપરત્વેડવિ નિર્વધો ધ્યાનવમષ્દિ 1? ₹૮।। 


શખ્દાર્થ-ખ્રહ્દાનાં ચિતન અને કથન આદિ ઉપાય 
પૂર્વે જ કહ્યા છે. તેમાં એક બ્રહ્મમાં જ તત્પર રહેવું 
એમ કલ્યું છે, તેમાં પણુ ધ્યાનની પેઠે નિર્ખંધ 
(ચિત્તનિરેધનો નિયમ ) નથી. ૧૧૮ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-વિપરીત ભાવનાને જીતવાને। જે ઉપાય હેય 
તે કહે! 

ગુરુ-વિપરીત ભાવનાને જીતવાને। ઉપાય, બ્રહ્માભ્યાસ 
છે. એ બછ્માભ્યાસનું સ્વરૂપ અમે અગાડી ૧ન્‍૬ ટ્રા 
શ્લોકમાં કહી ગયા છિયે. 

શિષ્ય -બહ્માભ્યાસમાં જપની પેઠે પૂર્વાભિમુખે ખેસવ। 
આદિ નિયમો ભલે ન હેય, પરંતુ દેવતાના પ્યાનની 
પેઠે તેમાં સર્વદા તત્પર્તારુપ એકાગ્રતાનો નિયમ તો 
હોવો જેઇએ. 

ગુજ્-બહ્માભ્યાસમાં દેવતાના ખ્યાનની પેઠે સર્વદા 
તત્પર્તારૂપ એકાગ્રતાનો પણુ નિયમ નથી. ૧૧૮ 

અવતરણિકા-શિષ્ય પૂછે છે, ત્યારે ધ્યાનમાં 
ચિત્તનિરેધનેો નિયમ છે કે નહિ? એટલે ગુરુ, 
ધ્યાનમાં ચિત્તનિરેધનો નિયમ દર્શાવવા માટે, 
ધ્યાનનું સ્વરૂપ કહી, મનને નિગ્રહ ફેવોા ડુષ્કર 
છે તે કહે છે. 


મૂતિતરત્વયસાંતત્વમન્યાનંતરિતિં પિયા । 
દાત લત્રાતિનિર્ષષો મનલરથચણાસન) ।૨ ૨૨।। 


૨૭૬ 


સગં દિ મનઃ જળ પ્રમાચિ વળવદટય્‌ | 
તસ્યાદં સિત્રદૂં મન્યે વાયોરિવ છુઢુષ્યારમ્‌ 1? ૨૦।। 
ઝાવ્યસ્પિયાનાન્મદત$ સુમેસ્ન્મૂજનાર્‌વિ | 

અવિ વન્શશનાલત્તાધો વિષધવ્વિત્તનિમ્રદ! ।૨૨૨ 


શખ્દાર્થ-બીજી વૃત્તિના અંતરાય વિના ખુદ્ધિની 
મૂર્તિગાચરસ્પ જે વૃત્તિ, તેનું જે અવિચ્છિન્નપણું, 
તેનું નામ ધ્યાન; તેથી ચંચળસ્વરુપવાળા મનને 
અત્યંત નિરોધ થાય છે. (અજેન ઠહે છે કે» હે 
મુષ્ણુ | મન ચંચળ છે, સર્વને મથન કરનારું છે, 
ખલવાન્‌ (નિગ્રહુ ન થઈ શકે તેવું) છે અને દૃઢ 
છે; તેનો નિગ્રહ હું વાયુના નિગ્રહુની પેઠે દુષ્કર 
માનું છું. (4ળી વસિછ ક્હે છે કે) હે સાધે રામ- 
ચંદ્રજી! મોટા સસુદ્રનું પાન કરવું હાય, મહા- 
મેરુને ઉખેડી નાંખવો હાય અને અગ્નિનું ભક્ષણુ 
કરવું હાય તેના કરતાં પણુ ચિત્તને નિગ્રહ 
વિષમ છે. ૧૧૯-૧૨૧ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-ધ્યેય એટલે પ્યાન કરવા યોગ્ય. એ પ્યેયનાં 
ચિતનમાત્રરુૂપપણું એ પ્યાન શખ્દને અર્થ છે, તો પછી 
ધ્યાનમાં શે! નિયમ છે ? 

ગુશ્-વિજાતિ પ્રત્યયતા અંતરાય વિના 'કેવળ ધ્યેય, 
દેવતાના સ્વરૂપ વિષે સજાતીય પ્રત્યયનેો પ્રવાહ, 
એ પ્યેય શખ્દતું સ્વરૂપ છે. હુવે મત અતિ 
ચંચળ સ્વભાવવાળું છે. માટે જેમ, હાથી, ધેડા, 
ગાયો આદિને રોકવા માટે ખુટા છે, તેમ મનને 
ર્‌કવા માટે ધ્યાન છે. એ સંબંધે અર્જીન શ્રીકૃષ્ણુને 
પૂછે છે કે, મન પારાની પેઠે અતિ ચંચળ છે, મન 
મધમાખીઓની પેઠે પુસ્પને વ્યાકુલ કરી દે છે, મન 
ખહુ સમર્થ છે. મધ વગેરે મીઠા પદાર્થ ઉપર ચેોટેલી 
માંખીની પૈઠે શભ વા અશુભ વિષયમાં ચે[ટેલાં મનને 
અન્ય વિષય તરફે ખેંચી જવું અશકય છે. જેમ માંખી 
ગળ્યા પદાર્થને છેડી શકતી નથી, તેમ મન વિષયોને 
છેડી શકતું નથી. જેમ વાયુને નિત્રહુ દુષ્કર છે, તેમ 
મનતે। નિગ્રહ પણુ દુષ્કર છે. એનું કાર્ણુ એટલું જ 
"પૃ મન ચંચળ છે. ગમે યાં ઠરાવ્યું હોય તો થાંથી 
ખસી નય છે; એટલું જ નહિ, પણુ પ્રમાથિ એટલે 
૪ન્દ્રિયાને મથન કરી નાંખે તેવું છે; અર્થાત્‌ પન્દ્રયોથી 
વશ ન થાય તેવું છે. વળી ગમે તેવા સમર્થને। પર્‌ા- 
જય કરે તેવું છે, અને ૬4 છે, કેમકે તેનો પ્રતિકાર થઈ 
રકે તેમ નથી. 

વળી વસિઇમુનિ ર્ામચેદ્ર ભ્રગવાનને કહે છે કે, 
યુધઘપિ સમુદ્રનું પાન કરી જવું, મેરુ પર્વતને મૂળમાંથી 


શ્રી પંચદશી 


[ પ્રકરણુ 


ઉખેડી નાંખવે।, અને અંગારાનું ભક્ષણુ કરી જવું, એ 
ત્રણે મહા કઠિન કાર્ય છે, તથાપિ તે ત્રણું કરતાં પણુ 
મનને। નિત્રડુ અતિ કઠિન છે. ૧૧૯-૧૨૧ 

અવતરણિકા-વિપરીત ભાવનાનો નાશ કરનાર 
નિદિધ્યાસનની ધ્યાનથી વિષમતા દશાવે છે. 

વચના ન સિર્ષધઃ 23ઝુજાવરટ્રેદ્વત્‌ । 

વિંસ્ચનંતોતિદાસાયોર્વિનોફો નાડ્યવર્ધિય ૨૨૨ 

શબ્દ્ાર્થ-સાંકળથી ખંધાયલા દેહુની પેઠે તે પરખ્ર- 
હ્મનું કથન, ચિતન વગેરે જે કહ્યું છે તે કથન આદિમાં 
કરે! નિયમ નથી; કિતુ, નાટ્ય પ્રેક્ષણુની પેઠે, અનત 
ઇતિહાસાદિકથી ખુદ્ધિને વિનોદ મળે છે. ( અર્થાત્‌ 
ઘ્યાન કરતાં નિદિધ્યાસન વિલક્ષણુ જ છે.) ૧૨૨ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

સાંકળથી બંધાયલા દેહની પેઠે ધ્યાનમાં નિયમ છે, 
પણુ તેમ બ્રહ્માભ્યાસમાં નિયમ નથી. જવની મરજમાં 
આવે તેમ બ્રહ્માનું કથન કરે, તેની મર્‌જીમાં આવે 
તેમ બહ્મનું ચિતન કરે, ને તેની મરજમાં આવે તેમ 
પરસ્પર મ્રખોધ કરે. સાંકળથી બંધાયલે પુસ્ષ આમ 
તેમ જઈ શકતો નથી, ને એક જ સ્થાનમાં ખેસી રહે 
છે; પણુ ખહ્યાભ્યાસ વિષે આમ તેમ ન જવાતે। અતે 
એક સ્થળેજ ખેસી રહેવાનો નિયમ નથી. જેમ લૌકિક 
પુસ્ષ નાટકચેટક જેઈ ચિત્તને વિતેદ આપે છે, તેમ 
ખહ્માભ્યાસી પુસ્ષ પણુ દતિહાસ, લૌકિક કથા, અનુગૂલ 
યુક્તિ અને દૃષ્રાંતથી ચિત્તને વિનોદ આપી શકે છે. ૧૨૨ 

અવતરણિકા-કથાથી નિદિધ્યાસનમાં વિઘાત થાય 
એમ શિષ્ય આશંકા કરે છે, અને ગુરુ તેનું સમા- 
ધાન કરે છે. 

સ રે (ર 

સિરેવારમા ગમસ્મિય્યેત્યત્ર વયેવતાનત; | 

નિહ્ધ્યાતનવિક્ષેવો નેતિદ્દાલાહિમિમેવેત્‌ ૨૨૨ 

શખ્ટાર્થ-આત્મા ચેતનસ્વરૂપ જ છે અને જગત્‌ 
સિથ્યા છે, એમાં જ ઇતિહાસાદિકે[નું તાત્પર્યે છે, 
માટે ઇતિહાસાદિકના જ્ઞાનથી નિદિધ્યાસનમાં વિક્ષેપ 
થતો નથી. ૧૨૩ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-પ્તિહાસાદિકના કથનાદિથી નિદિપ્યાસતને 
વિધાત થશે. 

ગુજ્-આત્મા ચૈતન્ય સ્વરૂપ છે, પણુ દેહાદિરેપ 
નથી; જગત્‌ શિથ્યા છે, પણુ સય નથી; એવે બોધ 
ચવામાં ઇતિહાસ જાણુવાની અને લૉકિક કથા નાણુન 
વાની ધણી જ જરૂર છે. દતિહાસમાં જગતનાં મિથ્યા- 
પણુના અનેક રંગો જ્નેવાય છે, ને તે સર્વ આત્મ- 


છ મું] 
સાનને દઢ કરવાવાળા છે. એટલા જ માટે, પતિહા- 
સાદિક વાંચવાથી નિદિષ્યાસનને। વિધાત થતો નથી. ૧૨૩ 

અવતરણિકા-એપરથી શિષ્ય કહુ છે કે, વેપાર 
થવાથી પણુ નિદ્ધ્યાસનમાં વિક્ષેપ થશે નહિ. 
ગુરુ તેનું ખંડન કરે છે. 

જવિવાળિસ્યસેવાફે વાવ્યતજોર્જેજુ અ | 

વિક્સિષ્યતે પટર્યા ધીસ્તેસ્તર્વસ્યૃસ્યલમવાત્‌ ?૨૪ 

શખ્દાર્થ-ખેતી, વેપાર અને સેવા આદિમાં તથા 
કાવ્ય અને તર્ક આદિમાં પ્રવૃત્તિ કરવાથી ખુદ્ધિ 
વિક્ષેપને પામે છે; કારણુ કે તે(દુષિ આદિ)થી 
તત્ત્તવનાં સમરણુને। લેપ થાય છે. ૧૨૪ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-તમે કહા છે! કે “ઇતિહાસાદિક નિદિષ્યા- 
સનનાં વિધાતક નથી,' થલારે ખેતી, વ્યાપાર, સેવા, 
કાવ્ય, વ્યાકર્ણુ, ન્યાય, મીમાંસા, સાંખ્ય આદિનું 
અધ્યયન, એ સર્વ પણુ નિદિપ્યાસનના વિધાતક નથી 
એમ સ્વીકારવું નેધ્એ. સાર એ નિકળે છે કે, ખેતી 
અને વ્યાપાર આદિ કરવાં, અને નિદિષ્યાસન પણુ કરવું. 

જુર-ખેતી આદિ જે તૈ કહ્યાં તે સરવેમાં પ્રદૃત્તિ 
કરવાથી ખુદ્ધિનો વિક્ષેપ થાય છે, અને તેથી તત્ત્વનું 
સ્મરણુ રહેતું નથી; પણુ પતિહાસાદિકથી તે ખુહ્ધિતે 
વિક્ષેપ ન થવાથી, ને ખ્ુદ્ધિને વિતોદ મળવાથી, તત્ત્વનું 
સ્મર્‌ણુ રહે છે. એટલા જ માટે ખેતી આદિ સર્વને 
લાગ કરવો અને પતિહાસાદિકને। સ્વીકાર્‌ કર્વે। જરૂ- 
રતે છે. ઇતિહાસ એ જગતનું [મથ્યાપણું દર્શાવવામાં 
દર્પણુ જેવો! છે. અનેકની ચઢતી ને પડતી, પરાક્રમ ને 
એશ્વર્ય, આગ્રહ તે ઉત્સાઠ એ ન્ણુવાથી, ને ઉંચી 
સ્થિતિમાંથી પડવાથી સપણ જણાય છે કે, આ જગ- 
તમાં કંઈ સ્થિર નથી. ૧૨૪ 

અવતરણિકા-જેમ ખેતી વગેરે તજવા ચેોગ્ય 
છે, તેમ ભોજનઆદિ પણુ તજવા ચોગ્ય કેમ નહિ? 
શિષ્યની આવી શંકાનું ગુરુ ઉત્તર દે છે. 

અનુવંટ્ધતેવાત્ર મોઝનાહ્‌ પવર્તિતુમ્‌ । 

શવચતેડ્સ્યંતવિશેપામાવાર્‌ારીં પુનઃ સ્યૂતે$ ૨૨૦ 

શખ્દાથ-તત્ત્વનું અનુસંધાન કરનારા પુરુષથી 
અત્યંત વિક્ષેપના અભાવને લીધે, વતત્ત્વાનુસંધાન 
સાથે, ભોજનાદિકમાં પ્રવૃત્ત થઈ શકાય છેઃ કારણુ 
જૈ તેથી કદ્ઢાચ વિક્ષેપ જેવું જણાય, તોપણુ પાછી 
તુરત સ્મૃતિ થાય છે. ૧૨૫ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવશણુ 

શિષ્ય-ખેતી, વ્યાપાર અને તે।કરી વગેરે, તત્ત્વા- 

તુસંધાન( નિદિધ્યાસન)ને। વિધાત ફરવાવાળાં છે, માટે 


તૃસતિદ્ટીપ 


૨૭૭ 


તેનો યાગ કરવો જભેઇએ, લારે ભોજનાદિક પણુ 
તત્ત્વાનુસંધાનને। વિધાત કરવાવાળાં થાય તેથી તેને પણુ 
યાગ કર્વે। જેઇએ 'કે નાહ ? 

ગુસ-તહિ જ. તત્ત્વાનુસંધાન કરતાં કરતાં પણુ ભોજના- 
દિક થઇ શકે છે, એટલે ભેોજનાદિક તત્ત્વાતુસંધાનમાં 
વિધાતક નથી, તેથી તેનો લાગ કરવાની જરર નથી. 

શિષ્ય-તેનું કારણુ રું? 

ગુજ્-ભોજનાદિકથી અત્યંત વિક્ષેપ થતો નથી. 

શિષ્ય ભોજનાદિકથી અત્યત વિક્ષેપ કેમ નથી થતો ? 

ગુજ-ભોજનાદિકથી વિક્ષેપ થાય ખર્‌।, પણુ તત્કાલ 
પાછું તત્ત્વનું સ્મરણુ થઈ આવે છે; એટલા માટે તત્ત્વાતુ- 
સંધાનમાં ખેતી અને વ્યાપાર જેવાં વિધ્રાતક છે તેવાં 
ભાજનાદિ નથી. ૧૨૫ 

અવતરણિકા-પણુ જ્યાં સૂધી તત્ત્વની વિસ્મૃતિ 
છે ત્યાં સૂધી પુરુષાર્થની હાનિને તો સંભવ છે જ, 
એમ શિષ્યે કહ્યું તે સંબંધે ગુરુ કહે છે. 

તરવવિસ્કૃતિમાત્રાજ્નાનથે; વિંઝુ વિષયેયાત્‌ | 

વિષયેતું ન વાજોડ સતિ જ્ષટિતિ ₹૫રત; જિત્‌ ૨૨૬ 

શબ્દાર્થ-માત્ર તત્ત્વતાં વિસ્મરણુથી જ અનર્શ 
થતો નથી; પરંતુ વિપરીત જ્ઞાનથી અનર્શ થાય 
છે. ભોજનાદિક કાળમાં ઝટ સ્મરણુ કરનારા(સુમુક્ષુ 
પુરુષ)નતે વિપરીત જ્ઞાન થવાતે। કોઈ પણુ જાતને 
સમય નથી. ૧૨૬. 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-યઘપિ ભોાજનાદિકથી અત્યંત વિક્ષેપ થતો 
નથી, તથાપિ તે તે. કર્મ કરતી વખતે તત્ત્વતું વિ- 
સ્મર્‌ણુ તો થાય છે; કારણુ કે મન તો એક છે, તે 
જ્યારે ભાજનાદિકમાં પ્રરૃત્ત થાય છે લારે તેનાથી 
તત્ત્વનું સ્મરણુ થઈ શકતું નથી. એવી રીતે તત્ત્વનું 
વિસ્મરણુ થવાથી પુસ્ષાર્થતી હાનિ થાય છે. 

ગઝુજ્-સામાન્ય રીતે તત્ત્વનાં વિસ્મરણુથી અનર્થ 
થતો નથી, પણુ ભોજનાદિક સમયે મનને તત્ત્વનું વિ- 
સ્મર્‌ણુ થયું હોય તો પણુ પુર્ષાર્થની હાનિ થતી નથી. 

શિષ્ય-યારૅ અનર્થ શાયી થાય છે? 

ઝુશ્-વિપરીત ભાવનાથી. 

શિષ્ય-જે તત્ત્વનું વિસ્મરણુ થાય તો. વિપરીત 
ભાવના પણુ થાય, અને તેથી અનર્થ પણુ થાય. 

ગુજ્-ભોજનાદિકમાં પ્રણત્ત વખતે તત્ત્વતું વિસ્મર્‌ણુ 
થયું હોય તોપણુ ભાજન કરી રહ્યા કે તુર્ત તેતું સ્મરણુ 
થઈ આવે છે, અને તેથી દેઠમાં આત્મબુદ્ધિ અને જગતમાં 
સયતા બુદ્ધિ થતી નથી, અને એટલા જ મારે વિપરીત 
ભાવનાને ઉત્પન્ન થવાનો વખત મળતો નથી, ૧૨૬ 


૨૭૮ 


અવતર્ણિકા-ન્યારે ભોજનમાં તત્પર રહેનારને 
તત્ત્વનું વિસ્મરણુ થતું નથી તે! પછી તકીદિશાસરા- 
ભ્યાસીઓને તત્ત્વનું સ્મરણુ કેમ ન થાય? તેવી 
શિષ્યની શંકાનું ગુરુ સમાધાન કરે છે. 

તશ્તલ્યૃતેરવસરો નાસ્ત્યન્યામ્યાલશા સિન | 

પ્રવ્ગુતામ્યાલઘાતિત્વાટ્વળાસરવમુષેદ્યતે ૨૨૭ 

શબ્દાથે-અન્ય(તર્ફૈશાસઆ્રાદિ )ના અભ્યાસવાળા 
પુરુષને તત્ત્વસ્મરણુનો અવસર રહેતો નથી; એટલું 
જ નહિ, પરંતુ ઉલટે તર્કાદિકનો અભ્યાસ રહે 
તો, તે ખ્રહ્માભ્યાસનો વિઘાતક હોવાથી, કેઈ પણુ 
રીતે તત્ત્વની ઉપેક્ષા થઈ જાય છે. ૧૨૭ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-જેમ ભોજનાદિકમાં પ્રબત્ત થયેલા પુરુષને તત્ત્વનું 
સ્મર્‌્ણુ થાય છે, તેમ તર્કશાસ્ત્ર અતે કાવ્યઆદિના 
અભ્યાસ કરતારપુસ્પને તત્ત્ત્રનું સ્મર્‌ણુ કેમ ન થાય ? 

ગુર્-કાવ્ય અતે તર્કશાસ્રાદિના અભ્યાસી પુસ્ષને 
તત્ત્વનાં સ્મરણુના અવસર મળતેો નથી; કારણુ કે, 
તેના જ અભ્યાસમાં તે સર્વકાલ ગુંથાઈ રહે છે. વળી 
તર્ક અને કાવ્યાદિ દૈતતું પ્રતિપાદન કરવાવાળાં છે, 
તેથી તે અસચ્છાસ્ત્ર કહેવાય છે. તેનો અભ્યાસ અને 
ખહ્માભ્યાસ તે, તેજ અને તિમિરની પેઠે, પરસ્પર 
વિરેધી છે. નીતિવાકુય પણુ છે કે, “કામ લાં નવ 
ર્‌ામ ભાસે, રામ યાં નવ કામ; તુલસી દોનો નવ 
રહે, રવિ રજની એક ઠામ; તેમ પુટિલ શાસ્રોને! 
અભ્યાસ હોય લાં બહ્યમાભ્યાસની સ્મૃતિ થાય નહિ; ને 
જ્યાં દેત હોય યાં અદ્દિતીય બહ્મની વાત ડૅરે નહિ. 
દૈવયોગથી તત્તત્રતું સ્મરણુ થયું હોય, તોપણુ તર્ક 
અને કાવ્ય આદિને અભ્યાસી, તેપર્‌ તર્ક લગાડી તેની 
ઉપેક્ષા કરે છે. એટલા જ માટે તત્તવાભ્યાસી મુમુક્ષુ 
પુરષે તર્કશાસ્ત્ર, કાવ્ય, પૂર્વ મીમાંસા અને સાંખ્ય 
આદિ વિરે્‌।ધી શાસ્રાના અભ્યાસ તજવે।; તેમ જ ખેતી 
અને વ્યાપાર આદિ પણુ તજવાં. અથાત્‌ જે તત્ત્વા- 
ભ્યાસનાં વિરોધી ન હેય તેતે! સ્વીકાર કરવો, અને 
જે વિરોધી હોય તેને ત્યાગ કરવો. ૧૨૪ 

અવતરણિકા-વત્ત્વાતુસંધાનના વિરેધીને ત્યાગ 
કરવામાં પ્રમાણુ શું છે તે કહુ છે. 

તમેવેવ વિગાનીથ હન્વા વાચો વિણુગ્થ | 

જાતિ જ્રર્ત તથાડન્યત્ર વાચો વિજયને સ્વિતિ ૨૨૮ 

શબ્દાથે-'તે જ ખ્રહ્મારૂપ (આત્મા) એકતે જાણે, 
અન્ય વાણીને મૂકી ઘો,' એમ શ્રુતિમાં કહ્યું છે. 
તેમ જ ખીજી શ્રુતિમાં કહ્યું છે કે, “લે તો વાણીનું 
વિગ્લાપન છે.' ૧૨૮ 


શ્રી પંચઠશી 


[ પ્રકર્‌ણુ 


ચન્દ્રકાન્ત વિવર્‌ણુ 

શિષ્ય-તત્ત્વાનુસંધાનના વિરે।ધીનો ત્યાગ કરવામાં 
કાંઈ પ્રમાણુ છે ખરં? 

શુર્-હા, શ્રતિ પ્રમાણુ છે. 

શિષ્ય-કેઈ શ્રુતિ પ્રમાણુ છે ? 

ગુરુ-“ સમેવેકંવિઝાનીય આલ્માનપન્યા વાજો વિચુંશય 
અજણસત્યેષ લેતુ: તે (બહાથી અભિન્ન) અઠ્દિતીય આત્મા- 
નેજ ન્નણુ।; અન્ય વાણીના વ્યાપારને મૂકી ધો. એ 
અમૃતને। સેતુ છે,' એમ મુંડડ ઉપનિષત્‌્માં કહ્યું છે. 
વળી, “નાતુષ્યાયાય્ર્ઇુન્‌ શક્રાત્વાશોવિઃ'જાવન દિ સત્‌ । 
અનાત્મબાધક ખહુ શખ્દનું કથન ફરવું નહિ; તે 
વાણીને શ્રમ આપવાવાળુે છે,' એમ એતરેય ઉપનિષત્માં 
પણુ કહ્યું છે. નકામાં ટાયલાં અતે કુટિલ ગ્રંથોના 
અભ્યાસથી ખુદ્ધિ થા જય છે એટલે તેથી આત્મ- 
વિચારમાં અનાદર થાય છે. ૧૨૮ 

અવતરણિકા-ભેજનાદિકની પેઠે અન્યશાસ્રના 
અભ્યાસને! ત્યાગ કરવાની જરર નથી, એમ શિષ્ય 
આગ્રહથી કહે છે, અને શુરુ તેનું ખંડન કરે છે. 


આદ્દારાટિ ત્યગશેવ ગીવેચ્છાણાંવરં સ્વગત ! 
વિં ત ઝીવાતિ યેનેવ વરોઘ્યત્ર ટરામદય્‌ 1૨૨૨ 


શખ્ઢાર્થ-જેમ આહાર (ભોજન) આદિને ત્યાગ 
કરનાર પુરુષ જીવે જ નહિ, તેમ અન્યશાસ્નને। ત્યાગ 
કરવાથી તું શું નથી જીવવાને।, કે જેથી તું ન્યાયાદિક 
શાસ્ર ભણવામાં આવે રુરાગ્રહુ કરે છે? ૧૨૯ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-જેમ ભોજનાદિક તત્તાતુસંધાનથી ભિન્ન છે, 
તાપણુ તેના ત્યાગતી આવશ્યકતા નથી, તેમ તર્ક, 
કાવ્ય અને મીમાંસા આદિતે। અભ્યાસ, તત્ત્વાનુસંધાનથી 
ભિન્ન છે; એટલે તેના ત્યાગની આવશ્યકતા પણુ ન 
હોવી જભેધએ. તેથી, તત્ત્વાનુસંધાનવાળા પુસ્ષ, જેમ 
ભાજનાદિક કરે છે, તેમ અન્ય શાસ્રતે। અભ્યાસ પણુ 
કરે તો કશી હરકત નથી. 

ગુશ-રે મૂખે! ભોાજતનાદિક અને અન્યશાસ્નેો 
અભ્યાસ બનેને તું કેમ સમાન ગણે છે? તે સમાન નથી 
જ. કારણુ 'ે ભેોજતાદિકને। ત્યાગ કરવાથી પુસ્ષ જીવી 
શકતે! નથી, અને દેઠ પડી નય તે। તેને બહ્માભ્યાસ 
અપૂર્ણુ રહી જય. પરંતુ તર્ક, નાથક, કાવ્ય ને મીમાંસા 
કે સાંખ્ય શાસ્્રતા અભ્યાસતે। ત્યાગ કર્યા ૭તાં પણુ 
પુસ્ષ જીવે છે; તેમ છતાં ભોજનાદિકની પેઠે અન્ય 
શાસ્્રના અભ્યાસનો ત્યાગ ન કરવા વિષે તું દુર્‌ામ્રહુ 
શામાટે કરે છે ? ભોાજનાદિકનો ત્યાગ કરવાથી પુસ્ષ 
જીવતો નથી, માટે તેનો ત્યાગ કર્વેો। નહિ; પણુ 


૭ મું] 


તર્ક આદિ અન્ય શાસ્રના અભ્યાસતે। ત્યાગ કરવાથી 
પણુ પુસ્ષ જવી શકે છે, અને તેનો! અભ્યાસ તત્ત્વાનુ- 
સંધાનને। વિરોધી છે, માટે તેને। ત્યાગ કરવાનું કહું છું.૧૨૯ 

અવતરણિકા-જનકાદિકે તત્ત્વવેત્તા છતાં રાજ્ય 
પાલનમાં પ્રવૃત્તિ કીધી છે, તે વિષે શિષ્ય પ્રશ્ન 
કરે છે. તેપરથી ગુરુ તેનું સમાધાન કરે છે. 

ઝનવારે; વયં ($્યમિતિ ચેદૃટયોધત! | 

તથા તવાવિ ચેસર્વ ૧૭ યટ! જવિ જુર 11? રે ૦।। 

શબ્દાથે-જનકાદિએ રાજ્ય કેમ કીધું હુતું, એમ 
જે તું કહેલો હાય તો સાંભળઃ તેઓએ ટ્ૃઢ જ્ઞાનને 
લીધે રાજ્ય કર્યું હતું; તેમ જે તને પણુ હાય તો 
તું તર્કશાસ્ર ભણુ અથવા ખેતી ઠર. ૧૩૦ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-ન્ત્યારે તમે ખેતી આદિતે। યાગ કરવાનું 
કહે છો, યારે જનક આદિ કે જે તત્તવવેત્તા હતા 
તેઓની રાજ્યના પરિપાલનમાં પ્રશૃત્તિ થઈ છે, તે કેમ 
યઈ હરે? 

ગુજ્-યધ્પિ જનકાદિકની રાજ્યના પરિપાલનાદિકમાં 
પ્રશૃત્તિ. હતી; તથાપિ તે પ્રનૃત્તિથી તેના ખબોધને કશી 
અડચણુ થતી નહેતી, કારણુ કે તેઓને અપરેક્ 
ખાધ ૬ઢ હતે. 

શિષ્ય-ત્યારે મને પણુ અપરેક્ષ ખોધ ૬ જ છે. 

ગુજ્-જે તને અપરેક્ષ ખોધ રઢ થયે। હેય, તો તું 
પણુ તારી ઇચ્છામાં આવે તેમ વર્તે. ગમે તો! મીમાં- 
સાને, ગમે તે। તર્ક શાસ્રતો, ગમે તો સાંખ્યશાસ્રનો, 
અથવા તો કાવ્યનો અભ્યાસ કર; ગમે તે! ખેતી ફર, 
ગમે તો વેપાર કર્‌, અને ગમે તો ખીન્ને ઉધ્યોગ કર્‌; 
પરંતુ એ સધળું જનક જેવા થયા પછી કરવાનું છે 
તે ભૂલીશ મા. ૧૩૦ 

અવતરણિકા-વત્ત્વવેત્તાએ સંસારને મિથ્યા જા- 
ણ્યા છતાં તેમાં ફેમ પ્રવૃત્તિ કરે છે તે માટે શિષ્ય 
પ્રશ્ન કરે છે, ને ગુરુ તેનું ઉત્તર આપે છે. 

મિચ્યાત્વવાસનારારશે પ્રારવ્યજ્ષયવાંક્ષયા | 

અજિક્યંત! પ્રવવતે સ્વસ્વવમતુસારત 11? ૨ ૨॥ 

શખ્દાર્શ-(જગતૂના) મિથ્યાપણાની વાસના દૃઢ 
છતાં, પ્રારખ્ધના ક્ષયની ઇચ્છાથી, ક્લેશ ન પામતાં 
તત્ત્વવેત્તાએ પોતપોતાનાં કર્માતુસાર પ્રવૃત્ત થાય 
છે. ૧૩૧ 


ચન્દ્રકાન્ત વિવર્‌ણ 


શિષ્ય-તત્ત્વવેત્તાએ સંસારની અસારતાને જાણે છે, 
તોપણુ તેએ ર્‌ાજ્યપાલનાદિકમાં કેમ પ્રૃત્ત થાય છે ? 


તૃપ્તિદીપ 


૨૭૯ 


ગુસ-વામુશાં થીયમ વ્મ વશલ્વજોટિશસેરવિ | કરોડે 
કલ્પ થઈ જય તોપણુ ભોગ વિનાનું કર્મ ક્ષીણુ યતું 
નથી,' પત્યાદિ વચનોથી, પ્રારબ્ધ કર્તું શૂળ અવશ્ય 
ભોગવવું પડે છે, જે માર્‌ પ્રારખ્ધમાં ભિક્ષા માગવી 
હશે તો ભિક્ષા માગવાતી છે, ને જે રાજ્યનું સુખ 
ભોગવવાનું હશે, તો રાજ્યનું સુખ ભોગવવું પડશે; પણુ 
ભોગ વિના પ્રારખ્ધ કર્મને! ક્ષય યશે નહિ, એમ તત્ત્વ- 
વેત્તાઓઆ પરિપૂર્ણ રીતે જાણું છે. એટલા જ માટે, 
સંસારની અસારતા નણુતાં છતાં પણુ, રાજ્યપાલના- 
દિકમાં તત્ત્વેત્તા પ્રભૃત્ત થાય છે; અને પ્રારખ્ધ કર્મને 
અનુસારે, રાજ્યપાલનાદિકમાં પ્રણૃત્ત થયા ૭તાં પણુ 
જગતની મિથ્યાસૂપતાના ૬ઢ જ્ઞાનથી, તેમાં કલેશ 
પામતા નથી, તેમ તેમાં આસક્ત પણુ થતા નથી. ૧૩૧. 

અવતરણિકા-એમ છે તો તત્ત્વવેત્તાની અના- 
ચારમાં પ્રવૃત્તિ પણુ થશે, એમ શિષ્ય કહે છે; 
તેથી ગુરુ તેનું ઉત્તર આપે છે. 

ઝ્ાતિત્રતજ્ઞો મા શરુન્યઃ સ્વજમેવશવરતિનાથ્‌ | 

અરુ વા વોન શવવેત વધે વારયિતું વર્‌ ।1? રે૨॥। 

શખ્દાથં-પોતાના કર્મને વશ રાખી વર્તનારા જ્ઞાની- 
એનો અતિપ્રસંગ (મર્યાદાનું ઉલ્લંધન) શંકા કરવા 
ચોગ્ય નથી, અથવા તો એ અતિપ્રસંગ ભલે હો, 
કર્મને વારણુ કરવા ફે।ણુ સમર્થ છે તે કહે. ૧૩૨ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-ન્યારે પ્રારબ્ધ કર્મથી રાજ્યપાલનાદિકમાં 
તત્તવવેત્તાતી પ્રભૃત્તિ થાય છે, ત્યારે પ્રારબ્ધ કર્મથી તત્ત્વ- 
વૈત્તાતી પાપમાં પણુ પ્રભત્તિ થાય એમ માનવામાં હર- 
કત નથી. 

ગુજ-તત્તવેત્તાની પ્રભૃત્તિ પોતાનાં પ્રાર્ખ્ધ કર્મને 
અનુસારે થાય છે, તેથી તેમાં અતિપ્રસંગની આશંકા 
કરવી નહિ. પાપકર્મમાં પ્રન્ત્ત થવાથી મર્યાદાનું ઉલ્લં- 
ધન ફરવું તે અતિપ્રસંગ શખ્દનો અર્થ છે. બહ્યાનંદમાં 
નિમસ જ્ઞાની, જેથી લોકનિદા થાય તેવા પાપપ્રસંગ 
પ્રતિ કોઈ પ્રાર્ખ્ધતા યોગે દોરાય, તો તેવા પ્રેરક 
મ્રારખ્ધને રોકવા કે।ણુ સમર્થ છે? 

શિષ્ય-પાપકર્મથી મોટા જ્તાનીમાં પણુ અતિપ્રસંગ 
દોષ આવે જ. 

ગુજ-પ્રારબ્ધ કર્મથી તત્ત્વવેત્તામાં અતિપ્રસંગ યતો 
હોય તો. ભલે થાય, પ્રારખ્ધકર્મતે અન્યથા કરવા કોઈ 
પણુ સમર્થ નથી, જેમ કોઈ પણુ મતુષ્યની મલભક્ષણુમાં 
પ્રરત્તિ થાય તો તે અતિપ્રસંગ કહેવાય, તાપણું પ્રાર- 
ખ્ધકર્મતા વશથી કેટલાક અધોરીની પ્રવૃત્તિ મલભક્ષણુમાં 
થાય છે તેનું કાઈ પણુ પ્રકારે નિવારણુ થઈ શકતું 
નથી. તેમ જ ત્તાનીની દુર્‌ાચારમાં પ્ર્ર્તત્તિ યવી એ 


૨૮૦ 


અતિપ્રસંગ કહેવાય છે; છતાં પૂર્વજન્મનાં કોઈ અતિ 
પ્રબલ પાપજછ્પ પ્રારખ્ધકર્મતા કારણુથી, કેટલાકની 
દુરાચારમાં પ્રનત્તિ થાય છે, તે પ્રારખ્ધકર્મનું કેઈ રીતે 
નિવારણુ થઈ શકતું નથી. ૧૩૨ 

અવતરણિકા-જ્ઞાની અને અનજ્તાનીને પાપ તો 
ભોગવવાનું છે તો પછી જ્ઞાનીમાં વિશેષતા શી ? એમ 
શિષ્ય પ્રશ્ન ફરે છે, અને ગુરુ તેનું દૃષ્ટાંત સાથે 
ઉત્તર આપે છે. 

જાસિનોડજ્ઞાસિનશ્રાત્ર સમે પ્રારચપવપેળી | 

ત જ્જેશો શ્ઞાત્તિનો ઘેયોન્મૂટઃ જ્િશ્યત્યષેયેલ; ? ર્‌ રે 

માર્મે મંત્રોદ્યોઃ શ્ાંતો તમાયામપ્યટ્રતામ્‌ | 

' જ્ઞાનન્યેયોફ્રુત મચ્જરન્યોસ્તઇતિ હીનધીઃ ૨૨૪ 

શખ્દાથ-જ્ઞાનીને અને અન્તાનીને પ્રારખ્ધ અને 
કર્મ સમાનજ છે, છવાં જ્ઞાનીને ધેર્યથી ક્લેશ થતે 
નથી, ને અજ્ઞાની અધીરતાથી ડલેશ પામે છે. 
જેમ માગમાં ચાલનાર બન્ને (ધીર અને અધીર 
પુરુષોને) થાક સમાન લાગે છે, છતાં પણુ ધીર 
સુકામને અટ્ટર૨-(સમીપ)માં જાણીને ધેયેથી જલદી 
જાય છે, અને ખીજે અધીર દીન બનીને ત્યાં ઉભે 
રહે છે. ૧૩૩-૧૩૪ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-જેમ જ્ઞાનીને પ્રારખ્ષકર્મ ભોગવવાં પડે છે, 
તેમ અજ્ઞાનીને પણુ પ્રારખ્ધકર્મ ભોગવવાં પડે છે; 
તેથી પ્રાર્‌?ધકર્મતા ભોગમાં જ્ઞાનીની અને અન્ઞાનીની 
અવસ્થા સમાન છે; ત્યારે તમે જ્ઞાનીને અને અન્તાતીને। 
ભેદ શા કાર્‌ણુથો પાડે। છે ? પ 

ગુસ-પ્રારબખ્ધકર્મતા ભોગમાં જ્ઞાનીની અને અન્તા- 
નીતી અવસ્થા સમાન છે-ખરી; તથાપિ જ્ઞાની ધૈર્ય- 
વાન્‌ હોય છે, અને અનજ્તાની ધેર્યવાન્‌ હોતો નથી, 
તેથી જ્ઞાની પ્રારખ્ધકર્મના ભોગમાં કલેશ પામતો નથી, 


કૂ નન---ૂ-ન્------“----* 











૧ અન્ય એટલે અદૂરતાને નહિ ન્તણુનાર પુરુષ એ વા અર્થ 
કેટલાક ભાષાંતર કતોએ કર્યો છે: પરંતુ મને તો અન્ય એટલે 
અધીર પુરુષ, એમ ભાસે છે. અન્ય રાબ્દનો અધીર અર્થ 
કરવાથી “યેયાત્‌' એ પંચમ્યંતપટ્ટ સાર્થક થાય છે. અન્યથા 
અદ્રતાના જ્ઞાનથી જ ત્વરાથી જવાતું સિદ્ધ છતાં, અવાતૂ' એ 
કહેવાની કશી જરૂર જણાતી નથી. વળી જે અદ્ટરતાને ન્નણુતે 
હોય તે ત્વરાથી ન્ય, અને જે ન ન્તણુતે। હોય તે ખેદ પામે, 
એમાં કાંઇ નવાઈ નહિ. આ શહ્ઞોક, ધીરતાથી જ્ઞાનીના ક્લેરાના 
અભાવમાં અને અધીરતાથી અજ્ઞાનીના ક્લેરાના સદ્ભાવમાં 
દૃષ્ટાંત છે, તે અન્ય રાબ્દને અર્થ “અધીર પુરૃષ' ન કરીએ 
તો યોગ્ય થશે નહ. માટે અદૂરતાનું જ્ઞાન બન્ને પ્રેવાસીમાં 
છે; ને અન્ય શખ્ટનો અર્થ અધીર પુસ્ષ છે, એમ પૂવોપરને 
સંર્ખધ વિચારતાં સિદ્ધ થાય છે. 


શ્રી પંચદ્ઠશી 


[ પ્રકરણુ 


અને અનજ્ઞાતી ડલ્લેશ પામે છે, એટલા જ માટે જ્ઞાની 
અને અજ્ઞાની વચ્ચે ભેદ છે. ૧૩૩ 


દાખલા તરીકૈ ધીર અને અધીર્‌ નામના ખે પુસ્ષેો 
એક ગામમાંથી પ્રવાસે નીક#્યા. એ ખતન્નેને એક જ 
ગામમાં જવાનું હતું. ચાલતાં ચાલતાં બન્ને થાકી ગયા. 
હવે જે ગામ જવું છે, તે ગામ દૂર્‌ નથી એમ બન્ને નણે 
છે, તેમ જ તાપતું દુ:ખ તથા ચાલવાતું દુઃખ ખત્નેને 
સમાન છે; તોપણુ ધીર્‌ પુસ્ષ જણે છે કે મેોડા- 
વહેલું પણુ પહોંચ્યે છૂટકે છે, તેથી તે ધર્ય રાખી જલદી 
જલદી નય છે. પણુ પેલો અધીર પુસ્ષ તો અધીરતાથી 
રસ્તામાં ખેસી જય છે અને મનમાં ખેદ પામે છે કે, 
હાય ! હાય ! હવે શું કરીશ ? એમાં જેમ ધીર અને અધીર 
વચ્ચે શ્રમ સમાન છતાં પણ, ધીર્‌ પુરષ ખેદ ન કરતાં 
ચાલ્યો જય છે, અતે અધીર પુસ્ષ મનમાં ખેદ પામી 
નિરાશ થપ્તતે ખેસી રહે છે; તેમ જ જ્તાનીનું પ્રારખ્ધકર્મ 
સમાન છતાં પણુ, ફ્લેશ ન પામતાં તે પોતાનું કાર્ય 
કરે છે, અને અજ્ઞાની કક્ષેશ પામાને બેસી રહે છે અને 
પોતાનું કર્તન્ય પણુ ચૂકે છે. ૧૩૪ 

અવતરણિકા-પ્રારંભમાં જે શ્રુતિ કહી છે તેમાંના 
'આલાનં ચેત એ શ્રુતિના પૂર્વાધના અર્થનું પ્રતિપાદન 
અત્ર સુધીમાં થયું. એનો સાર કહેતાં કહે છે કે, 
એવા પ્રકારનું જેને જ્ઞાન થયું હોય તે શા માટે 
સંતાપ કરે છે, તેને સંક્ષેપથી અનુવાદ કરીને, હુવે 
ફૂલનું પ્રતિપાદન કરવાવાળું ઉત્તરાર્ધ કહે છે. 


સાજ્ઞાત્જતાય્મધીઃ ભચ્વમવિવયેવાવાપિત! | 

વિષિચ્છન્જસ્ય જામાવ શરીરમનુલઝ્વરતૂ ૨ રેજ્‌ 

શખ્દાથે-આવી સારી રીતે સાક્ષાત્કારવાળી જેની 
ખુદ્ધિ છે, અને જે વિપરીત ભાવનાથી ખાધ પાસેલ્ા 
નથી એવે પુરુષ, કોની કામના માટે અને કઈ 
વસ્તુની ઇચ્છા કરીને શરીરને સંતાપે છે? ૧૩૫ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

જેની બુદ્ધિ આત્માને સાક્ષાત્કારવાળી હેય તે કૃતાત્મ- 
ખુદ્ધિવ]ળા કહેવાય છે, અને જેને દેહાદિમાં આત્મખુદ્ધિથી 
ખાધ થતો! ન હેય તે વિપરીત ભાવનારહિત કહેવાય છે, 
વિપરીત ભાવનાની નિ૬ૃત્તિ થવી અને આત્માતે। સાક્ષાત્‌ 
કાર્‌ થવો એ “આજનાનં ચેવ્‌-જે આત્માને જણે તે?- 
એ બ્ુતિના પૂર્વાર્ધતો અર્થ છે. હવે જેને આત્મસાક્ષાત્‌- 
કાર્‌ થયે! હોય, અને દેહાદિકમાં આત્મતાખુદ્ધિ ન હોય, 
તેને સંતાપતું કશું કારણુ રહેતું નથી, યારે તે શા માટે 
સંતાપ કરે ? અને કેને માટે સંતાપ કરે ? ૧૩૫ 


છ મું] 


શ્રુતિમાં કહેલા “ જિમિચ્છગ્‌' 'પદનોા અભિપ્રાય 
ભેગ્યમાં રાષદછિ તથા ભેરેચ્છાનો અભાવ 
અવતરણિકા-“માલ્થાનં શેવ' એ શ્રુતિનું સ્ફરોટન 

થયું. હવે ખીજું પદ છે કે “કોની કામના માટે, ને 


કૅયા ભોજ્ત્તાના ભોગ માટે,? એ પદનું સ્ફ્રોટન કરતાં, 
પ્રથમ ભોગ્ય પદ્ટાર્થના દોષ કહે છે. 
જ્મન્મિખ્યાત્વધીમાવારાસિધ્ો વા*વજાયવો | 
તયોરમાવે સંતાવઃ શાચ્વેસિ;સદરીવવત્‌ ? રે ૬ 
મંષવેવરને વિંચિશેટ્રગાલિવનિર્મિતે । 
ન્ાનન્વામયતે વિંતુ ગિદ્દાલતિ દન્િટ્યૂ ? રે૭ 
ઝઆવાતરમળીયૅણુ મોમેબ્ે્વ વિતારવાન | 
સાતુર૩્યતિ વિસ્વેતાન્ટોપદણ્યા તિદાસાતિ ? ૨૮ 
શબ્દાર્થ-જગતમાં મિથ્યાપણાની ખુદ્ધિ થવાથી 
ઢામનાનેો વિષય અને કામના કરનાર એ બન્ને 
નિરાશ થાય છે; અને તેમને! (કામ્ય અને કાસુકને।) 
અભાવ થયા પછી, તેલ્ર વિનાના દીવાની પેઠે, સંતાપ 
શાંત થાય છે. જેમ ગૅધવે નગરમાં આ ઇદ્રેજાલની 
સાયા ૨ચી છે, એમ જન્ાણુનાર્‌, તેમાંથી કાંઈ પણુ 
ઇચ્છતો નથી; કિંતુ તે હસતો હુસતે। એ એદ્રજાલિક 
પદાર્શને તજવાને ઇચ્છે છે. એમ જ ઉપર ઉપરથી 
સુંદર ભાસતા વિષચે।માં ઉપર પ્રમાણે વિચાર કરવા- 
વાળો પુરુષ આસક્ત થતે નથી; પરંતુ તે તે દોષ- 
દૃષ્ટિથી ભાગોને તજવાને ઇચ્છે છે. ૧૩૬-૧૩૮ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 
હુવે જે શ્રુતિ પ્રારંભમાં કહી છે તેતું બીજું પ૬ 
આવું છે કે, “કયા વિષય ભોગની ઇચ્છા કરતો, કયા 
ભોક્તાના ભોગ માટે,' એ પદને હેતુ શે! છે તે જણાવું 
છું, આત્માના અપરેક્ષ જત્ાનવાળા પુરુષને જગતમાં 
મિથ્યાત્વ ખુદ્ધિ ઉત્પન્ન થાય છે, તેથી તેને કામનાને। વિષય 
એવે। કેઈઈપણુ પદાર્થ નજરે આવતે। નથી, તેમ કામનાને 
કરવાવાળો પણુ કેઈ પ્રતીત થતો નથી. કામનાનાં કારણુ 
ખે છે: એક તો કામનાને કરવાવાળા, અને ખીન્ને 
ફામનાને। વિષય. એ બનેને જગત્‌ મિથ્યા છે એવી 
ખુદ્ધિ થવાથી, જેમ તેલ વિનાને। દીવે। શાંત થાય છે 
અર્થાત્‌ એલાઈ નનય છે, તેમ જગતનું સયપણું નાશ 
થાય છે. કામના શાંત થવાથી સંતાપ શાંત થાય છે; 
કારણુ કે સંતાપનું કારણુ કામના છેઃ કેમકે, “કારણુ વિના 
કાર્ય રહી શકતું નથી' એવો નિયમ છે. ૧૩૬ 
શિષ્ય--કામ્ય વસ્તુના અભાવથી કામનાનો અભાવ 
થાય છે, એમ તમે કશ્યું તે તમે 3યાં નેયું છે ? 
૩3 


તૃસ્તિદીપ 


૨૮૧ 


ગુજ-કામ્ય વસ્તુતા અભાવથી કફામનાનાો અભાવ 
અમે એન્દ્રનલિક પદાર્થમાં નનેયો છે. કોઈ ગાસ્ડીએ 
પોતાતી માયાથી એક શફહેર્‌ રચ્યું હાય, તેમાં અનેક 
પ્રકારના પદાર્થો પણુ રચ્યા હોય; પણુ આ શહેરમાં જે 
જે પદાર્થો છે તે સધળા માયાર્ચિત છે એટલે મિથ્યા 
છે, ને તેમાંના એકે પદાર્થ સલ નથી, એમ જે પુસ્ષ 
જાણુતેો હેય તે પ્રુસ્ષ, તેમાંથી કોઈ પણુ પદાર્થ લેવાની 
ઇચ્છા કરતો નથી, તેથી કામ્યના અભાવથી કામનાને 
અભાવ સિહ્ધ થાય છે. 

શિષ્ય-કામ્ય વસ્તુના અભાવથી કેવળ કામનાને। 
અભાવ થાય છે, કે અન્ય પણુ થાય છે? 

ગુશ્ઞ-હા, અન્ય પણુ થાય છે. જેમ કામ્ય વસ્તુના 
અભાવથી કામનાનેો અભાવ થાય છે, તેમ તેના યાગની 
ખુદ્ધિ પણુ થાય છે. ૧૩૪ 

જેમ ઈદ્રનલમાં “આ સવે માયાથી ખનાવેલું છે, 
એમ ન્નણુનારે। પુસ્પ, માયારચિત પદ્દાર્યોની ઇચ્છા કરતે 
નથી, પરંતુ તે તજવાની ઇચ્છા કરે છે; તેમ પુષ્પમાળા, 
ચંદન, આ, ધન, વૈભવ, આદિ સર્વે વિષયો, બહાને 
વિચાર કર્યા વિના સુંદર્‌ લાગે છે, પરન્તુ ભ્હમાને। વિચાર 
કરીએ તે તે સર્વે મિથ્યા જણાય છે. એવી રીતે 
વિચાર કરનારે પુસ્ષ વિષયોમાં પ્રીતિ કરતો નંથી, 
તેમ તેની ₹ચ્છા પણુ કરતે। નથી, પણુ દોષદટિથી તે 
સર્વને તજવા ઉચ્છે છે. ૧૩૮ 

અવતર્ણિકા-વિષચોમમાં શા શા દોષ રહેલા છે 
તે કહે છે. 

અયૌીનામગેને છેશસ્તથેવ ઘરિઘાઇને । 

સાશે હુઃલ વ્યયે જઃ પિમયોન્જશવારિળઃ ? રૂ૨ 

માંસવાંગાછિવાયાસુ યંત્રજોજેંડમયન્ઞરે । 

સ્રાચ્વસ્થિત્રંથિશ્ાજિન્યાઃ સિયા; જિષિવ શોમનમ્‌ 

ણ્વમારિછુ શાજ્ેજુ ટોપા; લમ્વજૂ પવશ્ચિતા$। 

વિજ્ૃશનનિશં તાનિ વય ટુઃસેશુ પત્તા ?૪? 

જુધવા પીચ્ચમાનોડવિ ત વિષ હશુમિચ્છતિ । 

પિદાજષ્વસ્તતુટ્‌ ઝાનજમૂટસ્તસ્તિઘહ્તતિ ૨૪૨ 

શબ્ઠાર્થ-ધન સેળવવામાં ક્લેશ, તેમ જ તેનાં 
રક્ષણુમાંએ ક્લેશ, નાશમાંએ ફુઃખ અને ખરચવા- 
માંએ દુઃખ, માટે ક્લેશ કરવાવાળાં ધનને ધિક્કાર છે; 
અને સ્નાયુ (આંતરડાં), અસ્થિ (હાડકાં) અને ગ્રંથિ- 
(સ્તન અને નિતંબ આદિની ગાંઠે)થી રેોાભતી 
સરીસ્પી માંસની પુતળીના, યંત્રની પેઠે ચંચળ 
ગમવા શરીરસ્પી પીંજરામાં સુંદર જેવું શું છે? એ 
સિવાય (વિષચના) ખીના દોષો શામાં સારી રીતે 


૨૮૨ 


પુરુષ $ુઃખોમાં કેમ ડુબે? માણુસ ક્ષુધાથી પીડાતા 
છતાં પણુ ઝેર ખાવાની ઇશ્છા કરતે! નથી, ત્યારે 
મિષ્ટાજ્નથી જેની ક્ષુધા નિવૃત્ત થયેલી હાય એવે 
અને તેમાં ઝેર છે એમ જાણુતો હોય તેવો વિવેકી 
પુરુષ તેને ખાવાને પંચ્છતેો જ નથી. ૧૩૯-૧૪૨ 
યન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-તે વિષય દોધ કયા છે, કે જેથી વિષયોને 
(યાગ કરવાની ઇચ્છા થાય છે ? 

ઝુરૂ-મ્રથમ તો હું ધનમાં જે દોષ છે તે કહું છું 
તે તું સાંભળ. ધન સંપાદન કરવા માટે વહાણમાં બેસીને 
પરદેશ જવું, અપરિચિત માણુસોની સાથે પરિચય કરીને 
વ્યવહાર કરવે।, નીચની સેવા કરવી, તેનાં કઠોર વચને 
સહન કરવાં, એ વગેરે ધન મેળવવા માઢે અનેક પ્રકારનાં 
કષ્ટ વેડેવાં પડે છે. કેટલાક ધન સંપાદન કરવા માટે 
ચેરી કરે છે, 'કેઢલાક હિંસા કરે છે, કેટલાક અસત્ય 
ભાષણુ કરે છે, કેટલાક ઢૉંગધતૂરા કરે છે, કેટલાક 
અનેક પ્રકારની કામના કરે છે, કેટલાક ક્રોધ 
કરે છે, કેટલાક થાપણુ ઓળવે છે, અને સર્વે પોત- 
પોતાના ધંધામાં ચારી કરે છે--એ સવેં ધન મેળવવા 
માટે કરવું પડે છે. એ મેળવેલા ધનનાં રક્ષણુમાં પણુ અનેક 
પ્રકાર્તી પીડા ને કણ છે. ધનવાનને ચો।ર્નો ભય રહે છે, 
રાજનો! ભય રહે છે, માતાપિતાનો ભય રહે છે, 
સ્ત્રીના ભય રહે છે, અને પુત્રનો પણુ ભય રહે છે. ધન- 
વાનને ધનનાં રક્ષણુની ચિતાથી રાત્રિ કે દિવસ સુખ 
થતું નથી, નિદ્રા આવતી નથી, ને ધનરક્ષણુની ચિતામાં 
રજ ર્‌ે।જ શરીર્‌ સુકાતું જય છે. 

“શિતાચિતે ઘમાને ર્લાધિસા તુ થિકૂનાપિયા । 
ચિંતા શીવ ૬૬ સે નિર્ગવિં રદ ચિક્ા ॥ 

ચિતા અને ચિતા બન્ને સમાન છે; તેમાં ચિતા 
ખબિન્દુએ કરીને અધિક છે; ચિતા જીવતાને બાળે છે, 
ને ચિતા નિર્જવને બાળે છે,' એમ કાઈ અવતુભવીએ 
કહું છે. ધન લઈ જતાં માર્ગમાં નને કોઈ ચોર મળે 
તો તે ધન લૂરીને મારી નાંખે છે, ધનવાનને ધનને 
ગર્વ થાય છે, તેથી તે બ્રાહ્મણુ, ગુરુ કે મહાત્મા કે!ધને 
નમતો નથી, તેમ સત્કાર પણુ કરતો નથી; ઉલટો 
અનાદર કરે છે, ધનવાન્‌ ધન સાચવવામાં પોતાને 
કાલક્ષેપ કરે છે, પણુ હરભજન કે સાનસંપાદન અથવા 
તો સત્સમાગમ કરતે! નથી, એવી રીતે ધનના રક્ષયુમાં 
અનેક અનર્થ તથા કષ્ટ છે. હુવે જને ધન વપરાય તોપણુ 
દુઃખ થાય છે, તેમ દાનપુણ્ય કરવુંએ ગમતું નથી. 
ધનવાન્‌ પોતાનાં સ્્રીષુત્રને પણુ ધત આપતો નથી, 
તેમ પોતાના ઉપયોગમાં પણ્‌ લેતે। નથી; તે જવ ચોળા 


શ્રી પંચદશી 
વિસ્તારથી કહ્યા છે. તેએને। નિરંતર વિચાર કરનાર 


| પ્રકર્ણુ 
થાળીને ખરચ કરે છે, કારણુ કે તે જાણે છે કે ખરચ 
કરવાથી ધન એછું થઈ જશે. એ તેતા કદ્રીપણાથી, 
ધરતાં માણુસો પણુ તેની ઉપર્‌ પ્રસન્ન રહેતાં નથી, તેમ 
ખહારનાં માણુસો પણુ તેની સાથે પ્રસન્ન રહેર્તા તથી. 
વળી ધનવાનને જ વ્યભિચારતનું, જુગારનું અને મઘપાનતું 
વ્યસન વળગે છે. કર્મજેગે તેથી ધનને નાશ થાય છે 
યારે મહાદુઃખ થાય છે. એ પ્રકારે સર્વથા અર્થ જ 
અનર્થનું મૂલ કારણુ છે. ભીષ્મપિતામહે યુધિક્િર્‌ રાજ 
પ્રત્યે કહ્યું છે કે, 
“'અર્યચ્ય પુરષો થાલો ફાલય્લ્યયો ન વ્ય ચિત્‌ । 
સિ શરમ મદ્ાઝ તિસોડસ્યર્મેગ ૈત્વેઃ ॥ 
પુરૂષ, અર્થનો દાસ છે, અર્થ કાધ્ટતતો દાસ નથી. હૈ 
મહારાજ | એ સય છે. જે માટે કોર્વોના અર્થથી હું 
છતાયે! છું.' અર્થ શખ્દનો અર્થ પ્રયોજન પણુ થાય 
છે, તેમ “વિષયે!' પણુ થાય છે, ૧૩૯ 
એ જ પ્રમાણે સ્્રીતા દોષ પણુ છે. પ્રથમ તે 
વિવાહ કરવામાં જ ધનને। વ્યય થાય છે; ને લમ વેળાએ 
પણુ સ્રીને લીધે જે અનર્થ યવાના છે તે ઢોલ વનડી 
જણાવે છે, ૭તાં મૃઢ પુર્પ ચેતતો નથી. સ્રી ધરમાં 
આવી કકે થઈ ચુક્યું: માબાપ, ભાઈ, સગાં સ્નેહી સર્વમાં 
સ્નેહ ઓછે થઈ જય છે. કહેવત પણુ છે કે, “પૈસો 
માર્‌! પરમેશ્વર ને બેરી મારે ગુરુ; સાધુ સંત તો કેયા 
છોફર્‌ાં, સૈવા કોની કરં? તેમ સ્ત્રીના સહવાસથી 
ધર્મમાં આદર ઓછે રહે છે. સ્ત્રીના સહવાસથી કશ્યપ 
ત્રડધિ જેવાએ પણુ ભૂલ ખાધી, તે સંધ્યા વખતે દિતિને 
ગર્ભાધાન કર્યું હતું; મોહિની સ્વરૂપને જેઈ મહાદેવજી 
પણુ મોહ પામ્યા હતા. એમ જ સ્ત્રીની ઇચ્છાને શરણુ 
થવાથી પુષ્કળ ડલેશ ભોગવવા પડે છે. સ્રીના સહ- 
વાસથી હરિભકિત કે આત્મશ્રેય કંઈ પણુ થઈ શકતું 
નથી. વળી 
“અનસ શાઇલં માયા જર્શસ્યમસિજોમિસા ॥ 
અશોચિત્વં નિર્દ્યસ્વં શીળાં ટયા: સ્વમાયગાઃ । 
ભસસય ખોલવું, વગર્‌ વિચાર્યું કાર્ય કરવું, માયા કરવી, 
મૂર્ખતા બતાવવી, અતિલેોભિયા થવું, અપવિત્રતા રાખવી, 
નિર્દથતા રાખવી, એ સ્રીએના રવાભાવિક દાયો છે, 
એમ મહાત્માએ કહે છે. એ સરીતા સહવાસથી ઝેટ- 
લાક દોષો! પોતામાં પણુ આવે છે, અને તેથી પણુ 
અનર્થ થાય છે. એવી રીતે સ્ત્રી સ્વ અનર્થ અને 
કટ્ટનું કારણુ છે. જે સ્ત્રીની સુંદરતાનો વિચાર કરીએ 
તો તે હોલના પોલ જેવી છે. જેમ ઢોલ ચામડાથી 
મહ્યો હોય છે તેથી સુંદર દેખાય છે, ને શખ્દો કરે છે, 
પણુ અંદર્‌ કાંઈ નથી; તેમ સ્રી પણુ ચામડાથી મઢેલી 
પુતળી છે તેથી જ સુંદર્‌ લાગે છે, પણુ અંદર્‌ તો લોહી, 
પર તે વિક ૮ ભર્યા છે. તેતામાં એકે ઉત્તમ પદાર્થ 


હમું] 


નથી. સ્તન, નિતખ અને નેત્ર આદિ અવયવેથી સ્રી 
સુશોભિત જણાય છે, પરંતુ તેના વિચાર કરીએ તે 
તેનામાં એકે અવયવ ઉત્તમ નથી. સ્તન અને નિતંબ 
તો માંસના પિડ છે, નેત્ર કડાં જેવો પદાર્થ છે, તેનું 
સધળું શરીર હાડકાંને ચામડાંનું પાંજરં છે, જે આંતરડાં- 
વડે બાંધેલું છે, અને તેમાં સર્વત્ર માંસ ભરેલું છે, ને 
નાડીઓદ્દારા સધિર્‌ વહે છે. બેશક, સ્ત્રી એક માંસની 
પુતળી જ છે. તેનું શરીર યંત્રના જેવું અસ્થિર છે. રૈ 
મુમુક્ષુ! એ સરીતા શરીરમાં શું સુંદર છે? એ તે 
કામી પુસ્ષરોને મોહથી જ સુંદર્‌ દેખાય છે. ૧૪૦ 


'લરવાંલરશચાવ્વાંશ ૧૫% જસયા વિજોચને । 
લમાજોજય્‌ (રપે શેવ જિં ઝુથા વર્ચિજસિ ॥ 

જે સ્રીના શરીરમાં કાંઈ પણુ સુંદર હોય તો ત્વચા, 
માંસ, સ્ધિર, અશ્રુજલ અને નેત્રને જૂદાં પાડી જે, 
વ્યર્થ શું મોઠુ પામે છે ? એવી રીતે યોગવાસિઇ, 
અધ્યાત્મ રામાયણુ આદિ અનેક શાસ્ત્રોમાં સ્ત્રીના દોષે- 
નું વિસ્તારથી વિવેચન કર્યું છે. એવા દોષને! નિરંતર 
વિચાર કરનાર પુરષ દુઃખમાં નિમમ થતો નથી. 

હૈ વત્સ ! આ અસાર સંસારમાં વિષયોના સંગથી 
બરણા અનથોં થાય છે; ધર્મ, અર્થ વગેરેને મોટી હાનિ 
પહાંચે છે, અને દુઃખપરૈપર્‌ામાં વધારે થતો નય છે. 
વિષયોના સંગમાં રહેલા ભર્ચ્હુએ કંટાળીને ઉદાસવૃત્તિથી 
પોતાના જે જે ઉદ્ગાર! કાઢ્યા છે, તે ખરેખરા મનન 
યોગ્ય છે. હું તને તેવું આખ્યાન કહું છું, તે તું ધ્યાન 
દઇને સાંભળ. 

પૂર્વે ભર્ચ્હુ નામનો, 'કેઇઇએક ર્‌ાજને। મુખ્ય મંત્રી 
હતો. રાજ્યતંત્ર સધળું તેના જ હાથમાં હતું. ખીન્ન 
મંત્રીઓ તેના તરફ દેષભાવથી વ્તેતા હતા. તેઓ તેને 
ર।જટ્ટારમાંથી પગ ફાઢવા માટે અનેક છળપ્રપંચો 
રચતા હતા, પરંતુ તેમાં તેઆ ફકૃતકૃય થતા ન હતા. 
રાજાની તેના ઉપર ગાઢ પ્રીતિ હતી-તે એટલે સૂધી 'કે 
ખવ્વેનાં ખોળીઆં નૂદાં હતાં, પણુ જવ જૂદા ન હતા. 
રાજ્યમાં તે મૈત્રીનું જ કર્યું થતું હતું. તે ઉપરથી ખીન્ન 
મંત્રીમંડળે મંત્ર કરી, કેટલાએક શત્રુઓને ઉશ્કેરીને, 
પોતાના રાન સામા બળવે। કરાવ્યો. શત્રુઓની ધાડ 
પોતાના ઉપર્‌ ચટી આવી છે એમ સાંભળીને, રાન્નએ 
સધળા પરાક્રમી મંત્રીમંડળની એક સભા ભરી, અને 
તેએનતે આસા કરી ક, “તમે હમણાં જ ધાડપાડુએ 
ઉપર્‌ ચઢી નન, અને તેઓને ઢાંકી કાઢો.' તે સાંભ- 
ળીને સર્વ મંત્રીઓ બોલી ઉઠયા, “રાજાજી | આપ સદા 
માનઅકરામ આપતી વેળા ભર્ચ્ઠુને જ ખબોલાવે। છે 
અને આવે સંકટને સમયે, કાળના મ્હોડાર્માં અમને 
સેકલવા તૈયાર કાં થયા છે? “આ વખતે ભચ્કેને 
કમ નથી મોકલવા ?' ભચ્છે પણુ સભામાં હાજર 


તૃસિદ્ીપ 
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હેતો. તેણું નખ્રતાપૂર્વક હાથ ન્નેડીને કહયું, 'ધરાધિપ ! 
બજે આપની આગ્તા હોય તો હું હમણાં જ ચઢી 
જઉં, અને ધાડપાડુને શિક્ષા કર.' પછી રાનનએ 
ભર્ચ્હુને કહ્યું, “લીક, તમે ધાડપાડુઓની સામે ચઢી જએ, 
અને તેઓને શિક્ષા કરે।.' રાજાની આન્તા થતાં જ 
ભર્ચ્હું તુર્ત ધાડપાડુઓની સામે ચઢયો, અને તેઓને 
સંહાર કરીને, ખેડુતોને તથા વ્યાપારીને સંકટમાંથી 
મુક્ત કર્યા. 

ભર્ચ્ડુએ શત્રુઆના ઉપર વિજય કર્યો છે આવી 
વાત સાંભળીને, ખીન્ન મંત્રીઓના હદયમાં વેર્‌ાનળ 
વધારે પ્રકટી નિકળ્યો. તેઓ રાજનની પાસે જઈ મરી 
મીડું ભભરાવી, ખોટું સાચું ખોલ્યાઃ-“મહારાજ ! ભર્ચ્ઠુ 
તો શત્રુઓની સામે લહતાં માયો ગયો છે; અને આપણું 
કાર્ય બગશ્યું છે.' મંત્રીઓના મુખષી એવા સમાચાર 
સાંભળીને, રાજાએ ભચ્હુતી જગ્યા ઉપર તુરત નવે 
મંત્રી નિમ્યો, અને તેને છત્ર, સુખપાલ, પંખો વગેરે 
મંત્રીની પદવીને છાજતાં ઉપકરણ્‌। આપ્યાં. પછી સધળા 
મંત્રીઓએ એવી કપટયુક્તિ રચી કે, સ્વમામાં પણુ 
રાનનને ભર્ચ્હુ સાંભરે નહિ. ભર્ચ્ડુ, પોતાના પ્રતિપક્ષી 
મંત્રીઓની કપટતીતિ જણી ગયે અને તેથી તેણે મતમાં 
વિચાર્‌ કર્યો કે, “જે રા”ન સારાસાર સમજતો નથી, 
તેવાની સેવાથી શું ફળ? હમણાં રાજમાં શઝુપહ્ષનું 
યલણુ છે, તેથી શત્રુઆ રાજાની પાસે મને જવા દેશે 
નહિ, અને કદાચ હું જવાનું સાહસ કરીશ તે મારે 
રહ જેખમમાં આવી પડશે.' આમ વિચારી તેણે 
ઉદાસીન થઈ તપસ્વીને વેષ ધારણુ કર્યો, અને વનમાં 
રહેવા લાગ્યો. પછી વનમાં રહી તે વિચારવા લાગ્યે। કે:- 


મેં આજ દિવસ સૂધી સર્વ પદાર્થો ભોગવ્યા, દેહ 
અને પંદ્રિયાો પણુ નિરોગી રભ્રાં; રાજને ધણીરણી 
થઈ રલ્ો; અને હાથીની સુંઢ જેવી નંગવાળી, મૃગ 
ખરી જેવી ગુલ્રસ્થાનવાળી, સિહની 'ેડ જેવી પાતળી 
કમર્વાળી, હરણી જેવાં ચંચળ નેત્રવાળી, કમળ જેવાં 
મુખવાળી, અલસીના ૪ુલ જેવી ઠુડપચીપર્‌ ભૂરાં 
છઠંદણાંવાળી, તલ જીલ જેવી નાસિકાવાળી, ચંપા જેવાં 
સુંદર્‌ સુવાળાં શરીર્વાળી, પાકા ઘીલેડડા જેવા હોઠ- 
વાળી, દ્વાડમ ખીજ જેવા દાંતવાળી, ખીલા જેવાં કડિણુ 
ને સ્થિર સ્તનવાળી, લાલકંદ જેવી પાહાનીવાળી, ઠંસગતિ 
જેવી ચાલવાવાળી, કપાત જેવા કંઠંવાળી, કોયલ જેવી 
મધુરી વાણીવાળી, ને સૈર્પીંછ જેવા વાળવાળી સુંદર્‌ 
તરણી જે મનમાં મોહ ઉપનવે છે; અરે | સાગર જેમ 
ગંગા ઉપર્‌ મોહિત થઇને સદા તેના 'સંગર્માં રહે છે 
તેમ જેનો સહવાસ ર્સિકજનોા નિય ઇચ્છે છે એવી, 
તથા અહ્યાએ નિર્માણુ કરેલી સ્વર્ગની અપ્સરા તિલોત્તમા 
જેવી ઓને મેં કેોઈપણુ દહાડો લાગ કર્યો નથી. 


૨૮૪ 


તેમ જ ખીર્ના પણુ આભોગનાં ઉપકરણ્‌। ખહુ જ ભ્ઞાવથી 
ભેોગવ્યાં છે, છતાં પણુ હજી મને વેભવેના સંબંધમાં 
તૃપ્તિ યઈ નથી એ શું? અરેરે! વેશવેો! ભોગવતાં 
ભોગવતાં મરણુ પણુ નિકટ આવી લાગ્યું લાં ચુધી 
આંખ જ ઉબ્રડી નહિ! ધિક્ાર છે મારા જેવા કામ- 
ભોગમાં રચ્યાપચ્યા રહેતાર મૂર્ખને | 

હું આજ દિવસ સૃધી ભગમાં જ લંપટ થઈ રહ્યો 
છું, હાય ! હાય ! તે સ્થાન તો માંસના ઉપર લપેટેલે 
એક ચામડાના કટકો છે. તેમાંથી શાત દહાડો મૂત્ર 
ઝર્યા કરે છે, અને મહિને મહિને ત્રણુ વિના પણુ દુગધ- 
વાળુ લોહી પકડ્યા કરે છે, એવાં અપવિત્ર અને ગંધાતી 
મોરીના કરતાં પણુ હલકાં સ્થાન ઉપર, મને કેટલે 
બધા મોહું થયો હતે ! કવિ લેકે સ્રીઓની નનંગને 
હાથીની સુંદની અને 'ળના સ્તંભની ઉપમા આપે છે 
પરંતુ તેમાં તેની મોટી મૂર્ખતા છે. સ્રીની નનંગ, માંસ, 
લોહી અને હાડકાંના એક જથ્થો! છે, અને ગુશદ્રિય- 
માંથી ગળ્યા કરતાં મૂત્રવડે તે સદા ભીંની ર્હે છે, તથા 
રાતદિવસ વાસ માર્યા કરે છે. તેમ જ આના નિતંબ- 
(હગરા)તાં પણુ કામીએ વખાણું કરે છે, પરંતુ તેમાં 
પણૂ તેએનું અજ્ઞાનજ છે. તે નિતંખો ઉંચા અને 
ઉપરથી રમણીય દેખાય છે ખર્‌ા, પરંતુ તે બત્વેની 
વચ્ચે નરકના વાસ મારતે! ખાડે આવી રહેલે। છે, 
જેમાંથી નિરંતર્‌ નરક નિકળ્યા કરે છે. અરેરે ! આના 
ઉપર જેએ આસકેત ધરાવે છે તેનામાં અને નરકના 
કીડામાં કંઈ પણુ ભેદ છે ખરે? જર્‌ા પણુ નહિ. 
કામી જીવા નરકકુડના કીડા છે. થુંક તથા લાળથી 
ભીના, સના હોઠૅને, જરા પણુ ગ્લાનિ ન લાવતાં સેં 
મારા મોઢામાં લીધા. અરેરે |! મતે ધિકાાર છે! જે 
સ્્રીને જેતાં જ મદ ચઢે છે તે સ્્રીતું સેવન કરીને, 
મેં પવિત્ર અને અપવિત્રપણાનો વિવેક યજ દીધો છે, 
અરેરે | આટઆટલા દહાડા વિષયે ભોગવ્યા, તાપણુ 
મને જરાય તૃપ્તિ થઈ નહિ, પણુ ઉલડું તેને માટે 
વિશેષ લાલસા થવા લાગી, અને તેની લગનીમાં ને 
લગનીમાં સમીપમાં આવેલા ફાળનું પણુ મને ભાન 
રહ્યું નાહ. હવે તો નરકની ખાઇરૂપ નારીને! યાગ 
ફેરવો જ યેગ્ય છે. 

હું ધારતો હેતો કે એકવાર ખટરસને સ્વાદ લઈ 
લઇશ એટલે પછી કેઈ પણુ રીતની લાલસા મને રહેશે 
નહિ. તેથી મેં ભાતભાતનાં ભોજને।, બરી, પેંડા, દુધ- 
પાક, દહી, દુધ, ધી, ચોખા, અચ્છાં અચ્કાં શાક, ચટણી 
ચટાકા, વગેરે વિવિધ ભોજને। કર્યો, છતાં પણુ મારે 
જીહ્ધાર્સ શાંત થયો નહિ. ઉલડું મને જહ્દાર્સ માટે 
વધારે ને વધારે લાલસા થવા માંડી, માટે હવે તો 
શરીરને «થા પોપપવું જ નહિ. વનનાં કંદફળેથી પણુ ક્ષુધાની 


શ્રી યંચદ્દશી 


| પ્રકરણુ 


નિર્શ્ત્ત ન્યારે થાય છે, ત્યારે ક્રુધાનિદૃત્તિ માટે ખોનની 
ગંર્‌જ શા માટે કરવી? પર્વતોની ગુફાએ રાતદિવસ 
ખુલ્રઃ જ રહે છે, તો હવેલી અટારી માટે રાજાની ગાંડગુ- 
લામી શા માટે કરવી? શિલારૂપી સેજ તેયાર છે, હા- 
થરૂપી ઓસીકુ હાજર જ છે, ખોબારૂપી પાત્તો પણુ 
પોતાના સ્વાધીનમાં જ છે; પાણીનાં ઝરણાંએતર પણુ ચારે 
તરક ભરેલાં છે, વિશેષ શું જઇએ છે ? જ્યાં આગળ કોઈ 
પણુ રેકનાર્‌ નથી, આવા સ્વતઃસિદ્ધ દિવ્ય વેભવે। તજને, 
ગ્રામ્ય તુચ્છ વૈભવે। માટે શા સારુ રા”ાની આગળ દીનતા 
કરવી ? હવે તો। સર્વ ભાગોને તજને મનને મારવું કે જેથી 
વિષયોને માટે લાલસા થાય જ નહિ ! વિષયોના ઉપ- 
ભાગ કરવાથી વિષયોની કદી પણુ શાંતિ થતી નથી, 
પણુ વિષયેતે। ત્યાગ કરવાથી જ વિષયોની શાંતિ થાય 
છે. સ્તી, પુત્ર, ધત અને ખીન્ન સાંસારિક પદાથો, 
જેમ જેમ મળતા ન્નય છે, તેમ તેમ તેને માટે વધારે 
લાલસા થતી નય છે, સ્ત્રી રાતદિવસ મધુર્‌ સધુર્‌ 
વચને! બોલીને પુસ્ષને મોહિત કરી નાખે છે, ને મૂહ 
પુસ્ષ તેનાં સુંદર્‌ અવયવો અને મધુર્‌ મધુર મંદહાસ્ય- 
વાળાં વચને ઉપર મોહિત થઇને, સમીપમાં આવેલા 
કાળને પણુ જૈતો નથી. સ્ત્રી, પુસ્ષને મોક્ષ માર્ગમાંથી 
ચલાયમાન કરી નરકની ખાઈમાં નાખવાતે તેયાર કરે 
છે. આનાં વયને। ઉપરથી મીઠાં લાગે છે, પરંતુ પરિ- 
ણુ।મે વિષતું કાર્ય સારનારાં થઇ પડે છે. ૭તાં હું પણુ 
તેજ સ્રીના સંગમાં ર્‌હીતે, કામાંધ થવાથી, ર્‌ાત- 
દિવસ સાંસારિક સુખ ભોગવવામાં મંશ્યો રહ્યો, જેથી 
મારં સર્વ આયુષ્ય નિરર્થક નિકળી ગયું, ર્‌ ! મૃત્યુ 
મારા મુખ આગળ આવીને ઉભુ રહયું, તેતું પણુ મને 
ભાન રહ્યું નહિ. 

જેની સ્રી ઝુસૂપડી હેય છે તે સંતાપ ફરે છે %, 
“હે પ્રભુ ! કીયા પાપનું મને આ ફળ મળ્યું છે! એ 
બે[લે છે તે જાણે ગધેડી ભૂકતી હોય તેમ લાગે છે; 
એતું નાળીઆ જેવું મોં જેઇને મતે ધધડીને તાપ 
આવે છે; તે ઝુવેણુ સાંભળીને તે કપારે। છૂટે છે.' 
પણુ એનાથી વધારે પીડાકારક તે! સુરૂપવતી સ્ત્રી છે. 
તેની ચળકતી ચામડીથી પ્રિયના ધર્મ અને અર્થતે નાશ 
થાય છે. ખરેખર સ્ત્રીનાં મીઠાં વેણુ ઝેરના લાડુ જેવાં 
છે, જે જમીને પુસ્ષ અંધ થઈ, એકલી કામિની વિના 
અન્યને ન્નેતો જ નથી. જેમ પીંજરામાં રહેલો પોપટ 
શીખવ્યું ખોલે છે, તેમજ આ મૂર્ખ પુસ્ષ નારીને 
નચાવ્યો નાચે છે; અતે જ્યારે બંનેતું મન લદબદ 
થઈ જય છે, જ્યારે મદનરૂપ મદિરાનેો મદ જગે 
છે, થારે લજ્જરહિત બની, વસ્તનો ત્યાગ કરી, 
ઉન્મત્તપેરે પ્રણે છે, ને દારુડિયા જેમ ગંદી જગામાં 
લોટયા કરે છે, તેમ નરનારી બંને આંધળાં થઈ 


૭મું] 
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મલિનસ્થાતમાં પ્રીતિ કરી, એકબીજામાં લીન થઈ 
યં છે. હાય | મદનવશ પુરુષની ખુદ્ધિ નાશ પામે 
છે | તે જેતો નથી કે, આ ધરતી છે %ે બહારની છે, 
ઉંચ છે કે નીચ છે, ગોરી છે કે કાળી છે, તે જ 
નેતા નથી. સ્રી પણુ મદનવશથી બાવરી ખને છે; 
તેથી જેના પરિણામે સંતાપ મળે છે તે છતાં તેને 
સુખતું સરોવર નણી, તેમાં આનંદ લે છે. સુંદર્‌ 
સુંદરી જ સર્વ સુખની સંહારણી છે, તેથી તેના યાગ જ 
સુખદાતા છૈ. જે પુસ્ષ સ્વજૂપવતી સ્્રીમાં અનુરાગ 
કરી તેમાં જ લપટાઈ રહે છે, તેએ આલ્લોક તે પરલે।ક 
બંનેથી ભ્રષ્ટ થાય છે. રે! રે આ સ્ત્ર ખેડુત છે, તેને 
પરણી બળદિયો છે. એ ખળદનાથને એવો નાથ્યો છે, 
તે જરા પણુ ચસી શકતો નથી. અરેરે ! હુંએ નથાયો।, 
એ મારી કેટલી બધી મૂર્ખતા ! હું જે કંઈ ધન એકઠું 
કરતા હતો તે મારા વડીલે અને માતપિતાને આપતો 
નહિ, પરંતુ તે સર્વ મારી સ્ત્રીને સૌપતો હતે, સવૉ- 
ત્તમ પદાર્થ તેને જ એકાંતમાં હુસી હસીને ખવરાવતે 
હતો, સારાં વસ્રા અતે આભૂષણ્‌। પણુ તેને જ પહે- 
રાવતો હતો, અને તેતી જ સેવામાં પરાયણુ રહેતે 
હતો. આ સર્વ મોહનું જ પરિણામ હતું. અરેરે! મેં 
સ્રીના સંગમાં રહીને જે બળ અને ઉત્સાદુદાયક મારું 
વીર્ય હતું તે પણુ ચુમાવ્યું. તેનાથી શરીર તેજસ્વી 
અતે જાગૃત રહે છે, અને કોઈ પણુ કામ ઉત્સાહથી 
કરવાની ઇચ્છા થાય છે. આવી વીર્ય જેવી ઉત્તમ વસ્તુ 
પણુ મેં આના સંગથી ચુમાવી દીધી છે. ધિક્કાર છે | 
જેમાં અધિક વીર્ય હોય છે તેમાં સુંદર કાન્તિ ને રૂપ 
હોય છે. વીર્ય જ શરીરતો રાન્ન છે. જેના વીર્યને 
નાશ થતે। નથી તેના શરીરમાં પલિયાં આવતાં નથી ને 
બળ જતું નથી. જે વીર્ય ખસ્યું તો યોગીએ પણુ 
ભ્રદ્ટ થાય છે. આવાં ઉત્તમ વીર્યને સ્રી સહજમાં 
છીનવી લે છે; અને જેમ ખેડુત, શેરડીને વારંવાર 
'ાલાહુમાં ધાલી પીલી તેનો રસ ખેંચી લે છે, તેમ 
સ્રી ત્રિયને બાથરૂપી 'કોલાહમાં દખાવી, તેના વીર્યને 
ખેંચી લે છે; અને જેમ ખેડુત ન્યાં સૂધી તે શેરડીમાં 
સહજ પણુ રસ હોય છે લાં સૂધી તેને કેલાહમાં પીસ્યા 
કર્‌ છે, તેમ જ્યાં સૂધી વીર્યને છાંટો રહે છે યાં સૂધી 
પ્રિયને બાથમાં રાખી સરી પીસ્યા કરે છે; અતે જ્યારે 
શેરડીના ઝુચામાં કશે સાર રહેતો નથી લારે તેને 
ખાળી ઝુંકે, તેમ જ્યારે પુસ્ષમાંથી પુસ્પાર્થનો નાશ 
થયલો જેય છે ને તે શબ જેવે। જ્રીઠકો જણાય છે યારે 
તેને કડવાં વેણાથી ખાળે છે કે, “હવે તમારામાં તે શું 
પુસ્ષાર્થ બળ્યું છે ? જે સ્તરૂપવાન્‌, ધતવાન્‌ ને બલવાન્‌ 
હોય છે તેનાપર સ્રી વારી નય છે; પણુ તેનાં ધન, 
સૂપ, ને બળને નાશ ઝીધા પછી, તેના સામા તે થૂંકતી 


પણુ નથી. અને કદાચ લાજ વગરતે। થઇને પુરષ તેની 
પાસે જય છે તો! આ મ્હૉહ્ૂડી ગાળા ૬ઈ, નાકનું 
ટેરવું ચઢાવી, મૉઠુ મરડી એવે! મીન્નજ કરે છે ૩, 
પેલે પુસ્ષાર્થહીન ભ્રયથી જ્ઞાગી જ જાય છે. પુસ્ષનો 
અપ્રતિમ પ્રેમ છતાં, આ નિષ્ઠુર નારી, તેના પ્રેમને 
ખદલે! કેવો આપે છે? તે તેને જુકી બીનને ભજે 
છે. તેનું હદય મહા કઠોર છે. ૨ તે વિદ્યાવાનની 
વિધા ભૂલાવી દે છે. શ્રુતિ, સ્મૃતિ, ગીતા, પુરાણુ, 
ન્યાય ને સકેળશાઅથી નિષ્ણાત હેય તે પણુ આથી 
જીતાયે છે. બાજીગર વાંદરાને જેમ નચાવે છે, તેમ આ 
પુસ્પતે નચાવે છે. પંડિત પણુ સ્રીના નયતશરમાંથી 
ખચતા નથી. એ સમી, જેમ શેઠે ચાકરપર્‌ હુકમ કરે 
છે તેમ, આ ઠાકુર ચાકરતે હલાવે ચલાવે છે. આનાં 
કટાક્ષ બાણુથી જેનાં શરીર વિધાય છે તેનાં કાલજાં 
સીધાં હોતાં નથી. પુરષ આ્રીના સહવાસથી ધર્મ અધર્મ, 
પાપપુણ્ય, સુખદુઃખ, ને સગાં સ્તેહી સોતે વિસરી 
જાય છે. હવે આ લય દુઃખસાગરમાંથી તે કેમ 
તરી શકે ? સ્વક્ીયા, પરકીયા ને સામાનન્‍્યા-વેશ્યા 
સર્વે નારી નર્‌કતી ખાણુ છે. એમાં જેને સ્નેહુ છે 
તેને ધિક્કાર જ છે! રૈ મને પણુ ધિકાર છે, કે એ મે 
પહેલે વિચાર્યું નહિ. 

પુત્રે પણુ સંસારમાં બણા। દુઃખદાયી થઈ પડે છે. પુત્ર 
ન હોય તેને માટે રાતદિવસ દુઃખ થયા કરે છે, અને 
કાઈ પણુ વાંઝીયાં કહેશે આવે। મનમાં ભય રહ્યા કરે છે. 
તેથી મવુષ્ય પુત્રની પ્રાપ્તિ માટે અનેક ઉપાયે। કરે છે, એમ 
ઉપાય કરતાં માંડમાંડ પુત્રનો જન્મ થાય છે તો તેને ઉછે- 
રતાં મહાકણ પડે છે. કીકાભાઈ પડી જશે,તેને કોઈ મારશે, 
તે તરસ્યો। થયે હશે, તેને ભૂખ લાગી હુશે માટે જમાડે।, તે 
રડે છે માટે તેને બહાર ફેરવો, વગેરે અનેક ચિતાએઓ 
રાતદહાડે। થયા કરે છે, આમ અનેક કષ્ટો સેવીને 
પુત્રને ઉછેરવા પડે છે. જે તે માંદો પડે છે તે તેને 
માટે વળી અનેક જતિ, યોગી, ભુવા વગેરેની સૈવા કરવી 
પડે છે, છતાં પણુ ખાજી હાથ રહેતી નથી. પુત્ર મર્‌ણુ 
પામે છે તો તેની પાછળ તેનાં માતાપિતા પ્રાણુ તજ- 
વાને પણુ તયાર થાય છે. આટલું છતાં પણુ પુત્ર 
મોટા થયો એટલે તે નારીને વશ થઈ બેસે છે. જે 
માખાપે જન્મભર તેની જ સેવા કીધી છે તેમને તો 
આ પુત્રને પાણી પાવું પણુ ભારે પડે છે. રાત્રિના પેલી 
આ તેતે ભમાવે છે કે, “સાસુજીએ આમ કહ્યું ને સસ- 
રાજીએ આમ ગાળ દીધી.' થઈ ચુકયું. તેના મિભ્નજ 
ગયો. તે કુપુત્ર હોય છે તે પ્રભ્નાતમાં જ ઉઠી, માતા- 
પિતા, કે જેમને મસ્તક નમાવી પ્રણિપત કરવાને તેમને 
ધર્મ છે, તેની ગાળાથી પૂજ કરે છે, નેપછી માખાપતું 
ધન લઈ જૂદો રહી, તેઓને કદી પણુ સંભારતે। નથી. 


૨૮૬ 


શ્રી પંચદશી 


| પ્રકરયુ 





પુગ્રાથી જે સુખ માને છે તે મૂઢશાહે છે એમાં શ્રાક 
નથી, માટે મને તો પુત્રાદિકમાં પણુ સુખ જણાતું નથી. 

ધનનો સંગ કરવાથી પણુ અનેક વિટંબણુાઓ 
ભોગવવી પડે છે. ધન મેળવવા માટે અનેક સાચાં- 
ખોટાં કરવાં પડે છે. તેને સમય ઉપર્‌ જતિના 
અને કુળના ધર્મોતે પણુ જલાંજલિ આપવી પડે છે, 
છતાં પણુ જેટલું ભાગ્યમાં હોય છે તેટલું જ ધન મળે છે. 
ધારે। % ધત મળ્યું, પરંતુ ધન મળ્યા પછી પણુ કંઈ 
વિર્શ્ચાતિ લેવાના સમય આવતો નથી. તે મળેલું કવી 
રીતે સાચવવું, તેમાં વધારે! કેમ કર્‌વે।, કોઇને યાં વ્યાજે 
મુષ્ટીશું ને તે દીવાળું કાઢશે તે। રું કરીશું ? વગેરે વિચા- 
શના વમળમાં ધનવાનનું મન રાતદિવસ ધેોળાયા કરે 
છે. આખરે અણછુટકે કહો કે લોભથી કહે, પણુ ધન 
ખીનાને યાં વ્યાજે આપવામાં આવે છે, અને કાળદુકાળે 
'*ૃ ભીડને પ્રસંગે તે દીવાળુ "કે કે આપત્તિમાં આવી 
પડે છે કે સધળું ધન નય છે. જે કે તે ધન ધન- 
વાનના ઉપભેોગમાં આવતું ન હતું, પરંતુ તેના ઉપર્‌ 
પોતાની મમતા હતી ને તે ધન મારં છે, હું આટલા 
લાખને ધણી છું, આમ તે પોતાના મનમાં મિથ્યા 
માની ખેઠ હુંતો. તે માન્યતા માત્ર હમણાં એઇછી થઈ 
જવાથી, તે રડવા અને મુટવા માંડે છે, અને પોતે અજર 
અને અમર છે, છતાં દું મરી ગચે। રે, એમ ખુમખરાડા 
પાડીને, બાળકની પેઠે આલેટે છે. કહે! યારે ધનમાં 
શું સુખ છે ? અરેરે ધનને પણુ ધિક્કાર છે! 

આ પ્રમાણે સંતાપ કરીને આ, પુત્ર, ધન વગેરે 
સાંસારિક શિથ્યા પદાથો ઉપરથી ભચ્છેએ મમતા ઉઠાવી 
લીધી, અને એકાંતમાં જઇને પરમાત્માનું મનન કરવા 
લાગ્યો. માટે, હે શ્ષ્ય ! તારે ભચ્હુના દષ્ટાંત ઉપરથી 
એ સમજવાનું છે કે, આ સંસારમાં સ્તી, પુત્ર, ધન, 
ખગ, ખગીચા વગેરેને જેમ ઉપભોગ લેવામાં આવે 
છે, તેમ તેમ તેના ઉપર્‌ વધારે લાલસા વધતી જય 
છે, અને તે તે વસ્તુ સંપાદન કરવામાટે પ્રયત્ન કરવો 
પડે છે; ને પ્રયત્નમાં જે વિધાત થાય છે તો તેમાંથી 
ક્રેધ ઉત્પન્ન થાય છે, અને કોધથી ખુદ્ધિનો નાશ થવાથી, 
સારાસારને। વિવેક ન રહેવાથી, નાને પ્રસંગ આવી 
પડે છે. એટલા માટે, શાસ્રકારો કહે છે કે, કનક, 
કામિની અને પુત્રાદિક ઉપર આસક્તિ રાખવાથી પરિ- 
ણુ।મે નરકમાં પડવું પડે છે, માટે, જળકમળવત્‌ વ્યવહાર 
જેટલો જ તેઓની સાથે સંબંધ ર્‌ાખવે. 

મોહથી જ સર્વ દુઃખ પ્રાપ્ત થાય છે. એ મોહ વિષ- 
યતી સુંદરતાથી થાય છે, માટે પ્રથમ વિષયનાં સ્વરૂપને 
વિચાર કરવો. આનું સંપૂર્ણ શરીર સુંદર્‌ પ્રતીત થાય 
છે, પણુ તે વિચાર વિના જ. જને તેને વિચાર કરીએ 
તો તેમાં કાંઈ પણુ સુંદર્‌ જણાશે તહિ, જે સ્તન અને 


નિતંબ અતિ સુંદર અને મોહ કરવાવાળાં હોય છે, 
કામી પુર્ષા જે નેત્રને કામના બાણુની ઉપમા આપે 
છે, અને જેથી કામી પુસ્ષનાં હૃદયો વિંધાય છે; જે 
ચરણુને કમલની ઉપમા આપી છે, અને હાથને નવ- 
પક્લવવનતી ઉપમા આપી છે, તે જે આનાં શરીરથી જુદાં 
થઈ પડ્યાં હોય તો ડું કોધ્ને જેવાં ગમશે ? નહિ જ; 
તે ઉપર દૃદિ કરવાની પણુ ૪ચ્છા થશે નહિ. માટે 
તેમાં વ્યર્થ મોહ કરી પતંગિયા માપક ૪વ પડે છે 
એનાથી વિશેષ મૂહતા શી હશે ? ૧૪૧ 

જે પુરૂષ ભ્રુખથી આકુળવ્યાકુળ થયો હેય, તે 
પુરુષને કોઈ ઉત્તમ ભોજન લાવી આપે, અને કહે કે, 
“આમાં તો છેર્‌ છે, તું ખા, તારી ભુખ મટશે. હુવે 
જે કે ભોજન ઉત્તમ છે અને પોતાને જુખ પણુ લાગી 
છે, ૭તાં પણુ એ વિષવાળાં ભોજનને તે શું ખાશે કે ? 
નહિજ ખાય. એમ ભુખ્યો માણુસ પણુ ઝેરવાળું 
ભાજન જમશે નહિ, તો મિષ્દાન્નથી જેનું પેટ ભરાયું 
હેય તે પુરષ નણીજેઇને વિષવાળું ભોજત કેમ 
ખાશે? તેમ જ વિષયમાં દોષદશેનત થવાથી અજ્ઞાની 
પુરૂષ પણુ વિષયોને ઇચ્છે તહિ, તો પછી જ્તાની પુસ્ષ 
તો કેમ જ ઇચ્છે? ૧૪૨ 


જ્ઞાનીને પ્રીતિ વિના પ્રાર્બ્ધકર્મતોા ભેગ 
અવતરણિકા-જ્ઞાનીને પણુ પ્રારબ્ધ કર્મથી ભોગની 
ઇચ્છા ઉત્પજ્ઞ થશેજ, એમ શિષ્ય કહે છે, તેથી ગુરુ 
કહે છે કે, જ્ઞાની અસંતોષ સાથે ભોગ ભોગવશે. 
પ્રારબ્યવમેત્રાવસ્યારરોમેવ્વિચ્છા મવેચરિ । 
છ્િસ્યશઞેવ તરાપ્યેષ સુજ્નેઃ વિછિસદીતવત્‌ 1૨૪૨ 
સુશ્નાનાના ઝવિ થુધાઃ શ્રદ્ધાર્વવ! છુડુલિનઃ । 
નાયાવિ વમેનકિછિલ્રવિતિ કિસ્યંતિ લંલતમ્‌?૪૪ 
શખ્દાર્થ-પ્રારખ્ધ કર્મની પ્રબભળતાથી જે ભેોગ- 
વિષે ઇચ્છા થાય તોપણુ જ્ઞાની, વેઠે પકડેલા પુરુષ- 
ની પેઠે, મનમાં ડ્લેશ પામીને જ ભોગોને ભોગવે 
છે. શ્રદ્ધાવાળા, મુટુંબી જ્ઞાનીએ। ભોગ ભોગવતાં છતાં 
પણુ, “હજી સૂધી અમારાં કર્મતેા નાશ થચે। નહિ, 
એમ નિરંતર કલેશ પાસ્યા કરે છે. ૧૪૩-૧૪૪ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 
શિષ્ય-પ્રારબ્ધકર્મ પ્રખળ છે, તેથી જ્ઞાનીને પણુ 
ભોગમાં ઇચ્છા થતી જેઊં છું. ી 
ગુજ્-ડા, સમય ઉપર જેઇએ છીએ; પણુ તે જૂદા 
ત્રેકારે, પ્રારબ્ધ કર્મની પ્રબળતાથી જ્ઞાનીને ભોમમાં ઇચ્છા 
થાય; તોપણુ વેઠે પકડેલો પુસ્ષ, જેમ મનમાં ખેદ 
કરતો! કરતો! જેમ ખોજે ઉપાડે છે, પણુ મજૂરી લેનારની 
પેઠે પ્રસન્નતાથી ઉપાડતો! નથી, તેમ જ જ્ઞાની, મનમાં 


છત્ર 


ખેદ કરતો કરતો, ભોગ ભોગવે છે, પણુ અતાનીની 
પેઠે તેમાં લદબદ થણ્ને ભોગ ભોગવતો નથી. ૧૪૩ 
શિષ્ય-જ્તાની મનમાં ખેદ કરતાં કરતાં ભોગ ભોગવે 
છે, એમ તમે શાપરથી કહે છે ? 
શુજશ-જે જાતી બહાવિચારમાં શ્રદ્ધાળુ હોય છે, છતાં 
ગૃહુસ્થામ્રમી હોય છે, તેવો! જ્ઞાની ભોગને ભોગવે છે 
ખરે, તથાપિ તે હમેશાં સંતાપ કરે છે કે, “હાય | 
હજી સૂધી અમારું પ્રારખ્ધકર્મ નાશ પામ્યું નહિ.' આવું 
શું સંસારીમાં નિય બજ્નેવામાં આવતું નથી ? ૧૪૪ 
અવતર્ણિકા-જ્ઞાનીના જ્ઞાનની વ્યર્થતા વિષે 
શિષ્ય પ્રશ્ન કરે છે, અને ગુરુ તેનું સમાધાન કરે છે. 
સાયં છશોડત્ર લંલારતાપઃ વિંતુ વિરલા | 
આ્રાંતિટ્ઞાનનિટ્ાનો ફિ તાપ! વાંસારિવઃ ૬૫૭ ।। 
શબ્દાર્થ-આ ( અઘાપિ અમારાં કર્મનો નાશ 
થયો! નથી એ) ડલેશ કંઇ સાંસારિક તાપ ગણાતો 
નથી, પરંતુ વૈરાગ્ય ગણાય છે; કારણુ કે સાંસારિક 
તાપ ભ્રમાત્મક જ્ઞાનને લીધે થાય છે. ૧૪૫ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 
શિષ્ય-જ્તાનીને સાંસારિક તાપ હૈય નહિ. જે સાનીને 
પણુ સાંસારિક તાપ થાય તો તેતું તાન નકામું થઈ 
પડે છે; કાર્‌ણુ કે, સાતથી સાંસારિક તાપની નિજૃત્તિ 
થવી જેઇએ, પણુ અહીં તે! તે થઈ નથી. 
શગુજ્-જ્તાનીને સાંસારિક તાપ થતો જ નથી. 
શિષ્ય-ક્યારે તમે કહો છે! કે, સાની, “અદ્યાપિ અ- 
મારં કર્મ નાશ પામ્યું નહિ,' એવી રીતે સર્વદા ક્લેશ 
કર્યા કરૈ છે,યારે રું એ ત્તાતીને સાંસારિક તાપ નથી કે ? 
ગુજ્-જ્ાનીનો એ કલેશ છે, સાંસારિક તાપ નથી. 
શિષ્ય-જ્તાનીનો કલેશ તે વળી રું? 
ગુર-એ ક્લેશ તે સંસારમાં વૈરાગ્ય છે. સાનીને અ- 
દિતીય બહાનું સાત થવાથી અને સર્વ પદાર્થ ખોટા છે 
એવા સાનથી સંસારમાં વૈરાગ્ય થાય છે, તેથી તે સંસા- 
રથી ખિન્ન થઇને કહે છે કે, “હાય ! હજી સુધી અમારું 
કર્મ નારા પામ્યું નહિ.' એ ઉપરથી જણાય છે કે એ 
ઝલેશનું કારણુ વેર્‌ાગ્ય છે, પણુ સંસારને તાપ નથી. 
શિષ્ય-યોરે સાંસારિક તાપતું કારણુ શું છે ? 
ગુશ્ન-જેમ ૨જ્જુમાં થયેલું સર્પનું ભ્રાંતિસાન ભય 
આદિનું કારણુ છે, તેમ બહ્મમાં થયેલું જગતતું ભ્રાંતિ- 
જ્ઞાન સાંસારિક તાપનું કારણુ છે, એમ પૂર્વના આચાર્યો 
કહી ગયા છે. સારાંશ કે અગ્ઞાનીને સાંસારિક ક્લેશ 
થવામાં અવિવેક કરિણુ છે, અને સાનીના કલેશમાં 
વિવેક કારણુ છે. ૧૪૫ 
ગમવતરણિકા-“લેશ, વિવેકથી થયો છે વા અવિ- 
વેઠથી થયે! છે,' એમ શઞાપરથી જણાય તે કુહે છે, 


હૃસિદીપ 


૨૮૭ 


અન્યયાનંતમોમેડવિ તેવ તૃપ્યતિ વાશિયિત્‌ ૨૪૬ 
શખ્દાર્થ-વિવેકથી કલેશ પામનાર પુરુષ અલ્પ- 
ભાગથી તૃસ્તિ પાસે છે, અને અવિવેકી પુરુષ અનંત- 
ભાગથી પણુ કેઈ દહાડો તૃત્તિ પામતો નથી. ૧૪૬ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 
શિષ્ય-અત્તાનીને અવિવેકથી કલેશ થાય છે, અને 
સાનીને વિવેકથી કલેશ થાય છે, એમ તમે કહ્યું તે ઠીક, 
પણુ “આ કલેશ વિવેકથી થયો છે' અથવા “અવિવેકથી 
થયો છે,” એમ તમે શા કારણુથી કહે છે! ? 
ઝુશ-જે કલેશ કામનાની નિજૃત્તિ કરવાવાળો હેય 
તે ક્લેશ વિવેકથી થાય છે, ને જે ડલેશ કામનાની 
વૃદ્ધિ કરવાવાળા હોય તે અવિવેકથી થાય છે. જ્ઞાનીને 
કલેશ વિવેકથી થાય છે, તેથી તે જ્ઞાની, વેર્‌ાગ્યને 
લીધે અલ્પ ભોગ મ્રાત્ત થાય તોપણુ તેને બહુ માનીને, 
પૂર્ણ માનીને તૃપ્તિ પામે છે. પણુ અન્તાનીને। કલેશ અવિ- 
તેકથી થાય છે, તેથી તે અજ્ઞાની, વિવેક વિના અનંત 
ભોગ પ્રાપ્ત થાય તોપણુ તેથી તૃપ્તિ પામતો! નથી; પણુ 
તેની ઇચ્છા અધિકાધિક ૬દ્દ પામ્યા કરે છે. ૧૪૬? 
ગઅમવતરણિકા-જ્યારે વિવેકી પેઠે અવિવેકીને પણુ 
ભોગની તૃસ્તિ થાય છે, વારે વિવેકથી વધારે શું? 
તેપર સ્મૃતિનું વચન આપે છે કે, ભોગ કંઈ તૃતિનું 
કારણુ નથી. 
સ જાતુ ૧1૫: ૧ામાનાસુવમોમેન શાસ્યતિ । 
દ્‌વિયા જ્ુળ્ળવરસ્મેવ મૂચ છ્વામિવષેતે । ૨૪૭ ।। 
પરિજ્ઞાયોવયુત્ત્ો શ્રિ મોનો મવતિ તુઇવે । 
વિજ્ઞાય તેષિતશ્રોરો મેત્રીમેતિ ન ગોરતામ્‌ ૨૪૮ 
મનસો નિરશ્દીતશ્ય છીજામોમોડ્સ્યજોડવે ય; । 
તમેવાળન્યવિસ્તારં કિઇત્વાર્યદુ મન્યતે 1 ૨%૨।। 
થર્ઝુરો મદ્દીવાજો મ્રામપાત્રેળ વુષ્યતિ । 
વેરદ્ધો નાત્રનતો ન ₹ૂં વછુ મન્યતે ।1૨૧૦॥। 
શખ્દાર્થ-કામનાઓના ઉપભેોગથી ફોઈ કાળે પણુ 
જામ કંઈ શાંત થતો નથી; પણુ ઘીથી જેમ અસ્નિ 
વધે છે તેમ કામ વિશેષ જ વધે છે. જેમ જાણીને સેવેલે। 
ચાર મિત્ર થઈ પડે છે, પરંતુ ચોર થતો નથી, 
તેમ જાણીને ભોગવેલે ભોગ તૃપ્તિ આપે છે. 
નિદિધ્યાસનથી વશ કરેલાં મનને લીલા(કામના)ને। 
જે થાડો પણુ જભ્ઞોગ (અતુશવ) થાય છે તેમાં 
તે ક્લેશ ભોગવે છે, તેથી તે અલ્પભ્ોેગને પણુ 
ઘણુ! માને છે. જેમ પ્રથમ ફે પકડાચેલે! 'અને 


૨૮૮ 


પાછળથી સુક્ત થચેલે રાજા, એક ગામ મળવાથી 


સંતોષ પામે છે, પણુ શત્રુષ્રી કેદ ન પકડાયેલે! 
અને પરાજય ન પાસેલે રાજા સંપૂર્ણ દેશને પણુ 
ઘણુ! માનતો નથી તેમ. ૧૪૭-૧૫૦ 
મન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-જેમ વિવેકી પુર્ષને ભાગથી તૃપ્તિ થાય છે, 
તેમ અવિવેકી પુરુષને પણુ ભાગથી તૃપ્તિ થશે, તેથી વિવેક 
કાંઈ તૃપ્તિમાં કારૂણુ નથી, એ વિવેક તો નકાસે। જ છે. 

જુજ્-મનની તૃપ્તિમાં મુખ્ય કારણુ વિવેક જ છે; 
માટે વિવેક જ સફલ છે. ભોગધી કદાપિ તૃપ્તિ થતી 
નથી એવું શ્રુતિ કહે છે. શ્રુતિમાં કહ્યું છે કે, ભોગની 
ઇચ્છા, વિષયોના ભાગથી શાંત થતી નથી, પણુ જેમ 
ઘી હોમવાથી અશ ૬હદ્દિ પામે છે, તેમ વિષયભોાગથી 
ભોગેચ્છા વિશેષ «હદ્દિ પામે છે. વળી, 

જરશથિવ્યાં ત્રીફ્િયયં ફિર્ન્યું વશવ: જય: । 
મ કુશાંકિ મમ: પ્રીતિ વુશઃ જામદ્‌સલ્ય ચ ॥ 

પૃથ્વીમાં જેટલું અનાજ છે, સોનું, ચાંદી, હીરા 
વગેરે છે, જેટલાં પરુ છે, અને જેટલી સ્રીઓ છે, 
તે સર્વ કામનાએ કરીને હણાયેલા પુસ્ષના મનની 
પ્રીતિને સંપૂર્ણુ કર્તા નથી.' એટલે પૃથ્ત્રીના સર્વ 
પદાર્થો એકને પ્રાપ્ત થાય તોપણુ તે કામનાવાળા પુરુ 
ઘનાં મનને તૃપ્ત કરી શકતા નથી, એમ શ્રીમદ્ભાગ- 
વતમાં કહ્યું છે. મહાસાગરના સર્વ ખજાનો પોતાના 
ધર્‌માં હેય, સમમ્ર પૃથ્વીનું રાજ્ય ભોગવતો હેય, 
સ્વર્ગની રલાઓને। સ્વામી હેય, તોપણુ જેની ફામના- 
ઓપર અંકુશ નથી તે કદી પણુ તૃત થતે। નથી; પણુ 
દિવસે દિવસે તેની કામતાઓ નવા નવા ભોગથી વધે 
છે. તૃપ્તિમાં વિષયોનો ઉપભોગ કારણુ નથી, પણુ વિવેક 
જન્સાન જ કારણુ છે. ૧૪૭ 

શિષ્ય-વિવેક તૃપિનું કારણુ છે, તેમાં કાંઈ પ્રમાણુ છે. 

ઝુર્-એમાં શાસ્ત્રનું પ્રમાણુ નથી, પણુ અતુલવનું 
પ્રમાણુ છે ખરં. જે મતુષ્યતે એવે! વિચાર થાય ક, 
“આ વિષય છે, એને મેળવવા માટે બહુ પ્રયાસ પડ્યો 
છે, તથાપિ વિનાશી છે, ને હ્ણિક સુખ આપવાવાળે 
છે, અને વળી પરિણામે દુઃખનું જ કાર્‌ણુ છે, તો એવા 
વિચાર્‌ પછી વિષય ભોગવ્યો! હેય તો તેથી તૃપ્તિ થાય 
છે, અને તેમાં વૈરાગ્ય પણુ થાય છે. આ વાત વિવે- 
૪આઓમાં સ્પટટ જવામાં આવે છે. 

શષ્ય-ભેગ તે તૃપ્ણાની રહિ કરે છે, એક ભોગ 
ખાન ભોગ માટે આતુર કરે છે, તે ભોગ વિવેકના 
સહવાસ માત્રથી તૃપ્તિતું કારણુ કેમ થાય ? 

ગુર-કેટલાક પદાર્થ, કોપ્્તા સહુવાસથી પોતાના 
સ્વભાવને તજતે તેથી વિપરીત કાર્ય કરે છે, એમ 
લે!ક્માં પણુ જેવામાં આવે છે. 


શ્રી પંચદર॥ી 


[ પ્રકરૂણુ 


શિષ્ય-લેકમાં એવું ઝયાં જનેવામાં આવ્યું છે ? 

ગુશ્-જે કે ચોરનો ચેરી કરવાનો સ્વભાવ છે, 
તાપણું “આ ચોર છે,' એમ નણી તેનો જે સહવાસ 
કરે છે તેતી સાથે તે ચેર ચોરરપણું જણુાવતે। નથી; 
પરંતુ મિત્રપેરે વર્તે છે, સોમલ વિષ છે અને દેહને! 
નાશ કરવાને તેને! સ્વભાવ છે, તથાપિ શેોધનના 
સહુવાસથી તે સોમમલ પોતાને સ્વભાવ મૂજી દઈ, 
ઉલડું પુદ્ટિકારક થાય છે. જેમ ચોર પોતાના સ્વભ્નાવ 
ન્તણુનાર્‌ પુસ્ષ પાસે પોતાના ચોરી કરવાના સ્વભાવને 
તજીને મિત્ર થઈ વર્તે છે, તેમ વિષય પણુ પોતાને 
સ્વભાવ જાણુનાર વિવેકી પુસ્ષ પાસે, પોતાના તૃષ્ણા- 
હૃદ્ધિ કરવાના સ્વભાવને તજને, તૃપ્તિતું કારણુ થઈ 
પડૅ છે. ૧૪૮ 

શિષ્ય-તમે અગાડી કહ્યું છે કે, (૧૪૬ મા શહ્ો- 
કમાં) “અલ્વમોમેન વૃષ્યલિ । અલ્પભોગથી તૃમ યાય છે;” 
પણુ કામનામાં અનુરાગી થવાને! તો મનના સ્વભાવ 
છે, તેથી કામનામાં અનુરાગી મન અલ્પભોગથી કેમ 
તૃમ થાય? 

ગુજ-કામનામાં અતુરાગી યઈ જવાને મનતે। હેમે- 
શાં જ સ્વભાવ નથી. અગ્તાની પુરષનું મત કામનામાં 
અનુરાગી હોય છે, પણુ જ્તાનીનું મત કામનામાં અતુ- 
રાગી હેતું નથી. જ્તાનીનું મન તો નિદિષ્યાસનથી વશ 
કરેલું હોય છે, તેથી જેમ કાઈ બંધીવાન ઇચ્છા પ્રમાણે 
વર્તી શકતે! નથી, તેની પેઠે તે મન પણુ યથેચ્છ ભાગ 
ભોગવી શકતું નથી; અને જેમ બંધીવાન માણુસ 
થાડાંતે પણુ ધણું માની સંતોષ માને છે, તેમ જ્તાનીનું 
મન પણુ થોડા ભોગને બહુ માનીને સંતોષ પામે છે. 

શિષ્ય-થે!ડા ભોગથી મન સંતાપ પામે છે તેનું 
કાર્‌ણુ રું ? 

ઝુજ-જેમ ધેોડે ઘોડેસ્વારતા આધીનમાં હોય છે, 
તેમ જ્ઞાનીનું મત તેના આધીનમાં હોય છે; જેમ ધેડે 
યથેચ્છ વિચરી શકતે! નથી, તેમ જ્તાનીનું મન પણુ 
યથેચ્છ ભાગ ભોગવી શકતું નથી, તેમ જ્ઞાતી તેને 
વિશેષ ભાગ આપતો પણુ નથી. ત્તાનીનું મત ભોગને 
સંપૂર્ણ દોષવાળું નનણે છે; તેથી વિશેષ ભોગની ઇચ્છા 
ન કરતાં, થાડા ભાગથી સંતોષ પામે છે. ૧૪૯ 

શિષ્ય-વશ યયેલા મનને અલ્પભોગથી તૃપ્તિ થાય 
છે એમાં કાંઈ દષ્ટાંત છે ? 

ગુજ્-હા, સાંભળ. કોઈ એક રાજન પ્રથમ શગુએ 
ઉદ પકડ્યા પછી, દયા કરી મુક્ત કયો હેય તેવે! રાજા, 
એકાદું નાનું પરગણું મળવાથી પણુ સંતોષ પામે જે; 
પણુ જેને શગુએ કેદ પકડ્યો ન હેય, તેમ જેને શગુથી 
પરાજય પણુ ન થયો હોય તેવે રાજ મોટાં રાજ્યને 
પણુ બહુ માનતે। નથી; પરન્તુ વિશેષ મેળવવા ૪૨૭1 જ 


છ.સુઃ ી 


તૃસિદ્ીપ _ 


૨૮૯ 





કર્યા કરે છે. તેમ વિવેકર્પી રાજાના નિદિષ્યાસનરૂપી 
જઉૃદુમાં પકડાયેલું મન અલ્પ ભોગથી સંતોષ પામે છે, 
અને નિદિષ્યાસનરૂપી કેદમાં ન પકડાયેલું મન ત્રણે 
લોકના સંપૂણું ભાગથી પણુ સંતોષ પામતું નથી. ૧૫૦ 
ત્રિવિધ પ્રારબ્ધ કર્મતું નિરૂપણ 

અવતર્ણિકા-જ્ઞાનીને ઇચ્છા ન થવા વિષે શિષ્ય 
પુછે છે, અને ચુરુ ઉત્તર દે છે. 

વિષેજે બાત્રત્તિ સતિ શોષરટ્શેનણક્ષળે । 
થાયમારવ્યરમોવિ મોમેરઝાં ગનયિષ્વતિ॥ ૨૧૨ 
સેવ ટોષો યતોડ્નેજવિષ પારવ્યમીક્ષયતે । 
ર્રછીનિચ્છાપરેચ્છા ત પ્રારચ્ષ ત્રિવિધ ₹ણતય્‌ ।। 

શખ્દાર્થ-( પદાર્થોમાં ) દોષ દર્શનરપી વિવેક 
જાગ્રત છતાં, પ્રારખ્ધ કર્મ પણુ ભાગને વિષે ઇચ્છા 
જેમ ઉત્પદજ્ન કરશે? ( ઉત્તરમાં કહેવાનું કે ) જ્ઞાનીને 
ઇચ્છાની ઉત્પત્તિ થવી એ દેષ નથી, કારણુ કે 
પ્રારખ્ધ કર્મ નાના પ્રકારનું ન્‍નેવામાં આવે છે; ઇચ્છા, 
અનિચ્છા અને પરેચ્છા, એ પ્રમાણે ત્રણુ પ્રકારનું 
મ્રારખ્ધ શાઅમાં કહ્યું છે. ૧૫૧-૧૫૨ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવર્‌ણ 

શિષ્ય-અગાડી (૧૪૩ મા શ્લે।કમાં) પ્રારબ્ધ કર્મની 
પ્રબલતાથી ભોગને વિષે દઃચ્છા થાય એમ તમે કહ્યું છે 
તે અયોગ્ય છે; કાર્‌ણુ કે, જાનીને સર્વ પદાર્થમાં દોષ- 
દશૈનરૂપ વિવેકજ્ઞાન ઉત્પન્ન થયું હોય છે, તે વિવેક- 
જ્ઞાન ઇઃચ્છાનું વિધાતક છે, તેથી પ્રારબ્ધ કર્મથી પણુ 
ભોગને વિષે ઇચ્છાની ઉત્પત્તિના અસંભવ છે. ૧૫૧ 

ગઝુર-પ્રારબ્ધ કર્મ અનેક પ્રકારતું છે, તેથી જ્તાતીને 
ઇચ્છાની ઉત્પત્તિના અસંભવરૂપ દોષ નડતો નથી. 

શિષ્ય-પ્રારખ્ધ કર્મ કેટલા પ્રકારનું છે ? 

ગુજ્-પ્રારખ્ધ કર્મ ત્રણુ પ્રકારતું છે. 

શિષ્ય-એ ત્રણુ પ્રકાર કયા કયા છે 

ગુશ્-ધચ્છા પ્રારખ્ધ, અનિચ્છા પ્રારખ્ધ અને પરે- 
સછા પ્રારબ્ધ, ઇચ્છાને ઉત્પન્ન કરવાવાળું પ્રારબ્ધ તે 
ઇચ્છા પ્રારબ્ધ છે; ઇચ્છા વિના ભોગ આપવાવાળું 
પ્રારબ્ધ તે અનિચ્છા પ્રારબ્ધ છે; અને અન્યની ઇચ્છાથા 
ભોગ આપવાવાળું પ્રારબ્ધ તે પરેચ્છા પ્રારબ્ધ છે. ૧૫૨ 

ગઅવતર્ણિકા-ઈચ્છાજપી પ્રારખ્ધના સ્વરુપની 
જિજ્ઞાસા શિષ્યને થવાથી, ગુરુ ઇચ્છા પ્રારખ્ધતું 
સવરપ કહે છે. 


ઝપચ્ચલેવિનથ્રોર રાઝરરરતા અવિ | 
જર્નલ ર્વ સ્વાનમેમિરઇસ્યારમ્ધકમેતઃ 12૧ ૨। 
૭૫૭ 


શખ્દાથે-પોતાની પ્રકૃતિથી પ્રતિકૂળ પદાથોને 
સેવનારાએ, ચોરે અને રાજરાણી ઉપર આસડ્તે!, 
પોતાના અનર્શને જાણુતા હાય છે છતાં પ્રારખ્ધ 
કર્મથી અનર્શ કરવા ઇચ્છે છે. ૧૫૩ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-પચ્છાપ્રારખ્ધતું સ્વરૂપ કહે. 

ગુશ્-જે કામ કરવાનું પરિણામ અનર્થજતક હોય, 
તે કામમાં, તેના પરિણામને નાણુવા ૭તાં, પ્રેલત્ત થવું, 
એ ઇચ છામારબ્ધવું સ્વરૂપ છે. દાખલા તરીકે, કોઇક 
રેગી પુસ્ષ છે. તે નનણે છે કે, અસુક પદાર્થ ખાવાથી 
મારા રાગમાં ૬ૃદ્ધિ થશે તે છતાં, વેદે ના પાડેલા કુપથ્ય 
પદાર્થ ખાવાની તે પૃચ્છા કરે, તે પ્રસ્છાપ્રારધથી 
થાય છે. વળી, સધળા ચોરે જણે છે કે, ચોરીનું 
પરિણામ કારાગૃહમાં નિવાસ છે, મહાકટટ વેઠવાનું છે, 
ફટકા ખાવા પડે છે, પગે બેડી પણુ પડે છે, તોપણુ 
ચોર્‌ લે'કો ચોરીની ઇચ્છા કરે છે. ખુતી પુસ્ષને રાજ 
ફાંસીએ લટકાવે છે, અને હું જો એ દુટ કામ કરીશ 
તો મારે પણુ ફાંસીએ લટકતું પડશે, એમ ખુન કરનાર્‌ 
જાણે છે, અને પોતે તે નજરે જુવે છે, ૭તાં તે ખુન 
કર્વાની ઇચ્છા કરે છે, એ ઇચ્છાપ્રારધ જ છે. ધળી 
રાજપત્નીની સાથે પ્રીતિ કર્તાર પુરષ ન્ણે છે કે, 
આ પાપ કામ જે રનના નનણુવામાં આવશે તો 
ધ્ાંચીની ધાણીમાં પીલાવી નાંખશે, અથવા હાથીને પગે 
બંધાવીને મારી નાંખશે, તેટલું “્નણુવા છતાં ર।જ- 
પત્તીની સાથે રજ રમતગમત કરે છે, અને પછી 
પરણામ ભોગવે છે. એવી રીતે અનર્થ ન્નણુવા છતાં 
પણુ, કર્મમાં પ્રદત્તિતી ઇચ્છા થાય છે, તે ઇચ્છાપ્રારખ્ધ 
કહેવાય છે. પરીક્ષિત શન્નને વ્યાસે કહ્યું હતું કે તારે 
હાથે બ્રહ્મહા થવાની છે, એ પરિણામ જાણ્યા છતાં 
યન્તમાં તેણે હાસ્ય કર્યું અને ખહાહુત્યા થઈ એ ઇચ્છા- 
પ્રારખ્ધ છે. ૧૫૩ 

અવતર્ણિકા-પ્રારબ્ધ કર્મના ફૂલનાં જ્ઞાનવિષે 
શિષ્ય પ્રક્ષ કરે છે, અને ગુરુ તેતું ઉત્તર દે છે. 


| ચાચરતટ્રારચિતુમી'વરેળાવિ શવયતે | 

યત વર "વાર્‌ મીતાયામુનં ત્રાલે ॥ ?૧% ।। 
ભટય ચેણ્તે સ્વશ્યા! પ્રજ્તેજ્ષોનવાનવિ । 

ક્શ્ન્તિ યાંતિ મૂલાનિ નિળ્રદ! વિ વર્વ્યાતિ ? ૧૦ 
ઝાવશવ માવિમાવાનાં પતીવારો મવેચારિ । 

તહ્‌ ઇ!સૈવે હિષ્વેસસજરાવયુષિછિ(ઃ ।1?૧૬॥। 


શખ્દ્રાથે-ઈશ્વર પણુ આ લોકમાં એ પ્રારખ્ધ 
કર્મનું નિવારણુ કરવા માટે સમર્શ નથી; કારણ કે 


૨૦ 


ઈશ્વશ(થ્ીમૃષ્યુ પરમાત્મા) જ ગીતામાં અજોન પ્રત્યે 
કહે છે કે, જ્ઞાની પણુ પોતાની પ્રછ્ુતિ પ્રમાણે વ્યવ- 
હાર કરે છે; જ્યાં ભૂતમાત્ર પ્રછ્ુતિને અતુસરે છે, 
હ્યાં નિગ્રહ શું કરી શકશે ? અવશ્ય થવાવાળા સુખ- 
દુઃખાદિકની નિવૃત્તિના જે ઉપાય હાત તો નલ, 
રામ અતે યુધિછિર દુઃખ પામત નહિ. ૧૫૪-૧૫૬ 
' ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિધ્ય-“રોગી કુપથ્ય ખાવાની ઇચ્છા કરે છે, ચેર 
ચોરી કરવાની ઇચ્છા કરે છે, ખુની ખુનની ૪ચ્છા કરે 
છે, અતે સ્ત્રી લંપટ રજપત્તી સાથે પ્રીતિની ઇચ્છા કરે 
છે, એ પ્રારબ્ધ કર્મનું ફ્લ છે એમ તમે શાથી કહે। છો ? 

શુજ્-એ ઇચ્છાને કેઈ પણુ અટકાવી શકતું નથી, 
ઈશ્વર પણુ તેને અટકાવવા સમર્થ નથી, એટલા માટે 
અમે નળણીએ છિયે કે એ પ્રારબ્ધ કર્મતું ફૂલ છે. 

શિષ્ય-રાગી અપથ્યને ઇચ્છે છે, અને પશ્ચિર પણુ 
પ્રારબ્ધ કર્મના ફ્લરૂપ ઇચ્છાને અટકાવવા સમર્થ નથી, 
તૈ તમે શ્ઞાપર્થી કહે છે!? 

ગુજ્-શ્રીકૃષ્ણુ પરમાત્માએ ગીતાજમાં અર્જીન પ્રત્યે 
કહ્યું છે તે પરથી અમે કહીએ કિયે, ૧૫૪ 

શિષ્ય-શ્રીકૃષ્ણુ પરમાત્મામ્ને ગીતાજમાં અર્જીન પ્રત્યે 
કયાં કહ્યું છે ? 

ગુજ્-ગીતાના તૃતીયાષ્યાયના ૩૩ મા શ્લોકમાં 
શ્રીકૃષ્ણું કહ્યું છે કે, “હે અજુન ! જ્ઞાની પણુ પોતાની 
પ્રઝ્ઝતિને અનુસારે વ્યવહારમાં વર્તે છે, તો પછી અન્તાની- 
ની શું વાત કરવી? સર્વે પ્રાણીએ પેતાતી પ્રકૃતિને 
અનુસરે છે, એમાં નિત્રહુ (મેં અથવા ખીન્નએ કરેલે। 
પ્રણ્ત્ત અને નિરત્તનો નિરોધ), નિરેધ શું કરી 
શકશે ?' પૂર્વ જન્મમાં કરેલા ધર્મ, ધર્માદિ કર્મના સંસ્કાર- 
થી પ્રામ કરેલી મનાદિની વાસના તે પ્રકૃતિ કહેવાય 
છે; તથા નિમ્રહુ એટલે પ્રબૃત્તિ અને નિભ્ત્તિનો નિરોધ. 
એ પ્રકૃતિ સર્વને પોતાના સ્વભ્નાવમાં દોરી જાય છે. 
જ્ઞાની પણુ એ પ્રજાતિની અસરથી મુક્ત નથી; કમકે 
તેને પણુ મર્‌ણુ પર્યત પ્રારબ્ધ ભોગવવું પડે છે. તેથી 
હું કે બીજે, અમુક પ્રકારે બલાત્કારે પ્રાણીને અસ્નુક 
માગે રોજી રાખીએ તે નકામું છે. એ પ્રમાણે શ્રી- 
મૃષ્ગુનું વચન છે, તે પરથી સિદ્ધ થાય છે ', જ્તાની 
હોય “ક અજ્ઞાની હોય, પરંતુ સર્ષની પ્રભત્તિ પોતાનાં 
પ્રારન્ધ કર્મને અનુસારે થાય છે, તેને અટકાવવા માટે 
ઈશ્વર પણુ સમર્થ નથી, માટે તેનાં નિવારણુનોા પ્રયાસ 
નિષ્ક્લ છે. ૧૫૫ 

એમ ગમે તે પ્રકારે પણુ ભોગવવા યોગ્ય સુખદુઃખા- 
દિકની નિરૃત્તિનો કેર્ણ પણુ ઉપાય તથી. 

શિષ્ય-ઉપાય કેમ નથી ? 


શ્રી પસદશી 





| પ્રમ્રૂણુ 


શુશ્-જે તેનો ઉપાય હેત તો નલર્‌ાળન, રામચંદ્રજી 
અને યુધિષ્ઠિર ર।નન લોકોત્તર દુઃખ ભાગવત નહિ. 
નલર્‌ાજા મહા પ્રતાપી અતે ધમિઇ હતે, તો પણુ તેણે 
જુગડું ખેલી રાન્ય ગુમાવી, વનમાં અટન કર્યું, આને 
વિયોગ સલો, ને સારથિ આદિનાં તીચ કામ કર્યા, 
મહાકષ્ટ આવાં તેતે ભોગવવાં પક્યાં છે. આ વાત 
મહાભારતમાં વિસ્તારથી વર્ણુવેલી છે. રામચંદ્રજને 
જે દુઃખો વેઠવાં પડ્યાં છે, તે તો આખાલરૃદ્દ સર્વે 
જાણે છે. તેનો ઇતિહાસ વાલ્મીકિ ર્‌ામાયણુમાં છે. 
યુધિછિર્ને દુઃખની પર્‌ાકાદા થયેલી છે, એ પણુ સુપ્ર- 
સિદ્ધ છે. એ ત્રણે મહાસમર્થ, પ્રતાપી અને સર્વોત્તમ 
ધર્મમાર્ગની મર્યાદાનું પાલન કરવાવાળા રાજાએ હતા, 
જેને સંપૂર્ણ પૃથ્વીના રાન્‍્નઓ સ્વાધીન હતા, ને દેવતા- 
એ પણુ તેનાં દર્શન માટે સ્વર્ગમાંથી આવતા હતા. 
સ્વર્ગ, પાતાલ ઝે પૃથ્વીમાં એવે! કોઈ પણુ પદાર્થ 
નહુતો કે જે એઓને પ્રાપ્ત ન થાય; એવા સમર્થ 
પુરષો પોતાના દુઃખની નિજૃત્તિનો ઉપાય કરી શકયા 
નહિ, તેથી નકકી છે કે, પ્રાર્ખ્ધ કર્મનાં ફલ કે જે 
અવશ્યભ્રાવી છે તેતો કશે। ઉપાય નથી, પણુ ભોગ- 
વ્યે જ છુટકે છે. ૧૫૬ 

અવતરણિકા-ન્ે પ્રારખ્ધ કર્મનું નિવારણુ કરવા 
ઈશ્વર સમર્થ નથી તે ઈશ્વરમાં અનીશ્ષરતા આવરે 
એમ શિષ્ય કહે છે; અને ગુરુ તેનું સમાધાન ઠરે છે. 


ત ચશેશ્વરસ્ગધીશસ્ય ફ્ીયતે તાવતા ૫ત$ | 


ઝવશ્યં માષિતાષ્વેષામીશ્વરેળેવ સિર્ષિતા૨૧૭ા 

શખ્દાર્થ-ઈશ્વર, પ્રારખ્ધ કર્મનાં ફૂલના નિવાશ્ણુમાં 
અસમર્શ છે, તેટલાથી ઈશ્વરનું ઈશ્વરત્ત બએણું થતું 
નથી; કેમકે સુખડુઃખાદિકોનું અવશ્યભાવીપણું પણુ 
ઈશ્વરે જ નિર્માણુ કીધું છે. ૧૫૭ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-જ્યારે ઈશ્વર પ્રારખ્ધ કર્મનાં ફ્લનું નિવા- 
ર્‌ણુ કરવામાં અસમર્થ છે, ત્યારે તો તે ઈશ્વર્‌ શાને ? 
ને તે સર્વશડિતમાન પણુ શાને।? એથી તે! તેની અનીન 
શ્રરતાને। પ્રસંગ પ્રામ થાય છે. જે કાર્ય કરવામાં, નહિ 
કરવામાં અને અન્યથા કરવામાં એટલે સર્વ કાર્યમાં 
સમર્થ હોય તે જ ઈશ્વર છે. 

ગુશ્-પશ્વિર્‌ પ્રારબ્ધ કર્મનાં નિવારણુમાં અસમર્થ 
છે, એટલાથી જ તેની ઈશ્વરતામાં ઉણુપ આવતી નથી. 

શિષ્ય-પ્રારબ્ધ કર્મનાં નિવારણુમાં ઈશ્વર અસમર્થ 
છે, તોપણુ તે અનીશ્વર્‌ નહિ કે ? ર 

ગુશ્ઞ-ના, નહિ જ. એ સુખદુઃખનું અવશ્યભાવીપાણું 
પણુ ઈશ્રિરેૅ જ નિમિંત કીધું છે, માટે તે અનીશ્ચર્‌ નથી. 
સાધારણુ માણુસ પણુ પોતે કરેલા નિયમતે। પોતે ભંગ 


૭સ્નું] 


કરતો નથી, ત્યારે ઈશ્વર જ, પોતે કરેલા નિયમને! ભંગ 
કમ કરે? સુખદુઃખ તો. ભોગવ્યે જ છૂટકો છે, એ 
ઈશ્વિરનિમિત જ છે. હવે જે ઈશ્વર પ્રારખ્ધ કર્મનું નિવા- 
રણુ કરે તો પોતે કરેલા નિયમને। પોતે જ ભંગ કર્યો 
કહેવાય. તેથી પશ્વિર્‌ પ્રારૂખ્ધ કર્મનું નિવારણુ કરતા નથી, 
અને તેથી તેતે અતીશ્વરતાનો પ્રસંગ પ્રાત થતો 
નથી. ૧૫૪ પ 


અવતરણિકા-એવી રીતે વિસ્તારથી ઇચ્છાપ્રાર- 
ખ્ધતું પ્રતિપાદન કર્યા પછી, હુવે અનિચ્છા પ્રાર- 
ખ્ધનું પ્રતિપાદન કરે છે. 

પ્રશ્નો સરામ્યામેવેતટ્મ્યતેડઝેનજુભળયોઃ | 

અનસિચ્છાપૂર્વવીં ચાસ્તિ પરારચ્વમિતિ તચ્છુળુ ૨૧૮ 

અથ વેન પગુર્જેડ્ય વાપ ચરતિ પૂ₹૧$ | 

અનિચ્છજ્વિ વાર્્મેય વળાટિવ નિયોતિતઃ ૨૦૨ 

જામ "૧ જોધ ૬૫ ₹ગોગુળલમુર્‌વઃ । 

મ૬્ાશનો મ૬ાપાવાા વિદ્ચેનમિદ વૈરિળિણ્‌ ૨૬૦ 

શખ્દાર્થ-અજુન અને પૃષ્ણુના પ્રશ્ન અને ઉત્તર- 
થી જ એ જાણુવામાં આવે છે કે, 'પ્રારખ્ધ અનિચ્છા- 
પૂર્વક પ્રાપ્ત થાય છે, તે વિષે સાંભળ. હૈ વૃષિમણુ 
ઝુલોત્પશ્ન કૃષ્ણુ| ત્યારે આ પુરુષ, કે।નાથી પ્રેરાઇ, 
ઇચ્છા ન છતાં પણુ, જાણું ખલથી ખેંચાતો હોય 
એમ પાપ આચરે છે? (શ્રી પ્ુષ્ણુ કહે છે ફ્રે, હે 
અજીન !) રજેગુણુથી ઉત્પન્ન થચેલે। એ કામ છે અને 
એ ક્રેધ છે; એ મહાભક્ષ કરનાર, અને મહાપાપી 
છે; એને અહિં (મોક્ષમાર્ગમાં) વૈરી નાણુ. ૧૫૮-૧૬૦ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

ખીર્જીં પ્રારખ્ધ અનિચ્ઠાપ્રારખ્ધ છે, એમ અર્જીન 
તથા શ્રીકૃષ્ણુના પ્રશ્નોત્તરથી જણાય છે. 

શિષ્ય-અર્જુતે કેવો પ્રશ્ન કર્યો છે, અને શ્રીકૃષ્ણે 
જવું ઉત્તર્‌ આપ્યું છે તે કહે. 

જુજ-તે પ્રશ્નોત્તર હું કહું છું તે તું સાંભળ. ૧૫૮ 

ગીતાજીના તૃતીયાપ્યાયમાં અજીને શ્રીકૃષ્ણુ પ્રત્યે પ્રશ્ન 
કર્યો છે કે, હે કૃષ્ણુ! જેમ રાજન પોતાના નોકરને 
અન્યતા અનાદર આદિ કાર્યમાં યોજે છે, તેથી તે પુસ્ષ, 
તે નીચ કાર્ય ફરવા ન ઇચ્છતાં છતાં પણુ, અનિચ્છાથી 
કરે છે, તેમ પુસ્ષ પણુ, નનણુતા છતાં ને ન ઇચ્છતા 
છતાં પણુ, કુમાર્ગે ચઢી જઈ, પાપાચરણુ કરે છે, તો તેમાં 
એને એ પ્રમાણે કેણુ બળાત્કારે દોરી જતું હશે ? ૧૫૯ 
' આવા મર્જીનનાપ્રશ્નપરથી, શાસ્રના સારપ શ્રીકૃષ્ણુ 
કહે છે કે, પાપ વિષે ઇચ્છા વિનાના પુસ્ષની પ્રવૃત્તિ 
કરાવવાવાળો રજેમુણુતા કાર્યેસ્પ ફામ છે, અને એ જ 





તૃસિદ્ઠીપ 


૨૯૧ 


આવી રીતે દોરી જાય છે. કામ પોતે ક્રેધરૂપે પરિણામ 
પામે છે, એટલે કામનો અઢકાવ થવાથી તે પોતે ક્રેધ- 
સૂપે થાય છે. 

શિષ્ય-એ કામ શાથી થાય છે? 

ગુશ-કામ રભેગુખુથી ઉત્પન્ન થાય છે. જેમ ઘી 
હોમવાથી અશ્ચિ તૃપ્ત થતો નથી, તેમ કામ કાઈ પણુ 
વિષયે કરીને તૃમ થતો નથી; એટલાજ માટે એ કામ 
મહાભક્ષ કરનાર છે, અને વળી એ કામ પાપને ખાપ છે, 
તેથી કામથી અનેક પ્રકારનાં પાપ થાય છે એવે। તે મહા- 
પાપરૂપ છે. જેમ માર્ગમાં ચાલતાં લુટારા ધનને લુટી 
જય છે, તેમ આ ડામ પણુ મોક્ષમાર્ગે જતાં મનરૂપી 
ધનને લુટી જય છે, એટલે મોક્ષમાર્ગમાં પ્રભ્ત્ત થયેલાં 
મનને ખલાત્કારે વિષયમાં ધસડી જય છે. અવળી જૃત્તિ 
કર્‌ાવનાર્‌ સર્વ ૬ૃત્તિનું ખીજ એ કામ જ છે, મારે જ એ 
કામ મોટા વૈરી છે. જ્યારે પ્રબલ પ્રારબ્ધ કર્મના 
વશથી રજેગુણુ ₹ૃદ્ધિ પામે છે, ચારે કામ અને કામને 
અટકાવ થવાથી ક્રેધ ઉત્પન થાય છે, એ કામ અને 
ક્રોધ એ ખેમાંથી એક પાપ કરાવવામાં પુરષપર્‌ ખલા- 
ત્કાર્‌ કરે છે એમાં પણુ ઇચ્છા જ કાર્‌ણુ નથી. ૧૬૦ 

અવતરણિકા-અનિચ્છાપ્રારખ્ધની પુરુષની પ્રવર્ત- 
કતાના અભાવવિષે શિષ્ય પ્રશ્ન કરે છે, અને ગુરુ 
શ્રીકુષ્ણુના વાક્ય્નું પ્રમાણુ આપીને સમાધાન કરે છે. 

₹્વમાવનેન વૌતેય સિય સેન થર્મળા । 

વતે નેચ્છસિયન્યોદ્ટાત્જરિવ્યસ્યવશોડ વિ તત્‌ ૨૬ ₹ 

શખ્દાર્થ-હે કૉતેય| સ્વભાવથી થચેલાં પોતાનાં 
કર્મથી બંધાયલે। તું, જે કંઈ કરવા ઇચ્છતો નથી તે 
પણુ સૈહેને લીધે પરવશ થઇને પણુ કરીશ જ. ૧૬૧ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-તમે જે અર્જુન તથા શ્રીકૃષ્ણુનો પ્રશ્નોત્તર 
કલો તેથી જણાય છે 'કે, “કામ અને કેોધ જ પુસ્ષની 
પ્રૃત્તિમાં કારણુ છે,” પણુ પુરુષની પ્રભૃત્તિમાં ઇચ્છા ન 
થવી એ પ્રારખ્ધનું કારણુ છે, એમ સિદ્ધ થતું નથી. ' 

ગુજ્-અનિચ્છાપ્રારખ્ધનાં અસ્તિપણાને ખાધ કરવા 
માટે અ્જીન અને શ્રીકૃષ્ણુના પ્રશ્નોત્તરરૂપ મેં પ્રમાણુ 
આપ્યું છે. હુવે અનિચ્છાપ્રારખ્ધની પુરુષની પ્રદૃત્તિમાં 
કારણુતાતું પ્રતિપાદન કર્‌વાવાળાં વાડ3ય કરહુ છું તે શ્રવણુ 


કર્‌. ગીતામાં શ્રીકૃષ્ણુ પરમાત્માએ કઊું છે ક», “હૈ 
' અર્જુન! સ્વર્ય થયેલા કર્મથી પુસ્ષ બંધાયલે છે, તેમ 


તું પણુ એકલે પોતાનાં પ્રારબ્ધ કર્મથી બંધાયેલે। છે. 
તેથી તું મોહને લીધે જે કાર્ય કરવા ઇચ્છતો નથી, તે 
કાર્ય પણુ પરવશ થઘ્ને કરીશ જ.' જે કે સંબંધીઓને 
તથા ચ્ુરુઃખને મારવામાં પાપ છે, માટે હું યુદ્ધ નહિ 
કરં, એવે નિશ્રય કરીને અર્જુન ખેઠો હતો, તેના પ્રત્યે 


૨૯૨ 


શ્રી પંચદ્ઠશી 


| પ્રકરણ 





શ્રીકૃષ્ણુ કહ્યું છે કે, “તું ધારે છે ૩ હું યુદ્ધ નહિ કરે; 
પણુ યુદ્ધ કરવામાં અથવા ન કરવામાં તું સ્વતંત્ર નથી. 
તેમ છતાં યુદ્દ ન કરવાતેો નિશ્ચય કરી બેઠો છે તે 
તારે। મોહ જ છે. તું તે પ્રાર્ખ્ધ કર્મને પરવશ છે, તેથી 
તું પરવશ થઇને યુદ્ધ કરશે જ; પ્રકૃતિને વશ થઈ, ઇચ્છા 
ન છતાં પણુ યુદ્ધ કરવું પડશે જ.' એ વચનથી જણાશે 
કે, પ્રાણી માત્ર સ્વભાવાધીન છે તેથી પોતપોતાને 
સ્વલાવ યજ શકે એમ નથી જ, એવાં શ્રીકૃપ્ગુનાં વચન- 
થી “અનિચ્છાપ્રાર”ધ છે,' એમ સ્પટ્ટ જખગ્‌ાય છે. ૧૬૧ 

અવતરણિકા-હવે પરેચ્છા પ્રારબ્ધના સંર્ખંધમાં 
કડે છે. 

તાનિચ્છંતો ન ચેચઇતઃ ૧રટાજ્સિળ્યસંયુતા! | 

સલકુઃસે મગન્સ્વેલસ્વરેસ્છાપૂવેવમે દિ 1૨૧૨ 

શખ્દાર્થ-અનચ્છાવાળા છતાં પણુ ભોગવતા નથી, 
અને ઇશચ્છાવાળ। છતાં પણુ ભોગવતા નથી, પણુ 
ખીજાના ઉપર ઉપકારજન્યખુદ્ધિએ કરીને સુખ અને 
દુઃખને ભોગવે છે, એ પરેચ્છાકર્મ ( પરેચ્છા પ્રાર- 
અધ) છે. ૧૬૨ 

પી ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

ત્રીજું પ્રાર્‌”ધ પરેચ્છામ્રારબ્ધ છે. કેટલાક જ્ઞાનીઓ 
પોતાની ઇચ્છાથી સુખદુઃખ ભોગવતા નથી, તેમ 
અનિચ્છાથી પણુ સુખદુઃખ ભોગવતા નથી, પણુ અન્યની 
પ્રીતિમાટે, ઉપકાર્‌ કરવા માટે, અથવા કે।ઇતી પ્રાર્થના- 
થી જ સુખદુઃખ ભોગવે છે. દાખલા તરીકે, પોતાને ધેર્‌ 
વિવાહ આદિ શુભ કાર્ય હોય યારે જે પોતાના કુલમાં 
મોટા અને વિવેકી હેય તેને આગળ રાખી, તેતે પૂછી 
કાર્ય કરવાની લેકકમાં રીતિ છે. તે રીતિ પ્રમાણે વિવેકી 
પુર્પનતે આગળ રાખી શુભ કાર્ય કરવાનો આરંભ કર્યો 
હાય યારે તેમાં તે આગળ પડીને કાર્ય કરે છે, અને 
જે જે સારંનરતું કહેવાય છે તેના પોતે ભાગી થળ્ને 
સાંભળે છે. ગમમાં તેની પોતાની જરા પણુ ઇચ્છા નથી, 
તેમ અનિચ્છાથી પણુ તે કહેણુ સાંભળતો નથી, પરંતુ 
સંબંધીની ઇચ્છાથી સાંભળે છે; એટલા માટે અત્ર સુખ- 
દુઃખના ભોગનું કારણુ છે તે, પરેચ્છા પ્રારુૌધ છે. ધચ્છા- 
પ્રારખ્ધ, અનિચ્છાપ્રાર્‌ધ, અને પરેચ્છાપ્રારબ્ધ એવી રીતે 
ત્રણુ પ્રકારનાં મ્રારખ્ધ છે, તેથી વિષયમાં દોષદર્શન થયું 
હોય તોપણુ તે પ્રારધ, વિવેકી પુસ્ષમાં ઇચ્છા ઉત્પન્ન 
કરે છે, અને તેનું નિવારણુ કોઈ કરી શકતે। નથી. ૧૬૨ 





જ્ઞાનીને ભોગથી વ્યસનનો અભાવ 
, અવતરણિકા-જિમિચ્છગ્‌ એટલે “કીયા ભેોગ્ય પદા- 
શને ઇચ્છતે'' વી જે શ્રુતિ છે તેતે વિરોધ આવે છે, 


જે જ્ઞાનીને ઈચ્છા થાય એમ સ્વીકારીએ તેો-તેનેો 
ગુરુ પરિહાર કરે છે. 

વામ ત્રિ વિવિચ્છસિત્વેવમિરછા સિષિધ્યતે | 

તેરછાતિવેષઃ વિસ્વિચ્છાયાધો મનિતવીઝવત્‌રે૬ રે 

મજિતાનિ તુ વીગાનિ લંસ્યશાયેવરાળિ ચ । 

વિટ્રિચ્છા તથેદવ્યાડતસ્તયોધાસ જાર્યેજત્‌ ? ૬૪ 

ટ્ગ્યવીઝપર્‌ષ્રેડવિ મક્ષળાયોપયુસ્યતે | 

વિટ્ર્ચ્છાવ્વસ્યયોમ ુયૌજ્ન વ્યતનં વદુ ૨૬૧ 

શભબ્દાર્થ-(પ્રશ્ન) જ્યારે જ્ઞાનીને ઇચ્છા ઉત્પ 
થાય છે, ત્યારે “શું ઇચ્છતો? એ પ્રકારે ઇચ્છાનો 
કેમ નિષેધ કીધે છે? (ઉત્તર) એ ઇચ્છાને નિષેધ 
નથી, કિતુ સેફેલાં ખીજની પેઠે ઇચ્છાનો ખાધ કર્યો 
છે. જેમ સેકેલાં ખીજ વિદ્યમાન છે તોપણુ તે કાર્ય 
કરવામાં અસમર્શ હાય છે, તેમ જ્ઞાનીની ઇચ્છા 
વિધમાન હાય છે, તોપણ્‌ તે વિષચોના અભાવના 
જ્ઞાનથી કાર્ય કરતી નથી. જેમ સેક્રેલાં ખીજ ઉગતાં 
નથી પણુ ખાવાના ઉપચે।ગમાં આવે છે, તેમ જ્ઞાની- 
ની ઇચ્છા પણુ અલ્પ ભોગ ભોગવે છે; પણુ તે બહુ 
વ્યસન કરતી નથી. ૧૨૩-૧૬૫ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-ન્યારે “સ્તાનીને પણુ ઇચ્છા થાય છે, એવે 
અંગીકાર કરે! છો, ત્યારે “જે આત્માને જણે તે' 
એ શ્રુતિનો વિરેધ આવશે. 

ગુસ્-વિરોધ કેમ આવશે? 

શિષ્ય-એ શ્રુતિમાં “શાને ઇચ્છતે' એમ કહું છે, 
તેથી એમાં જ્ઞાનીને ૪ચ્છાને નિષેધ કર્યો છે, ને તમે 
કહા છે! કે જાનીને પણુ ઇચ્છા થાય છે એ શું? 

ગુજ-ત્તાનીને ઇચ્છા થાય છે, તોપણુ “ જે આત્માને 
જણે તે!' એ શ્રુતિના વિરોધ આવતે નથી, કારણુ કે 
“શાને ₹ચ્છતે!' એનું તાત્પર્ય ઇચ્છાના નિષેધમાં નથી. 

શિષ્ય-ત્યારે શેમાં છે? 

ગુજ્-સાનીને ઇચ્છા હેય છે, તેપણુ જેમ સેકેલાં 
ખીજ નિર્વીર્ય હોય છે, ને તે જમીનમાં નાંખ્યા હોય 
તોપણુ તેને અંકુર આવતા નથી, તેમ જ્ઞાનીની ૪ચ્ઠા 
નિર્વીર્ય હોય છે, તેથી તે મ્રભૃત્તિ કરાવવામાં સમર્થ નથી, 
એવું ત્તાન લેવા માટે, “જિવિચ્છન્‌' એમ કહ્યું છે, તેનું 
તાત્પર્ય તે! ઇચ્છાના બાધમાં છે. ૧૬૩ 

જેમ સેકેલાં ખીજ બીજજૂપે તો છે, તેતું સ્વરૂપે 
તેવું તે તેવું જ છે, તોપણુ તે ખીજને, જે વાવ્યાં હોય 
તો, અંકુર આદિ થતા નથી; કારણુ કે અસગ્ચિના તાપથી 
તેનામાં જે કૂળ આપવાની શકિત છે તે નાશ પામી છે, 


છ મું] 


તેમ તાનીને ઇચ્છા તો હયાત છે, તોપણુ તે ઇચ્છા, 
વિપત્તિ આદિ કાર્ય ઉત્પન્ન કરવામાં સમર્થ નથી; કારણુ 
કે તેતો વિષય દોષરૂપ છે અને તે દુઃખકારક છે તેવા 
સતાનથી ખાધિત છે. 

જેમ ખીજમાં અંકુર ઉત્પન્ન કરવા આદિ શક્તિ રહી 
છે, તોપણ તે જે સેકેલાં હોય તો અંકુર ઉત્પન્ન કરી 
રાકતાં નથી, તેમ ઉસ્છામાં પ્રશ્ત્ત કરાવવા આદિ 
શક્તિ રહી છે ખરી, તોપણુ તેને જે પદાર્થ માત્ર ખોટા 
અને નાશવંત છે એવું નાન થયું હોય તે પ્રશૃત્તિ કરાવી 
શકતી નથી. ૧૬૪ 

શિષ્ય-જ્યારે જ્ઞાનીની ઇચ્છા પ્રક્ત્તિ કરાવવામાં 
સમર્થ નથી, ત્યારે તે ઇચ્છાને સ્વીકાર કરવો! નહિ; 
કેમકે તેનું કંઈ ફ્લ નથી. 


ગુજ્-સાનીની ઇચ્છાનું ફ્લ છે, માટે તેને સ્વીકાર 


કરવો જેધએ, 

શિષ્ય-ત્તાનીની ૪રચ્છાતું શું ફ્લ છે? 

ગુજ-અલ્પ ભાગરૂપ ફૂલ છે. 

શિષ્ય-તમે હમણાં જ સેકેલાં ખીજનું દણાંત આપી 
સિદ્ધ કર્યું કે, ત્તાનીની ઇચ્છા પ્રભૃત્તિ કરાવવામાં સમર્થ 
નથી, ને વળી પાછા કહે છે કે, ઘચ્છાનું અલ્પભોગ- 
રૂપ ફળ છે, એટલે તે ઇચ્છા અલ્પભોગમાં પ્રવૃત્તિ 
કરાવે છે, એ તો વદતોવ્યાધાત થાય છે. 

ઝુર-જેમ સેકેલાં ખીજ અંકુર આદિતી ઉત્પત્તિમાં 
ઉપયોગી નથી, તોપણુ તે ખાવામાં ઉપયોગી છે; તેમ 
તાનીની ઇચ્છા, અનજ્તાનીની ઇચ્છા પેડ, વ્યસન-ભોગમાં 
લીન કરવામાં સમર્થ નથી, પણુ અલ્પભેગેચ્કામાં 
સમર્થ છે. “વિપત્તિ, બ્રંશ, અને કામ તથા ક્રોધથી 
થતો વિકાર,” એ વ્યસન શખ્દના અર્થ છે. જ્ઞાનીની 
ઇચ્છા વિપત્તિ આદિમાંથી એક પણુ વ્યસનને ઉત્પન્ન કરી 
શકતી નથી. વિપત્તિ દેહને વિષે આત્માપ્યાસથી થાય છે, 
પણુ જ્ઞાનીને ઇચ્છાથી દેઠ્ાદિકમાં આત્માધ્યાસ થતો 
નથી, તેથી તેને વિપત્તિ નડતી નથી. જ્ઞાની, બહ્માનંદતા 
અનુભવથી, જગતના મિશ્યાત્વના નિશ્ચયથી અને દેહા- 
દિકથી આત્મા જૂદે છે એવા જ્ઞાનથી જગતથી દૂર થતો 
નથી; તેમ વર્ણાશ્રમની મર્યાદાને ત્યાગ પણુ કરતો નથી, 
એટલે તેનો ભ્રંશ પણુ નથી, મૃગયા, વિહાર, દિવસે 
સુવું, જીગાર્‌ રમવે।, કેપઇતી નિંદા કરવી, વ્યભિચાર 
કરવો, નૃત્ય કરવું, ગાયન કરવું, નકામું કરવું, અને 
મદિરાપાન કરવા આદિ કામજન્ય વિકાર્‌ છે, તથા 
દુરાચર્ણુ, જુલમ, કછ, પર્ષા, દ્રેષ, કપટ, ગાળો 
ભાંડવી, અને રવાર્થતી હાનિ કરવી, ધત્યાદિ કોધજન્ય 
વિકારો છે, એ કામજન્ય અને ક્રેધજન્ય વિકાર્‌। પણુ 
વ્યસન કહેવાય છે. તે કેોધને અને કામને વશ જ્ઞાતી 
યતો નથી, તેથી એ વિકારો તેને ખાધ કરી શકતા 


તૃસ્તિદ્ીપ 


૨૯૩ 


નથી, તેમ તેતી ઇચ્છા કરાઈ જાતતું વ્યસન કરી શકતી 
નથી, છતાં ભોગજૂપી તેતું ફલ તો છે. ૧૬૫ 

અવતર્ણિકા-જ્ઞાનીને વ્યસનની ઉત્પત્તિ ક્રેમ 
થાય છે તે વિષે શિષ્ય પ્રશ્ન કરે છે, અને ગુરુ તેનું 
સમાધાન કરે છે. 


મોમેત વરિતાથેસ્વાહારષ ૨મે દીયતે । 

મોસ્તવ્યલર્યતાન્રાંસ્યા વ્યસન તત્ર ઝાયતે ૨૬૬ 

શખ્દાર્થે-પ્રારખ્ધ કર્મ ભાગને લીધે ચરિતાર્શ- 
પણુાથી ક્ષીણુ થાય છે; પરંતુ ભોગવવા ચોગ્ય 
વિષયોમાં સવ્યતાની દ્નાંતિને લીધે વિષચોથી વ્યસન 
થાય છે. ૧૬૬ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-પ્રારખ્ધકર્મ ભોગઠ્દારા ત્તાનીના વ્યસનને પણુ 
શું ઉત્પન્ન કરશે ? 

ગુર-લેકમાં કહેવત છે કે, “ખે ઘોડે ચહેડી શકાય 
નહિ,' તેમ પ્રાર્ખ્ધફર્મ ખે કાર્ય કરી શકશે નહિ: એક 
ભાગ આપવે, અને ખીજું વ્યસન ઉત્પન્ન કરવું. ભાગ 
આપવે એ પ્રારખ્ધકર્મતું કામ છે; પણુ વ્યસન ઉત્પન્ન 
કરવું એ તેતું કામ નથી. તેથી પ્રારખ્ધકર્મ ભોગ 
આપશે, પરંતુ વ્યસન ઉત્પન્ન કરશે નહિ. વળી શ્રાર- 
ખ્ધકર્મ તો! ભોગ ભોગવ્યા પછી ક્ષીણુ થાય છે, તેથી 
પણુ તે વ્યસન ઉત્પન્ન કરી શકતું નથી. 

શિષ્ય-જે પ્રારબ્ધકર્મ ભોગ આપવાસૂપ કાર્ય ન 
કરે તો વ્યસન ઉત્પન્ન કરી શકે ક નહિ? 

ગુજ-ના. જે પ્રથમ વ્યસન અને પછી ભોગ હોય, 
અથવા તો બજ્લે સ્વતંત્ર હોય, તો ભોગ ન આપે 
અને વ્યસનને ઉત્પન્ન ફરે ખરું. પરંતુ પ્રથમ ભોગ અને 
પછી તેમાં વ્યસત એવે ક્રમ છે. હવે ભોગ વિના વ્ય- 
સન નિરાધાર રહી શકે નહિ. એટલામાટે ભોગ આપ્યા 
વિના વ્યસનને પ્રારખ્ધકર્મ ઉત્પન્ન કરી શકતું નથી, 
તેમ ભોગદ્દારા પણુ વ્યસનને ઉત્પન્ન કરી શકતું નથી. 
કારણુ કે તે ભાગ આદિથી ચરિતાર્થ થાય છે, એટલે 
પ્રારખ્ધકર્મ વ્યસનનું કાર્‌ણુ થતું નથી, 

શિષ્ય-વ્યસનનું કારણુ પ્રારખ્ધકર્મ નથી, યારેકેણ 
કાર્‌ણુ છે ? 

ગુજ્-ગ્યસનતું કાર્‌ણુ, વિષયો સત્ય છે એવી જે 
ભ્રાંતિ થાય છે ન. 

શિષ્ય-એ ભ્રાંતિનું શું કારણુ છે? 

ગુરશ-અન્તાનજ, સ્વસ્વરૂપનાં અન્તાતથી વિષયમાં 
સત્યતાની ભ્રાંતિ થાય છે, એ અન્ઞાન જ કાર્‌ણુ છે. 
સારાંશ કે ઇચ્છા, પ્રારખ્ધકર્મ કે અન્ય કોઈ પણુ, 
સાતીમાં વ્યસન ઉત્પન્ન કરી શકતું નથી. ૧૬ ૬ 

અવતર્ણિકા-ભ્રાંતિતું સ્વસપ કેવું છે તેમાટે 


શિષ્ય પ્રશ્ન કરે છે, ને ગુરુ તેનું સ્વરૂપ કહે છે. 


૨૯૪ 


તા વિનકયત્વયં મોમો વ્જેલાયુસરોશરશ્‌ । 

તા વિદ્ના$ 1વિયપ્રંતુ ધન્યોડ્સ્ચ્વસ્માહિલિ ખ્મ! ।| 

યટ્માવિ ન વર્ીવિ માવિ બેશ વહ્ન્યયા | 

ઇતિ ચિતાયિષ્ધ્રોડય થોષો ખ્રમસિવતેવાઃ ।।૨૬૮॥। 

શખ્દાર્થે-આ ભેગ નાશ ન પાસો, પણુ ઉત્ત- 
શાત્તર વૃદ્ધિ પામે; વિધવા એ ભોગતે પ્રતિખંધ 
મા કરી; એ ભોગથી હું જ્ઞાગ્યશાળી છું, એ પ્રમાણે 
ભ્રમ થાય છે, પણુ જે ન થવા ચોગ્ય તે નહિ જ 
થશે અને જે થવાનું તે અન્યથા થવાનું નથી, એ 
પ્રકારનો અને ચિતાસ્પી વિષને નાશ કરવાવાળું 


જ્ઞાન, એ બ્રમની નિવૃત્તિ કરવાવાળું છે.૧૬૭-૧૬૮* 


ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-એ ભ્રાંતિનું સ્વરૂપ કહે. 

ગુર-મતે જે ભોગ મ્રાપ્ત થયે! છે, તે કદ્દાપિ પણુ 
નાશ ન પામે, પણુ એ ભેગો પ્રતિદિન ૬દ્દિ પામ્યા 
કરે; અને એમાં કોઈ પણુ પ્રકારનું વિધ્ર ન આવે તો 
બહુ સારું, કેમકે હું એ ભોગથી કૃતાર્થ છું, અને મને 
મોડું સુખ એ ભોગથી જ છે,' એવે! વિચાર થવા એ 
ભ્રાંતિનું સ્વરૂપ છે. સ્વસ્વરૂપના અન્તાનથી એ ભ્રાંતિ 
થાય છે, અને તેથી વ્યસન (પ્રીતિ-લપ) થાય છે. ૧૬૭ 

શિષ્ય-એ ભ્રાંતિતી નિભ્ત્તિના ઉપાય તો! હશે જ. 

ગુશ્-ઢા, છે. પુસ્ષે એવે જ વિચાર્‌ નિરંતર કર્યા 
કરવા કે, 'જે થવાતે અયોગ્ય છે તે કદાપિ થવાનું 
નથી જ, ને જે થવાનું છે તે કોઈઈ પણુ પ્રકારે અટ- 
કવાનું નથી,' એ પ્રકારનું દઢ સાન મનમાં થયા કરે 
ગ જ ભ્રાંતિની નિબત્તિના ઉપાય છે. જેમ મણિંમંત્ર 
વિષને નાશ કરે છે, તેમ એવું ત્તાન પણુ ચિતારૂપી 
પિષનેો! નાશ કરે છે. 

શિષ્ય-એવી ચિતા કેઈ છે ? 

ગુસ-અમુક કાયે કરવાથી મારું સારું થશે, અને 
અમુક કાર્ય કરવાથી મારું નઠારું થશે, મને ઇચ્હ૭િત 
પદાર્થની પ્રાપ્તિ ક્યારે થશૈ, મારી પીડાની નિભત્તિ કયારે 
થશે, ધન કમ મળશે, પુત્રાદિ સર્વે કેમ સુખી થાય, 
ઇયાદિ અનેક ચિતા છે. જેમ વિષ પોતાના સંબંધ 
કરનારના નાશનું કારણ છે, તેમ એ ચિતા પણુ જેને 
ચયા કરે છે તેને શચચિતા સમાન થઈ પડીને તેના નાશનું 
કાર્‌ષુ થાય છે, એટલે નિય નિજનંદથી ભ્રષ્ટ કરે છે, 
માટેજ તે વિષ છે, ૧૬૮ 


અવતરણિકા-અજ્ઞાની તથા જ્ઞાનીમાં ભોક્તાપણું 
સમાન છે, તો પછી અનજ્ઞાનીને ભાગનું વ્યસન વળગે 
અને જ્ઞાનીને ફેમ નહિ વળગે? તેપર ગુરુ કહે છે. 


શ્રી પચદ્ઠશી 


! પ્રકર્‌ણુ 


સમેડવિ મોમે વ્યહતં ખ્રાંલો મચ્છેશ યુર્વાન | 
ઝશવયાર્યસ્ય સજુવાટ્ાંતસ્વ વ્યસન થછુ ₹૬૨ 
માયામયત્વ મોમપ્ય કુઢાય્યાણુપસંદરન । 
મુજ્નાનો5વે ન સરવ ગુરતે વયલનં જીત! ૨૭૦ 
શખ્દાર્થ-ઉપભેગ સમાન છતાં પણુ અજ્ઞાની 
વ્યસનને પ્રાત થાય છે, અને જ્ઞાની વ્યસનને પ્રાત 
થતો નથી; કેમકે અશકય પદ્દાર્શના સંકલ્પથી અ- 
જ્ઞાનીને ખહું વ્યસન વળગે છે. પણુ ભ્ોગનું 
મિથ્યાપણું જાણીને, ( તેમાં રહેલી) આસ્થા (સતા 
ખુદ્ધિમૂલક આસક્તિ)નું નિવારણુ કરતે થકે જ્ઞાની, 
ભોગને ભોગવતાં છતાં પણુ, સંકલ્પ કરતો નથી; 
તેથી તેને વ્યસન ક્યાંથી વળગે? ૧૬૯-૧૭૦ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 
શિષ્ય-જ્તાતી ભોગ ભોગવે છે, તથાપિ તેને વ્યસન 
પ્રાપ્ત થતું નથી, અને અન્તાનીને ભોગ ભોગવવાથી 
વ્યસન વળગે છે, એટલે ભાગ ભેગવવાપણું જ્ઞાની 
અતે અનગ્તાતીને સમાન છે, છતાં જ્તાનતીને વ્યસન થતું 
નથી, ને અગ્તાનીતે થાય છે, તેતું શું કારણુ ? 
ગુસ્-યસનતું કારણુ ભ્રાંતિ છે, એમ અગાડી કહ્યું 
છે. ભ્રાંતિવાળાતે વ્યસન થાય છે, અને નિર્ભ્ાન્તને થતું 
નથી. હુવે જ્ઞાનીને ભ્રાંતિ નથી, તેથી તે ભોગ ભોગવે છે, 
તાપણું તેને વ્યસન વળગતું નથી, અતે અન્ઞાનીને ભ્રાંતિ 
હેય છે, કે એ સર્વ સત્ય છે, નિત્ય છે, કાયમનું છે, 
તેથી તેને ભાગ ભોગવવાથી વ્યસન વળગે છે. 
શિષ્ય-વ્યસનનું કારણુ ભ્રાંતિ કેવી રીતે ? 
જીશ્-સર્વ પદાર્થ સય છે, નિય છે, એવી ભ્રાંતિથી 
અશકય પદાર્થોનો સંકલ્પ (ઇચ્છા) થાય છે. જેમ કેઈ 
મૂખે, કંગાળ અને વગ વગરને। માણુસ, એવે। સંકલ્પ કરે 
કે, હું તો ર્‌ાન્ન થઇશ અને આ પ્રમાણે રાજ્ય કરીશ 
ને તે પ્રમાણે મન્નહું કરીશ, અતે પછી તેની જ 
ઝંખનામાં ને ઝંખનામાં પીડાયા કરે છે; કેમકે તે રાજન 
તો થઈ શકતે નથી, પરન્તુ સંકલ્પથી પીડાય છે; તેમ જ 
'શ્રાઈ માણુસ કશા પણુ ઉદ્યમ વગરને। છે, પણુ લાખો 
રૂપિયાનો ધણી થઈ ખેસી, શેખસલ્લી માર્ક વિચાર 
કરે, અને તેમ ન થવાથી મનમાં ખળ્યા કરે; અથવા 
કોઈ કુવારો ને વળી ધરડો માણુસ ધણા પુત્રોની 
ઇચ્છા કરે, અને દાદો થવાની પણુ ₹૪ચ્છા કરે, ને સ્ત્રી 
માટે હુવાતીયાં માર્યા કરે, અને તેવા અશકય સંકલ્પો 
પાર્‌ ન પડવાથી મોડું દુઃખ ભોગવે છે ! એ સર્વ, 
ભ્રાંતિ જ છે. કારણુ કે તેમતે મત રાજ્ય, પૈસા, ઓ 
સલ છે. ભ્રાંતિથી જ અશકય સંકલ્પ થાય છે, ને તે જ 
બ્યસનનું કારણુ થઈ પડે છે. પણુ જ્ઞાનીને ભાગ ભોગવતાં 


મું] 


છતાં વ્યસન થતું નથી, કેમકે તેને કશી બ્રાંતિ નથી. 
કમકે તે તેમને સય માનતો નથી. ૧૬૯ 

એમ અત્તાની અશકય પદાર્થનો સંકલ્પ કરે છે, તેથી 
તેને બહુ વ્યસન પ્રાપ્ત થાય છે. પરતુ જ્ઞાની તે! પ્રાપ્ત 
થયેલા પદાયથોંનેો પણુ સંકલ્પ કરતો નથી, તો પછી 
અશકય પદાર્થને તો સંકલ્પ જ 'કેમ કરે ? અશકય સંકલ્પ 
વિના વ્યસન (પ્રેમ-દુઃખ) પ્રામ થતું નથી, તેથી જ જાની 
વ્યસનવશ્ચ થતો નથી. ૧૭૦ 

અવતરણિકા-શિષ્ય કહે છે કે, ભોગ માયાવાળેા 
છે, તેથી ભોગ ભોગવતાં તેમાં સુખ જણાય તે 
તેમાં આસક્તિ થઈ જાય જ. ગુરુ કહે છે કે, તેમ 
ન જ થાય. 

સ્વમનેટ્રગાજતરરમચિસ્યરચનાત્મવમ્‌ | 

નઇ ઝમ્પદવન્યાયં તત્રાનુરગ્યતિ ।। ૨૭? ।। 

શખ્દાથે-જગતૂને સવક જેવું, પંદ્રજાલ સરખું, 
અચિંત્ય રચનાવાળુીં, અને દણનષણ (જેતજેતાંમાં નાશ 
પામનાર) જાણ્યા છતાં, જ્ઞાની તેમાં કેમ આસક્ત 
થાય? ૧૭૧ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવર્‌ણ 

શિષ્ય-જે કે વિષય માયામય છે, એવું જ્ઞાન હોય 
છે તેોપણુ, વિષય ભોગવવાથી તત્કાલિક સુખ તો થાય 
છે જ, તેથી વિષયમાંથી નિદૃત્તિ થવી સંભવતી નથી. 

ગુસ્-્તાનીને વિષયમાં અનેક પ્રકારના દેષે। જેવામાં 
આવે છે તેથી, વિષય તત્કાલિક સુખનું કારણુ છતાં 
પણુ, તે સિથ્યા છે એમ તે જણે છે તેથી, તે તેમાંથી 
ઝઢ પાછે ફરી જાય છે. 

શિષ્ય-ન્તાનીને વિષયોમાં 
આવે છે? 

ગુજ્-જેમ સ્વમના પદાર્થો 
જગત્‌ પણુ પ્રાતિભાસિક છે; એવી રીતે જગતમાં 
સ્વમતુલ્યતા છે એ એક દોષ; માયાવાદીએ બતાવેલા 
પદાર્થો સય જેવા જ હોય છે, તેપણુ તે મિથ્યા છે, 
તેમ જગત્‌ પણુ સય જેવું દેખાય છે, તોપણુ તે 
મિથ્યા જ છે; એવી રીતે જગતમાં પદ્રનલની પ્રતીતિ 
થાય છે એ ખીજે દોષ; જેમ પાપ અનિર્વચનીય છે, 
તેમ જગત્‌ પણુ અનિર્વચનીય છે, એટલે તેનું કારણુ 
કાંઈ પ્રતીત થતું નથી, એવી રીતે જગતની અનિર્વચ- 
નીયતા એ ત્રીજે દોષ; જેમ પદ્રનલથી ખનેલા પદાર્થો 
જેતન્નેતાંમાં અદ થાય છે, તેમ આ જગત્‌ પણુ 


%વા રાખો જેવામાં 


પ્રાતિભાસિક છે, તેમ 


જએેતખેતાંમાં અદશ્ય થાય છે, એટલે જગત્‌ વિનાશી 


છે, એવી રીતે જગતમાં વિતાશિતા જેવી એ ચોથે 
રોષ. એવા અનેક દોષ સાતી જુવે છે. વિવેકી માણુસ 
રાષવાળા ઉપર્‌ પ્રીતિ કરતો નથી. જ્ઞાની વિવેકી છે, 


તૃસિદીપ 


શ્લ્ષ 


તેથી જગત્તે દોપવાળું જાણીને તેના ઉપર પ્રીતિ કરતે. 
નથી, વ્યવહારમાં પણુ જ્તાની સર્વદા તેવી જ દોપ- 
દૃણિથી જુવે છે. ૧૭૧ 
અવતરણિકા-જગત્‌ સ્વમવત્‌ ને ધદ્રજાલ જેવું 
છે, એવું જ્ઞાન થયા પછી, તેમાં પ્રીતિ ન જ રહે, 
પણુ એવડું જ્ઞાન કેમ થાય? એમ શિષ્ય પૂછે છે. 
ગુરુ તેના મનનું સમાધાન કરીને તેનું ફળ કહે છે. 
સ્વસ્વમ્નપાપરોદ્વેળ સછા ઘશ્વન્સ્યગાનરમ્‌ । 
ચિવયેર્ત્રમસઃ લજ્ુમાવનુટ્િનં મુદ ।। ૨૭૨ ।। 
સિર્‌ તયો! સવેલામ્વપસુસંધાય ન્ઞારરે | 
સસ્યત્વજુદ્ટિ સંત્યગ્ય નાનુરઝ્યતિ પૂવવત્‌।।₹૭ રે।। 
શખ્દાર્થ-અપરેક્ષપણાથી પોતાનાં સ્વમેને જેઇ- 
ને, જાગ્રદવસ્થાને જેનારા પુરુષે, પ્રમાદરહિત થઇને, 
પ્રતિદિન, વારંવાર એમ ચિંતન કર્યા કરવું કે, આ 
જાત્રત અવસ્થા સ્વસે જેવી છે. એમ સ્વસે જેવી જાગ્રત 
અવસ્થા છે એવું ખહુ કાલ પર્યત અનુસંધાન કરવાથી, 
જાગ્રતમાં પણુ સત્યપણાની ખુદ્ધિને ત્યજીને, પૂર્વની 
પેઠે જ્ઞાની તેમાં આસક્ત થતે। નથી. ૧૭૨-૧૭૨ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 
શિષ્ય-જગત્‌ સ્વમતુલ્ય છે, ₹દ્રજનળ જેવું છે, એવી 
રીતે જગત્‌તી સ્વમતુલ્યતા આદિનાં જાનથી વિષયમાં 
આસક્તિ ન થાય એમ તમે કહ્યું, પણુ તેવું તાન તો 
થાય કેમ? 
ગુર્-પોતાનું સ્વમ અપરેક્ષ હોય છે. તે સ્વમતે 
અપરેક્ષપણાથી અનુભવ કરી, પછી નગરણુનો અનુ- 
ભવ ફર્વે[; પછી પ્રમાદરહિત થપ્તતે સ્વમ અને ન્નગર્‌- 
ણુતું વારંવાર ચિતન કર્યા કરવું કે, અ જગત્‌ સ્વમતુલ્ય 
છે, અને આ જમ્રત્અવસ્થા પણુ સ્વમતુલ્ય છે એમ 
નિશ્રય કરવાથી જગત્‌તી સ્વમતુલ્યતા અને ₹દ્રનલ 
તુલ્યતાનું જ્ઞાન થશે, ને તેથી વિષયમાં આસક્તિ નહિ 
થાય. જેમ સ્વમમાં પદાર્થ અપર્‌ાક્ષ અનુભવમાં આવે 
છે, તેમ જગરણુમાં પણુ પદાર્થ અપરેક્ષ અતુભવમાં 
આવે છે; પણુ જેમ સ્વમ્રના પદાર્થો વિનાશી છે, તેમ 
નગ્રત્ના પદાર્થો પણુ વિનાશી છે. સ્ત્રી, પુત્ર, મિત્ર આદિના 
સમાગમથી, અને કડાં, કઠી આદિના ઉપભોાગથી જેવું 
જમ્રદવસ્થામાં સુખ થાય છે, તેવું ને તેવું જ, સ્રી આદિના 
સમાગમથી અને કડાં, કંઠી આદિના ઉપભોગથી, 
સ્વમમાં પણુ સુખ થાય છે. જેમ જમ્રદવસ્યાનાં સિહ, 
વાધ, વરુ અને સર્પ આદિ ભયાનક પ્રાણીથી ખ્હીક 
લાગે છે, તેમ સ્વમમાં દેખાતા સિહ આદિથી પણુ તેવે। 
ને તેવો જ ભય થાય છે; જત્રતમાં ધન મળવાથી જેવે। 
આનંદ પ્રામ થાય છે, તેવો ને તેવો જ આનંદ સ્વમમાં 


૨૯૬ 


ધન મળવાથી પણુ થાય છે; ધ્યાદિ વિષયને વિચાર 
કરતાં ન્રત્‌ અને સ્વમે બન્ને સમાન પ્રતીત થાય છે. વળી 


મેછોજયતવરેવેર્‌ યથા શળેડવમાલસ । 

જાપર્ામશ્ણષેવેર્‌ં મમારવ્યત્ર ગાગ્યસા ॥ 

સ્ય્નટ્રદા યથા સ્યપ્લંશારે શસિવાલ્વાન્‌ । 

અન્ય શામનન્મર્ય સ્થળ દ્રછું જૂથ: પ્રગાયસે ॥ 

ઝાળય્‌ટ્રદા ભથથા ગાપલ્સંલારે જલિમાત્તવાન્‌ | 

અન્ય સ્યત્રમયં ઝાપયૂળું સૂય: પ્રગાયે ॥ 

જેમ આ ત્રણુ લે।ક સ્વમમાં દેખાતાં અસત્‌ છે, 

તેમ આ ત્રણ લેક નત્રતમાં અસત્‌ છે, એમાં જરાએ 
નૂદાપણું નથી. જેમ સ્વમને જેનાર્‌ેા જીવ સ્વમરૂપ 
સંસારમાં મરણુને પ્રાત થાય છે, અને જમ્રત્મય 
સ્વમને ન્નેવા માટે ફરીથી ઉત્પન્ન થાય છે, તેમ 
નતત્રતને જનારો જીવ ન્નત્રત્સંસાર્માં મરણુતે પ્રામ 
થાય છે, ને ખીન્નં સ્વમ્મય જગત્‌ જેવા માટે 
કૂરીથી ઉત્પન્ન થાય છે, એવું વચન છે. મરણુ એટલે 
દેહાભિમાનને સ્વીકાર. જીવ જ્યારે જમ્રતદેહમાંથી 
સ્વમદેહમાં જાય છે, લારે તેને ન્નત્રતદેહતું અભિમાન 
મરી જય છેં, અતે સ્વમેદેહને વિષે અભિમાન થાય 
છે; 'પણુ ૬ ન્ત્યારે સ્વમદેહમાંથી જમ્રત્દેહમાં પાછે। 
જાય છે, લારે તેને સ્વમ દેહનું અભિમાન મટી ન્નય 
છે, ને ન્નમ્રતદેહતે વિષે અભિમાન થાય છે. એવે, 
મરણુ અતે ઉત્પત્તિ શ”દને। અહીં અર્થ થાય છે. સ્વમમાં 
જાગ્રત્તી પેઠે પદાર્થોનો અનુભવ થાય છે, માટે મહા- 
ત્માઓએ જ્મગ્રત્‌ જેવું સ્વમ કહ્યું છે, અને જમ્રત્‌માં 
સ્વમના જેવા પ્રાતિભાસિક પદાર્થો છે, એવું તાન થવા 
માટે, સ્વમમયન્નમ્રત્‌ એમ કહયું છે. “જાગ્રત્‌ સ્વમ છે, 
ને સ્વમ જમ્રત્‌ છે, એટલે બન્તે અભિન્ન છે,' એવે 
“નમ્રત્મય સ્વમ અને સ્વમમય જમગ્રત્‌'-એમ કહેવાને 
અભિપ્રાય છે. 


ર] જ જશુ ને 
થયા દનો ઘરૃત્વો યયો યથા હો લરૃશો મરો । 
ઝાપત્લ્વત્નો યચેવેસો મનાનષ્યત નાન્યતા ॥ 


જેમ ખે સમાન સૂર્યો છે, જેમ ખે સમાન પુરુષે છે, 
તેમ જ આ જ્નગ્રત્‌ અને સ્વમ પણુ ખે સમાન છે, એમાં 
થોડું પણુ જૂદાપણું નથી; ઇત્યાદિક અનેક પ્રમાણુ।થી 
યોગવાસિઇના નિર્વાણુ પ્રકર્ણુના ઉત્તરાર્ધના ૧૦૫ મા 
સગમાં નત્રત્‌ અને સ્વમની સમાનતા વિસ્તારથી વણન 
»ર્‌ી છે. ૧૫9૨ 

વળી જેમ સ્વમના પદાર્થો તત્કાલિક ભાગના હેતુ 
છે, ને પરિણામે વિરસ છે, વિનાશી છે, તેમ ન્ત્રદ- 
વસ્થાના પદાર્થે તત્કાલિક ભાગના હેતુ છે, ને પરિણામે 
વિર્સ છે, વિતાશી છે. એમ સર્વ પ્રકારે સ્વમ અને 
નગ્રત્‌ એક સરખાં જ છે, એવે। ખહુકાલ પર્યત વિચાર 


શ્રી યંચદશી 


[ પ્રકરણુ 


કરવો; અને તે દઢ ચયા પછી, જગમ્રત્‌ પણુ સ્વમના 
જેવું છે, પણુ સત્ય નથી એવે વિચાર્‌ કરવાથી, પુસ્ષ 
જત્રત્‌ અવસ્થામાં દેખાતા પદાર્થોમાં, અન્તાન દશામાં 
જેમ આસક્ત થતો હતો તેમ, આસક્ત થતે। નથી. ૧૭૩ 
તત્વજ્ઞાન અને પ્રાર્‌બ્ધતો અવિરેધે 

અવતર્ણિકા-ગ્તાનીને જગત્‌ના મિથ્યાપણાનું 
જ્ઞાન થાય ત્યારે ભોગની આસક્તિ રહે નહિ, કેમકે 
તે ભોગની સત્યતા ઉપર આધાર રાખે છે, અને 
જ્ઞાની તો જાણે છે કે, એ ભોગે મિથ્યા છે. તે 
સંખંધે ગુરુ સમજાવે છે. 


ફદ્રગાજમિહ્‌ં ટ્ેતમચિસ્વ(ચનાત્વત: । 
ર્સ્યવિસ્મરતો દ્ાનિઃ જા વા મારવ્યમોરત ૨૭૪ 
સિર્વેધસ્તર્વાવિયાયા ર્દ્રમાજત્વસસ્યૃતો | 
પ્રારચ્ષસ્થામણોે મોમે ગીવસ્ય સુલહુ$ લયો; ૨૭% 
શબ્દાથે-આ જગત્‌ અચિંત્ય રચનાવાળું હોવાથી 
ઇંદ્રજાલ જેવું છે, એ પ્રકારનો વિચાર કરનારા જ્ઞાનીને, 
પ્રારખ્ધભેગથી શી હાનિ થાય છે? જેમકે તત્ત્વ- 
વિદ્યાને ઇંદ્રજાલની પેઠે મિથ્યાપણાના અનુસંધાનમાં 
આગ્રહુ છે, (ભોગના નાશમાં આગ્રહું નથી) અને 
પ્રારબ્ધ કર્મનો, જીવના સુખટુઃખનો ભેગ કરા 
વવામાં આગ્રહ છે. (ભોગ પદર્શની સત્યતામાં 
નથી.) ૧૭૪-૧૭૫ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 
શિષ્ય-જગત્‌ સિથ્યા છે એવું સાત અને પ્રારખ્ધ 
કર્મનો ભોગ, એ ખન્ને એક ખીન્થી વિરુદ્ધ છે; કારણુ 
કૃ પ્રારબ્ધભોગમાં વિષયની સયતાની જરુર છે. તેથી, 
જે જગત્‌ મિથ્યા છે એવું જ્ઞાન થાય, તો પ્રારબ્ધભોગની 
સિદ્ધિ કેમ થાય? 
ગુજ્ન-રે રિષ્ય | ન્નણુ કે, ભોગ અને વિષય સત્ય 
છે કે મિથ્યા છે તેની સાનીને જરાએ જજર્‌ નથી. 
આ સધળું જગત્‌ અનિર્વચનીય છે, માટે ઈદ્રનાલની 
પેઠે મિથ્યા છે, એ પ્રકારે જાણી, જેમ જ્ઞાની સર્વદા 
સ્વસ્વસૂપમાં અનુસંધાન કરે છે, અને તેને તે જરાએ 
વિસરતેો। નથી, તેમ તે પ્રાર્બ્ધકર્મનાં ફ્લરૂપ સુખ- 
દુઃખનો પણુ અનુભ્રવ કરે છે, પ્રારખ્ધકર્મનાં ફલ ભોગ- 
વવાથી જગતના શિથ્યાપણાંના અનુસંધાનમાં શું હાનિ 
થાય છે, ને જગત્‌ના મિથ્યાત્વનાં અતુસંધાનથા પ્રાર- 
ખ્ધકર્મનાં ફ્લના અતુભવમાં શું હાનિ થાય છે? તે 
તો કહે. નનણુ કે, તેમાં જરાએ હાનિ થતી નથી. તત્ત્વ- 
સમાન અતે પ્રારખ્ધકર્મ બન્નેનો ભિન્ન ભિન્ન વિષય છે, 
તેથી તેનો પરસ્પર્‌ વિરોધ નથી. ૧૭૪ 


છ મું] 


શિષ્ય-તત્ત્વજ્ઞાનનો અને પ્રારખ્સકર્મનો વિષય ભિન્ન 
ભિન્ન કેમ છે? 

ગુર્-જગત્‌ ધદ્રનલ જેવું મિથ્યા છે, અર્થાત્‌ એવી 
રીતે જગતને ધંદ્રન્નલ જેવું ન્નણુવું એ તત્ત્વજ્ઞાનને। વિષય 
છે, અને જીવને સુખ અથવા દુઃખ આપવું એ પ્રાર- 
ખ્ધકર્ષતો વિષય છે; એમ ખત્નેનો વિષય ભિન્ન ભિભ્ 
છે. તત્ત્વત્તાનનો વિષય જે ભોગને! બાધક હોય, અથવા 
તો પ્રારખ્ધકર્મતો વિષય વિષયની સત્યતાનું પ્રતિપાદન 
કરતો હોય, તો પરસ્પર વિરોધ આવે; પરંતુ આ 
પ્રમાણે બન્નેના વિષય ભિભ્ન ભિન્ન હોવાથી કશે। પણુ 
વિરોધ આવતે નથી. ૧૭૫ 

અવતરણિકા-એમ તત્ત્વજ્ઞાન અને પ્રારખ્ધકર્મના 
ભિશ્નભલિજ્ન વિષય દર્શાવ્યા પછી અતુમાનથી તે 
ખન્નેની ભિશભિદ્ન વિષયતા દર્શાવે છે. 

વિથારજ્યે વિસ્ટ્ચેતે ન મિશષિષયત્વતઃ । 

જ્ાનર્રિરજ્યેટ્રગાઇ વિનોહ્‌ો રશ્યતે સણ ।।૨૭૬।। 

શખ્દરાથે-વિષચોાના ભિજ્નપણાને લીધે તત્ત્વજ્ઞાન 
અને પ્રારખ્ધકર્મ વિરુદ્ધ નથી. ઇંદ્રજાલને જાણુતાં 
છતાં પણુ પુરુષો ઇંદ્રજાલના વિનોદને જુવે છે એ 
પ્રસિદ્ધજ છે. ૧૭૬ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-વિષયના ચિથ્યાત્વનું સાન એટલે તત્ત્વજ્ઞાન 
પ્રારખ્ધકર્મના ભાગનું બાધક નથી, એમ તમે શાપરથી 
કહો! છે? ર 

જઝુરુ-એ સર્વ ઇંદ્રનનલના ખેલમાં જેયું છે તે પરથી. 
'દુગરો જે કાંઈ ખેલ કરે છે તે પદ્રનલ છે એટલે 
મિથ્યા છે એમ સર્વ લે।્ઠા જણે છે; તોપણુ સર્વ લેકે। 
જાદુગર્ના ચમત્કારી ખેલને જુવે છેજ. જે વિષયના 
મિથ્યાત્વનું સાન ભોગતનું બાધ કરવાવાળું હેય તો કેઈ 
પણુ નજદુગરના ખેલને જુવે નહિ. વળી મિથ્યાપણુતું 
સાન હેય છે તે છતાં હુર્ષશેક પણુ થાય છે, તે પણુ 
ઇદ્રનાલમાં જેવામાં આવે છે. જેમ જદુગર સેનાની મહોર 
બનાવી બીનન કેઈ પુસ્પને આપે તો તેથી તે પુસ્ષ 
હર્ષ પામે છે; અતે કોઈ પુસ્ષના કપડામાં અસ્નિ લગાડે 
તોતે પુસ્ષ રડેફૂટે છે ને ગભરાય છે. જે કે સોનાની 
મહેર અને અશિ બને ચિથ્યા છે, એમ તે ખત્તે જાણે 
છે, તોપણુ તેથી તેને હુર્ષશેક થાય છેજ. તેમજ, જમ્રતમાં 
પણુ જગત્‌ ખોટું છે ને વિષય ખોટા છે એવું તાન થયા 
છતાં પણુ, પ્રારૃખ્ધકર્મનાં ફલ જે સુખદુઃખ તેના 
ભોગમાં કંઈ પણુ વિરોધ આવતો નથી. જેમ ઉંદ્રજનલ- 
નાં ખોટાપણાતું જ્ઞાન છતાં ઇંદ્રજનલને। ખેલ જેવામાં 
કંઈ પણુ વિર્‌ે।ધ નથી, તેમ તત્ત્વસ્તાન અને પ્રારબ્ધકર્મતે 


પરસ્પર વિરોધ નથી. ૧૭૬ 
૩૮ 


તૃસિદ્ઠીપ 


૨૯૭ 


અવતરણિકા-અત્ર તત્ત્વજ્ઞાન અને પ્રારખ્ધના 
વિરોધતું ખેડન ફરે છે. 

ઝમવ્સસ્યત્યમાપાય પારસ મોઝવેયાફિ | 

તર્‌ા વિરોષિ વિયાયા મોમમાત્રાસ શસયતા ૨૭૭ 

અનૂનો ગાયતે મોમ! વારિપતેઃ સ્વન્વસ્ુખિ! । 

જમટ્સ્તુમિરવ્વેવવસસ્વેમોંમ દ્ઘ્વતાર્‌ 1૨૭૮ 

શખ્ટાર્થ-જે પ્રારબ્ધ, જગતૂનું સત્યપણું સંપાદન 
કરીને પછી જીવને સુખડુઃખ ભેોગવાવે, તો તે તે 
વિદ્યાનું વિરોધી થાય; પરંતુ કેવળ વિષયોના ભાગથી 
જગતૂતું સત્યપણું ઠરતું નથી. સ્વસમાં કલ્પી કાઢેલા 
મિથ્યા પદાથોંથી જેમ સંપૂર્ણ ભોગ ભોગવવામાં 
આવે છે તેમ જ જાગ્રત અવસ્થાની કલ્પી કાઢેલી 

મિથ્યા વસ્તુએને! પણુ ઉપભોગ કરે. ૧૭૭-૧૭૮ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 
તત્ત્વજ્ઞાન અને પ્રાર્ખ્ધકર્મનો વિરોધ નથી, તોપણુ 

“તત્વજ્ઞાન અને પ્રારખ્ધકર્મનો વિરોધ છે' એમ જેઓ 
કહેતા હોય તેઓને અમે પૂછીએ છિયે કે તે પ્રાર્ખ્ધકર્મ. 
તત્ત્વજ્ઞાનનું વિર્‌।ધી છે એમ કહે છે; કે તત્ત્વજ્ઞાન, પ્રારખ્ધ- 
કર્મનું વિરોધી છે એમ કહે છે? 

શિષ્ય-પ્રાર્ખ્ધકર્મ તત્ત્વસાનનું વિરોધી છે, એમ હું 
કહું છું. 

અ પ્રારખ્ધકર્મ “સર્વે વિષયો સત્ય છે,/' એ 
રીતે વિષયોના સત્યત્વનું પ્રતિપાદન કરીને, પછી જવને 
સુખદુઃખ આપતું હેય તે પ્રારખ્ધકર્મ તત્ત્વજ્ાનનું 
વિરેધી ગણાય; કારણુ કે વિષયની સત્યતાના પ્રતિપાદનથી 
વિષયનાં મિથ્યાપણામાં હરકત થાય છે. પણુ તેમ નથી. 
પ્રાર્ખ્ધકર્મ તો વિષયની સત્યતાનું સંપાદન કર્યા વિના, 
કેવલ સુખદુઃખનેો ભોાગજ આપે છે, તેથી પ્રારખ્ધકર્મે 
તત્ત્વસાનતું વિરોધી છે એમ સિદ્ધ થતું નથી. 

શિષ્ય-વિષયની સત્યતા વિના ભોગ સિદ્ધ થતે। નથી, 
અને પ્રારખ્ધકર્મ તો ભાગ આપે છે; તેથી ન માનીએ 
તોપણુ ગમેતેમ વિષયની સત્યતા સિદ્ધ થાય છે. 

ગુશ્-જગત્તી સત્યતા પ્રત્યક્ષ પ્રમાણુથી સિદ્ધ 
થતી નથી; કારણુ કે જગતની અસત્યતા અતુભવમાં 
આવે છે. વળી અનુમાન પ્રમાણુથી પણુ જગતની 
સતા સિદ્ધ થતી નથી; કેમકે તેમાં કેઈ દાંત 
મળવું નથી; તેમ જગત્‌તી સભતાનાં પ્રતિપાદક શ્રુતિ- 
સ્મૃતિ આદિનાં વાક્યો પણુ નથી. માટે, કોઈ પણુ 
પ્રમાણુથી જગત્ની સયતા સિદ્ધ થતી નથી. વળો 
ભાગમાં વિષયની સયતા કારણુ નથી, તેથી ભોગના 
ખલથી વિષયની સલતા સિદ્ધ થશે એમ કહેવું દેખીતું 

જ અસય છે. ૧૭૭ 


૨૯૮ 


શિષ્ય-મિથ્યા પદાર્થોથી ભોગ સિદ્ધ થાય છે, એમ 
તમે કહે છે, પણુ તેમાં કાંઈ દષ્ટાંત જણાતું નથી. 
હોય તે કહો. 

શુજ્-એમાં સ્વમના પદાર્થોનો ભોગ, એજ દષ્ટાંત છે. 
જેમ સ્ત્રમના પદાર્થો મિથ્યા છે, તોપણુ તેથી જમ્રતના 
પદાર્થના જેવોજ ભેગ થાય છે; તેમ જમ્રત્‌ પદાર્થો 
પણુ મિથ્યા છે, તથાપિ તેથી ભોગ સિદ્ધ થાય છે. 
જે ભોગમાં પદાર્થની સયતા કારણુ હોય તે! સ્વમના 
પદાર્થીથી ભોગ સિદ્ધ થાય નહિ; કારણુ'કે તે તો મિથ્યા 
છે; પરંતુ સ્વમના પદાર્થોથી જે ભોગ થાય છે તે જમ્રત્‌ 
પદ્દાર્થના જેવે।જ થાય છે, તેમાં થોડી પણુ ન્યૂનતા 
નથી, માટે મિથ્યા પદાથોંથી ભાગ સિદ્ધ થાય છે, એટલે 
જગત્‌નાં મિથ્યાપણાતું જાન છતાં ગ્રારખ્ધકર્મના ભોગમાં 
કશે બાધ આવશે નહિ; અને તેથીજ તત્ત્વજ્ઞાન અને 
પ્રારખ્ધકર્મનો વિરોધ નથી. ૧૭૮ 

અવતર્ણિકા-તત્ત્વત્તાનનું પ્રારખ્ધકર્મ પ્રત્યે 
વિરોધીપણું છે એમ શિષ્ય કહૈ છે, અને ગુરુ તેનું 
ખંડન ડરે છે. 


ચર વિચાડ્યદુવીત સમતમારવ્ધઘાતિની । 
ત્‌ા સ્યાજ છુ માયાત્વવોધેન તરટ્‌પટવઃ ।1?૭૨॥। 
અતવદૃલ્ય છોવાસ્તટ્ટ્રિનાળમિટં સ્વિતિ | 


જ્ાનત્યવાનપદુસ્ય મોમંમાયાત્વધીસ્તથા ।૨૮૦। 

શખ્દાર્થ-જે તત્ત્વજ્ઞાન જગતને। ખાધ કરે તો તે 
મ્રારખ્ધધાતી ગણાય; પરંતુ માયાના જ્ઞાનથી કંઈ 
જગતૂનાો ખાધ થતો નથી. જેમ લે।કે।, ઇદ્રજાલનાં 
સ્વરૂપનો નિષેધ ન કરતાં, “આ ઇંદ્ર્જાલ છે; એમ 
જાણેજ છે; તેમ ભોગ્યના સ્વજ્પને ખાધ ન કરતાં 
જગતૂના શિથ્યાપણાનું જ્ઞાન થાય જ છે. ૧૭૯-૧૮૦ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-જ્યારે પ્રારખ્ધકર્મ તત્ત્વજ્ઞાનનું વિરોધી છે, 
એમ કહેવું અનુચિત છે, યારે હું એમ કહીશ કે તત્ત્વ- 
સાન પ્રારખ્ધકર્મતું વિરોધી છે. 

ગુજ-જેમ “આ કપું નથી, એ વાકયમાં છીપમાં 
કલ્પિત રૂપાના બાધ કરે છે, તેમ તત્ત્વજ્ઞાન, જે દેખાતા 
ભોગ્ય પદાર્થનાં સ્વરૂપનો બધ કરતું હોય તે, તે 
પ્રારખ્ધકર્મતું વિશેધી ગણાય; કારણુ કે પ્રારખ્ધકર્મને 
ભાગ એટલે જે સુખદુઃખને અતુભવ, તેમાં જે સાધને 
હતાં તેમના બાધ થયે।. કોઈ પણુ સાધન વિના સાષ્ય 
સિદ્ધ થાય નહિ. પરંતુ તત્ત્વજ્ઞાન ભોગ્ય પદાર્થનો બાધ 
કર્તું નથી, પણુ “જગત્‌ મિથ્યા છે,' એવી રીતે તેનાં 
મિથ્યાપણાને। બોધ કરે છે, માટે તત્ત્વજ્ઞાન પ્રાર્બ્ધકર્મતું 
વિરોધી નથી. 


શ્રી પંચદ્ઠશી 


[ પ્રકરણુ 


શિષ્ય-જગત્નાં મિથ્યાપણાનાં જતાનથી ભોગ્યનાં 
સ્વરૂપને બાધ પણુ થશે. 

શગુર-જેમ પદ્રનલના સ્વરૂપના ખાધ વિના પણુ 
તેનાં મિથ્યાપણાનું સાન થાય છે, તેમ અત્ર પણુ ભાગના 
સ્વરૂપના બાધ વિના વિષયના મિથ્યાત્વનું સાત થશે. 
વિષયના મિથ્યાપણાનાં સાનમાં ભોગના સ્વરૂપના ખાધનું 
કાર્‌ણુ નથી, પણુ તત્ત્વવિચાર્‌ જ કાર્‌ણુ છે. ૧૭૯ 

'ૃમકરે સ્વરૂપના બાધ વિના પણુ મિથ્યાપણાતું જ્ઞાન 
થાય છે. જેમ પદ્રનલમાં પદ્રકનલના પદાથોનો બાધ 
ન થયા છતાં પણુ, “આ સર્વ ઇંદ્રનનલ છે ને તે ખોડું 
છે,' એવી રીતે તેનાં શિથ્યાપણાંનું સાન થાય છે, 
તેમ ભેોગ્ય પદાર્થના સ્વરૂપને બાધ થયા વિના તેનાં 
સિથ્યાપણાતું સાન થાય છે એ નિવિંવાદ છે. ૧૮૦ 

અવતર્ણિકા-શિષ્ય શંકા કરે છે કે, 

“યત્ર સ્વસ્ય શર્વમાસ્લેવામૂસસ્કેન જે વદ્ષેલ । ' 

જે અવસ્થામાં જ્ઞાનીને આ સર્વ જગત્‌ આત્મા- 
સ્પ જ થઈ નાય છે ત્યારે તે ક્યા કારણ માટે? 
કયા વિષયને જુવે છે ? ઇત્યાદિ શ્રુતિ દૃષ્ટા, દર્શન, અને 
દશ્યસૂપ ત્રિયુટીના અભાવને જ બોધ કરે છે; તેથી 
વિદ્યા ઉત્પન્ન થતાં જ જગતને! લય કરશે તે! પછી 
વિદ્ાન્‌ પ્રારખ્ધનો ભોગ કેવી રીતે કરશે? તે સંબંધે 
ગુરુ સમજાવે છે. 

યત્ર સ્વસ્થ જમત્સ્વાત્યા પશ્વેસ્વસ્તત્ર વેતન વામ્‌ । 

જિં ગિપ્રેસ્યિ વહેટ્દેતિ સુતો લુ વદ ઘોષિતમ્‌ ?૮? 

તેન દ્રેતવપરુત્ય વિદ્યોરેતિ ન ચાન્યયા । 

તયા ચ વિદુષો મોમ! વાય સ્યારિતિ ચેર્છુળુ ૨૮૨ 

સુણુક્ષિવિષવા સુસ્્િવિષયા વા શ્રુર્તિસ્ત્વાતિ । 

ઝત સ્વાપ્યવતવત્યોરિતિ સૂત્રે હતિસ્જુટસૂ ૨૮૨ 

અન્યથા ચાજ્વલ્વચાહેરાચાયેત્વં ન સંમવેત્‌ । 

દ્વેસરણાવવિટ્સા દ્વેતારછો ન વાગ્વવેત્‌ ।। ૨૮૪ ।। 

શબ્દાર્થ-જે દશામાં જ્તાનીને સંપૂર્ણ જગત્‌ પોતાના 
આત્મરપ જ થઈ જાય છે, તે દશામાં “ ફેણણુ દણા, 
મુઈ ઇન્દ્રિયવડે, કયા વિષયને જુવે ? તેમ કેને સંઘે? શું 
બાલે? ” ઇત્યાદિક શ્રુતિમાં ઘણું કહ્યું છે. તે ઉપરથી 
સિદ્ધ થાય છે કે દ્રેતનો લય કરીને આત્મજ્ઞાન ઉત્પન્ન 
થાય છે, ખીજી રીતે ઉત્પન્ન થતું નથી; તો! પછી જ્ઞાની- 
ને સુખડુઃખાદ્કિનો ભોગ ફેવી રીતે થાય? આમ 
તું પૂછતો હોય તો સાંભળ. એ શ્રતિ સુષુત્તિવિષયક 
અથવા મુક્તિવિષયક છે, એમ “શાવ્યયજંવસ્યો? એ 
વ્યાસસૂત્રમાં સપણ રીતે કહ્યું છે. એ શ્રુતિને સુષુસિ- 
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વિષયક અથવા કેવલ્યસુક્તિવિષયક ન માનીએ તે 


યાસવલ્કયાદ્િકનું આચાર્યપણું સંભવે નહિ. તે જે 
દ્રેતને દેખતા હંતા એમ કહીએ તો તે આચાર્યપદને 
ચોગ્ય ગણાય નહિ, અને દ્જેતને દેખતા જ ન હતા 
એમ કહીએ તે તેઓની વાણી શિષ્યાદિકને ઉપદેશ 
જ કરે નહિ, અને તેથી વિદ્યા સંપ્રદાયના નાશને 
પ્રસંગ આવી પડે. ૧૮૧-૧૮૪ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવર્‌ણુ 

શિષ્ય-“ત્ર સ્યસ્ય લર્વેમાલેયામૂણ્‌ | જે તત્ત્વવિઘામાં 
જ્ઞાનીને સર્વ જગત્‌ આત્મસ્વરૂપ જ થઈ નય છે,' એ 
શ્રુતિમાં કહેવા પ્રમાણે, જે તત્ત્વવિદ્યામાં જ્ઞાનીને સધળું 
જગત્‌ આત્મસ્વરૂપ થાય છે, તે વિધા અવસ્થામાં 
કયા ચક્ષુરિદ્રિયે કરી, કેઈ દર્શન ક્રિયાએ ફરી, કીયા 
વિષયને જૂવે? કેઈ ધ્રાણુંદ્રિયે કરી, ફીયા પુષ્પાદિકને 
સુંધે ? કેઈ વાગિદ્ર્યિ કરી, કેઈ વચન ક્રિયાવડે કીયા વાક્યને 
ખોલે ? એ પ્રમાણે ચક્ષુરિદ્રિય, દશ્ય અને દર્શન, ધ્રાણેંદ્રિય, 
ઘેય અને ધ્રાણુ, વાગિદ્રિય, વાકય અને વચન આદિ 
સર્વના અભાવને બહુ વાર ખોધ કર્યો છે, તેથી આત્મ- 
ભાવાપન્નપુસ્ષત્રિપુટી વિરામ પામવાથી, માત્ર સાક્ષી- 
રૂપે રહે ત્યારે એ વિધ્યા જગતને વિલય, જગતના 
સ્વસ્પનો બાધ કરે છે એમ માનવું નએેઇએ. ૧૮૧ 

ગુશ-એ શ્રુતિથી તું શું સમજાવે છે ? 

શિષ્ય-જેમ રાત્રિના અંધકારનો બાધ કર્યા વિના 
સૂર્યે ઉદય પામતો નથી, તેમ દ્રેતલાવનો નાશ કર્યા 
વિના તત્તતવિધા ઉદય પામતી નથી; જેમ સૂર્ય રાત્રિના 
અંધકારનો અટકાવ કરીને જ ઉદય પામે છે, તેમ 
તત્ત્વવિદ્યા દ્રેતતો નાશ કરીને જ ઉદય પામે છે, એમ એ 
શ્રુતિ વચનથી સમન્નવેલું છે. 

ગુસ્-આ સર્વ ખોલ્યો તેથી શું સિદ્ધ થયું ? 

શિષ્ય-દૈતલાવનેો નાશ થવાથી ત્ઞાનીનાં સુખ- 
દુઃખાદિકનો ભોગ સિદ્ધ નહિ થાય. 

ગુશ-કમ નહિ થાય? થશે જ. “ઘત્ર «વ્ય શર્વમાસ્મે ૦? 
એ શ્રુતિતો અર્થ યથાર્થ તારા જણુવામાં આવ્યે! નથી, 
તેથી તું શંકા કરે છે કે, “એ શ્રુતિ દ્વેતતો નાશ કરે 
છે, તે તેથી જ્તાનીનાં સુખદુઃખાદિક સિદ્ધ નહિ થાય. 
પણુ તેમ નથી. 

શિષ્ય-જ્યારે એ શ્રુતિ દ્વૈતતો બાધ કરતી નથી, 
ભારે શું કરે છે, અને તેને! યથાર્થ અર્થ કેવે। છે તે કહે. 

ગુશ-એ શ્રુતિ કોઈ સ્થલમાં સુષુપ્તિવિષષક છે, ને 
કાઈ સ્થલમાં કૈવલ્યમુક્તિવિષષક છે. એટલે સુષુપ્તિ 
અવસ્થામાં અને કૈવલ્યમુક્તિમાં દ્રણા, દશ્ય અને દર્શન 
આદિ કેઈ પણુ ત્રિપુટી રહેતી નથી તેનો અનુવાદ એ 
શ્રુતિ કરે છે.. સુષુપ્તિ અને કૈવલ્યમુક્તિમાં સર્વ દ્ૈતને 
ખાધ થાય છે, એવો એ શ્રુતિનાો યથાર્થ અર્થ છે, 
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શિષ્ય-એવે। અર્થ કરવામાં કાંઈ પ્રમાણુ ? 
ગુજ-પરમાચાર્ય વેદવ્યાસનું સૂત્ર પ્રમાણુ છે. 
'સ્વાવ્યયલંવર્યોરન્સરાવેણમાવિવ્જસં દિ । 

સુષુપ્તિ અને સંપત્તિ એટલે કૈવલ્યમુકિતિ, એ ખેમાંથી 
એકતે વિષય કરનારી છે,' એવું સૂત્ર છે. એ સૂત્ર બહમ- 
સૂત્રના ચતુર્થાધ્યાયના ચતુર્થ પાદમાં છે. “સુષુપ્તિ અવ- 
સ્થાતી અપેક્ષાથી અને વિદેહુમુકિતિની અપેક્ષાથી, “ ત્ર 
હ્વસ્ય૦' એ શ્રુતિ કહેલી છે, એવું એ સૂત્રનું તાત્પર્ય છે. 

તેથી એ શ્રુતિ વિદ્યાવસ્યામાં જગતને। ખાધ કરતી 
નથી; પરંતુ સુષુત્તિ અવસ્થામાં અને વિદેઠુમુક્તિ આદિ 
અવસ્થામાં થતા જગતના ખાધતે। અનુવાદ કરે છે, અને 
તેથી જ્ઞાનીને જગતનાં મિથ્યાપણાનું તાન છતાં પણુ, વિષય- 
ભોગની સિદ્ધિમાં કશે! પણુ ખાધ નથી. ૧૮૨-૧૮૩ 

શિષ્ય-'યત્ર સ્વસ્ય૦' એ શ્રુતિ સુષુપ્તિવિષયક અને 
વિદેહમુક્તિવિષષક છે એમ ન માનીએ, અને દ્ેતને 
ખાધ કરવાવાળી છે, એમ માનીએ તો તેથી શી હર- 
કત આવશે ? 

ગુજ-જે એ શ્રુતિને સુષુમતિ અને મુક્તિ વિષયક ન 
માનીએ અને દ્દેતનો નાશ કરવામાં માનીએ તે। યાસ 
વલ્ડુય, વસિઇત્ડધિ આદિતી આચાર્યતા સંભવશે નહિ. 

શિષ્ય-યાસવલ્કયાદિતી આચાર્યતા કેમ સંભવતી નથી ? 

ગુસ્-જેને સંપૂર્ણ અદદ જ્ઞાન થયું હોય, ને જે 
ઉપદેશ કરતો હેય, તે આચાર્ય કહેવાય છે. યાજ્ઞવલ્કય 
અને વસિઇ આદિને સંપૂર્ણ અર્દદત સાન થયું હતું ને 
તેઓ ઉપદેટા પણુ હતા, તેથી તેએ આચાર્ય કહેવાયા છે. 
કહે, યાસવલ્કંક અને વસિઇ આદિને દ્ેતતું દરીન હતું કે 
ન હતું? જે દ્દેતદર્શન હતું એમ કહેશે તો તેને અદ્દૈત 
સાન થયું નથી એમ ગણાશે, ને તેથી તે આચાર્ય થઈ 
શકશે નહિ; અને દૈતદર્શન ન હતું એમ કહેશે તે તેને 
સંપૂર્ણુ અદ્દેત જ્ઞાન થયું એમ ગણાશે; તથાપિ દેતદર્શનના 
અભાવથી ખોધ કરવા યેગ્ય શિષ્ય આદિ સર્વના અ- 
ભાવને લીધે, શિષ્ય આદિના ખાધ માટે ઉપદેશ વાણી જ 
પ્રષ્ત્ત થશે નહિ. 

શિષ્ય-યાસવલ્કયાદિકતી ઉપદેશ વાણી રિષ્યના બોધ 
માટે પ્રભૃત્ત ન થાય તો. ભલે; પણુ એ શ્રુતિ દ્રેતના 
ખાધવિષયક છે એમ માનવું ઠીક છે. 

ગુજ્-તેમ માનવાથી તત્ત્વવિદયાના સંપ્રદાયને! ઉચ્છેદજ 
થશે; કારણુ કે યાસ્વલ્કયાદિક આચાયોં તો દ્દેતના બાધથી 
કાધ્તે પણુ ઉપદેશ કરશે નહિ; ને ઉપદેશ વિના સૂટ્મમાં 
સૂટ્મ અને દુર્સેય એવી તત્ત્વવિઘા પ્રાપ્ત થશે નહિ. 
જે ત્ર સ્ચસ્ય૦' એ શ્રુતિને દ્દેતનો ખાધ કરનારી માનીએ 
તો યાસવલ્યાદિકની આચાર્યતા સંભવતી નથી, અને 
તેથી ગુસ્જ્ઞિષ્યના વ્યવહારનો તથા તત્ત્વવિધાના સંપ્ર- 
દાયના ઉચ્છેદને પ્રસંગ પ્રાપ્ત થાય છે, વળી તેમ માન- 
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વામાં કાંઈ પ્રમાણે નથી. પણુ સુષુપ્તિ આદિ વિષયક 
માનવામાં વેદાંતસૂત્ર પ્રમાણુ છે, માટે તે શ્રુતિને દદેતના 
ખાધવિષયક માનવી નહિં, પરંતુ સુષુપ્તિ અને વિદેહ- 
મુકિત વિષયક માનવી જેઇએ. ૧૮૪ 


અપરેક્ષ વિદ્યાનું સ્વરૂપ 
અવતરણિકા-યાગવલ્કયાદિકને દ્વેતપ્રતીતિ હતી 
તેથી અપરેક્ષ જ્ઞાન ન હતું, એમ શિષ્ય આક્ષેપ 
કરે છે; અને ગુરુ તેનો પરિહાર કરે છે. 
સિર્ષિશર્વભપાષી છુ દૈતાટ્શેનફેતુતા | 
સૈવાપરોલવિષેતિ વેસ્છુયુત્તિસ્સથા ન ગિ ૨૮૧ 
આત્મતમ્વ ત જાનાતિ સુધ યહ તહ્‌ ત્વયા | 
આલત્મધીરેવ વિઘેતિ વાચ્યં ન ટ્રેતવિસ્શુતિ, ૨૮૬ 
શખ્દાર્થ-નિર્વિકલ્પ સમાધિમાં દ્રેત જેવામાં 
આવતું નથી તેથી તે જ અપરોક્ષવિદ્યા છે, એમ જે 
માનતેો। હાય તો, સુષુપ્તિદશા તેમ અપરેક્ષવિદ્યા કેમ 
નહિ? સુષુપ્તિદશામાં પુરુષ આત્મતત્ત્વને જાણુતે 
નથી, અર્થાતૂ સુષુત્તિ અવસ્થા, આત્માને વિષય કર્‌- 
નારા જ્ઞાનના અભાવને લીધે, તે કંઈ વિદયાસ્પ નથી 
એમ તું માનતો હોય તો પછી તારે આત્મખુદ્ધિને જ 
વિદ્યા કહેવી જોઈએ, પણુ દ્રેતની વિસ્મૃતિને વિદ્યા 
કહેવી જોઇએ નહિ. ૧૮૫-૧૮૬ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 
શિષ્ય-યાસવલ્કયાદિ આચાર્યો હતા, તેએને આચાર્ય 
દશામાં જે જ્ઞાન હતું, તે જ તત્ત્તવિધા ખરી; પણુ 
તે અપરેક્ષ તત્ત્વવિઘા તો નહિ જ, તે તો પરેક્ષ તત્ત્વ- 
વિદ્યા હતી; કાર્‌ણુ કે તેઓને દ્ેતતી પ્રતીતિ હતી. જેમાં 
દૈતપ્રતીતિના અભાવ હેય તે જ અપરેક્ષ બહ્ાસાન 
કહેવાય. 'દૈતપ્રતીતિના અભાવ તે નિવિકલ્પ સમાધિમાં જ 
હોય છે, માટે નિવિકલ્પ સમાધિ જ અપરેક્ષ ખહ્યાજ્ાન છે. 
ગુજ-દૈતતી પ્રતીતિના અભ્રાવને અપરેક્ષ બહ્મસાન 
માનવામાં અતિપ્રસંગને! દોષ આવે છે; કાર્‌ણુ કે જેમ 
દેતપ્રતીતિનો અભાવ, નિવિકલ્પસમાધિમાં છે, તેમ સુષુ- 
પ્તિદશામાં પણુ છે; તેથી નિવિકલ્પ સમાધિની પેઠે સુષુપ્તિ 
પણુ “અપરેક્ષ સહ્ાસાન છે એમ માનવું પડશે. ૧૮૫ 
શિષ્ય-ડું કહું છું કે, દૈતતી પ્રતીતિતો અભાવ જ 
અપરેક્ષ બહ્મવિધ્યા છે; અને તેમ માનવાથી પણુ સુષુ- 
પ્તિમાં અતિપ્રસંગ આવતે। નથી; કારણુ કે સુષુધ્તિમાં 
દૈતનતી અપ્રતીતિ છે, પણુ આત્મતત્ત્વતું જ્ઞાન નથી. 
હુવે નિર્વિકલ્પસમાધિમાં તે દ્વૈતની પ્રતીતિના અભાવ 
છે અને આત્મતત્ત્વનું સતાન પણુ છે, માટે નિવિકદપ- 
સમાધિ જ અપરેક્ષ ખહ્માવિધા છે. 


શ્રી પંચદ્શી 


| પ્રકરણુ 


ગુજ્-યારે તો આત્મતત્ત્વનું સ્તાન અપરેક્ષ થહ્ા- 
વિદ્યા છે, પણુ દૈતની પ્રતીતિના અભાવ અપરેક્ષ ખહાવિદયા 
નથી એમ સિદ્ધ થયું, ખરું કેની? ૧૮૬ 

અવતરણિકા-દ્રેતની અપ્રતીતિ અને આત્મજ્ઞાન 
ખન્તે મળીને અપરેક્ષવિઘા છે, એમ ડ્રિષ્ય કહે 
છે, અતે ગુરુ તેતું ખંડન કરે છે; તથા “શિમિશ્છન્‌! એ 
શ્રુતિના સા પમેવિષે શિષ્ય પ્રશ્ન કરે છે, અને ગુરુ 
તેનું ઉત્તર આપે છે. 

મય વિછ્િતં વિશા યાર્‌ તર્દિ ઘટાર્‌યઃ । 

ઝહ્વિયામાગિન! સયુ; ગવજ્ટ્રેતવિસ્યૃતેઃ ૬૮૭ 

મશવાધ્વાનિસુણ્યાનાં વિજ્ષેવાળાં વદુસ્વતઃ । 

તવ વિધા તથા ન સ્થાણ્ટટાટ્ીનાં યયા રરા ૨૮૮ 

આલ્મધાર્વ વિચેતિ ચહિ ત્રિ ણુલી મવ | 

હસિત નિરંધ્યાસેસ્રિશષિ ત્વં થથાણુલમ્‌ ૨૮૨ 

તરિછવેઇવ્યમાયાપયત્વસ્ય લમીક્ષળાત્‌ । 

ટ્સ્છલપ્યજ્ષવસેચ્છોસ્વિામિચ્છજવિ દિ જુલમ ૨૨૦ 

શબ્દાર્થ-જે બન્ને, દ્વેતની અપ્રતીતિ અને ખ્રહ્મ- 
જ્ઞાન મળીને વિદ્યા (અપરેક્ષ વિઘા) ગણાય એમ 
કહુતે! હો તો ધટાહિ સંપૂર્ણ દ્વેતની વિસ્મૃતિને લીધે 
અધખ્રહ્મત્ઞાની ગણાય; અને મચ્છરના ગણુગણાટ 
આદિ સખ્ય વિક્ષેપને લીધે ધટાદિકની વિદ્યા જેવી 
દૃઢ છે તેવી તારી વિદ્યા દૃઢ થશે નહિ. પણુ આત્મ- 
જ્ઞાનજ વિદ્યા છે, એમ જે તું કહતો હાય તો 
સુખી થા, અને દુષ્ટચિત્તનો નિરોધ કરવો, એમ 
જે કહતો હાય તો, તું સુખેથી ( દુષ્ટચિત્તનો ) 
નિરોધ કર. ઈચ્છવા ચેગ્ય જગતનું માયામયપણું 
સારી રીતે જેવામાં આવવાથી ચિત્તને નિરોધ 
અમને ઈણ છે. જ્ઞાની ઇચ્છતાં છતાં પણુ અન્ઞાનીની 
પેઠે ઇચ્છા કરે નહિ, તેટલા માટે “શાને ઇચ્છતો- 
જિનિષ્છત્‌' એમ પણુ શ્રુતિમાં કહ્યું છે, ૧૮૭-૧૯૦ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવર્‌ણુ 

રિષ્ય-ના રે ના, ગુરુજી ! કેવળ દ્ેતની અપ્રતીતિને 
અપરેક્ષ બહ્મજ્ઞાન માનવું નહિ, તેમ કેવળ બ્રહાન્તાનને 
પણુ અપરેક્ષ બરહાવિઘા માનવી નહિ; પણુ તે બન્ને 
મળીને અપરેક્ષ બહમાવિધ્યા માનવી. 

ગુજ્ન-ભલું કહ્યું. પણુ દદેતની અપ્રતીતિ અને આત્મ- 
સાન, એ ખભે અપરોક્ષ અહ્મવિદ્યા છે, એમ માનવાથી, 
આ ડકુંજે, પેલે ધડો, સામી પડેલી ગાગર અને પેલું 
કૌપીન પણુ અર્ધા અપરેક્ષ ખહાત્તાની થયાં ! શાબાશ ! 
એનાં પણુ નસીબ જ તો! 


છ સું] 


તૃષ્તિદીપ 


૩૦૧ 





" શિષ્ય-કુંજે, ધડો, ગાગર, કોપીન, એ સર્વે તો જડ 


પદાર્થી છે તે અપરેક્ષ બહાત્તાની કેમ કહેવાય ? 

ઝુજ્-તારા કહેવા પ્રમાણે અપરેક્ષ વિદાના ખે અંશ 
થાય છેઃ એક તે દ્વેતની અપ્રતીતિર્પ એક અંશ, અને 
ખછાસાનરૂપ ખીજ્ેને એશ. એવી રીતે અપરેક્ષ વિદ્યાના 
ખે અંશ થવાથી દૈતતી અપ્રતીતિ, અપરેોક્ષ વિદ્યાને 
અધૈભાગ થાય છે; અને અધંભ્રાગ, ધહાસાન પણુ ગણાય 
છે. હુવે જેને દ્વેતતી અપ્રતીતિ અને બહ્મસ્ાન બન્ને 
સિદ્ધ થયાં હોય, તે સંપૂર્ણ અપરે।ક્ષ વિધાવાળે। કહેવાય 
છે; અને જેને બેમાંથી એક ભાગ સિદ્ધ થયો હેય, તે 
અર્ધ અપરેક્ષ વિદ્યાવાળા કહેવાય છે, એ પ્રમાણે 
કુજે, ધડો, ગાગર, કૌપીન વગેરે જડ પદાથો પણુ 
અર્ધ અપરેક્ષ તાનવાળા કહેવાશે; કારણુ કે તેને બહમ- 
વિધા નથી, તથાપિ દ્દેતની અપ્રતીતિ તે છે જ ૧૮૭. 

પણુ તે બન્ને મળીને થયેલું અપર્‌ક્ષ જ્ઞાન અને 
સમાધિવાળા પુસ્ષાની અપંરેક્ષ વિઘા, એ ધટાદિકના 
જેવી દઢ તે! કહેવાશે જ નહિ; કાર્‌ણુ કે ધટાદિકને તે 
સર્વથા દૈતતી પ્રતીતિનો અભાવજ છે, તેથી તેતી અપરેક્ષ 
વિદ્યા દઢ છે, અને સમાધિવાળા પુસ્ષોને તો મચ્છરના 
ગણુગણુટાદિ અનેક વિક્ષેપો નડે છે, તેથી તેને અપરેક્ષ 
વિધ્યા ૬ઢ નથી એમ માનવું પડશે. વળી કેવળ દ્વૈતની 
અપ્રતીતિને અપરેક્ષવિદ્યા માનવામાં સુષુપ્તિને અપરેક્ષવિ- 
દ્ાપણું પ્રાત થાય છે; અને દ્ેતની અપ્રતીતિ તથા આત્મજ્ઞાન 
બન્નેને અપરેક્ષવિધા માનવામાં, જડ પદાર્થોને અર્ધઅ- 
પરેક્ષવિધ્યાની સિદ્ધિ થાય છે; વળી સમા।ધવાળા પુરષોને 
અપરેક્ષવિધાની દઢતા સિહ થતી નથી; એ વગેરે અનેક 
દોષો આવે છે. પણુ માત્ર આત્મજ્તાનને અપરેક્ષવિધ્યા 
માનવામાં કેઈ પણુ દોષ આવતો નથી, માટે કેવળ 
આત્મજ્ઞાનને જ અપરેક્ષવિધા માન. ૧૮૮ 

શિષ્ય-યારે કવળ દ્દૈતપ્રતીતિતા અભાવ અપરેક્ષ- 
વિઘા નહિ; તેમ બન્ને મળીને પણુ અપરેક્ષવિધા નહિ; 
પરંતુ કેવળ આત્મજ્ઞાન જ અપરેક્ષવિધા છે એમ જ 
માનવું કે ? 

ગુર્-હાસ્તો. જે તું આત્મજ્ઞાનને અપરોક્ષવિદ્યા 
માનતો! હોય તો, “આત્મજ્ઞાન અપરેક્ષવિઘા છે,' એ 
વાત અમારે અભીટટ છે, અને તને આશીર્વાદ ૬ઉં છું 
કે તું સુખી થા. 

શિષ્ય-આત્મત્તાન અપરેક્ષ વિદ્યા છે એમ ઠું સ્વીકારું 
છું; પણુ જેમ અંધકારમાં પ્રકાશ સંભવતે। નથી; જેમ 
જુગારીમાં સથ ભાષણુ સંભવતું તથી; જેમ દંભીમાં 
શ્રદ્ધા સંભવતી નથી; જેમ કાગડામાં પવિત્રતા સંભવતી 
નથી;તેમ કામ, ક્રેધ, લોભ આદિ દોષવાળા ચિત્તમાં 
એ વિધા સંભવતી નથી; તેથી ચિત્તના દોષ કામાદિકને 
દૂર કરવા માટે ચિત્તશૃત્તિનો તો નિરોધ કરવે। નેઇએ. 


ગુસ્-એ તારં કહેવું પણુ યથાર્ય છે, માટે તારી પ્ચ્છા 
પ્રમાણ ચિત્તનો નિરોધ કર અને સુખી થા. ૧૮૯ 

શિષ્ય-ચિત્તનો નિરોધ તમને કેમ પ્રટ્ટ છે ? 

ગુસ્-ચિત્તના નિરેધથી ચિત્તના સંપૂર્ણુ દોષ નિજભ્ત્ત 
થાય છે, તેથી વિષયોતી માયામમતા સારી રીતે ન્ન- 
ણુવામાં આવે છે, અને અદિતીય આત્માનું ત્તાન થાય 
તેવો! આત્મન્તાની, ઇચ્છા કરે છે તોપણુ, અન્તાનીની પેઠે 
ઇચ્છા કરતે નથી; એટલાજ માટે “જવ નણે કે આ 
સચ્ચિદાનંદ લક્ષણુ બહા હં છું, તો પછી કીયા વિષય 
ભોગની ઇચ્છા કરે,' એમ શ્રૃતિમાં કહું છે. 

જેમ ભુજેલાં ખીજ તૃપ્તિસ્પ કાર્ય કરે છે, તોપણુ 
ન ભુજેલાં બીજની પેઠે અંકુર ઉત્પન્ન ફરવા આદિ કાર્ય 
કરી શકતાં નથી; તેમ જ્તાતીની ઇચ્છા પ્રશત્તિ કર્‌ાવે 
છે; તોપણુ અન્તાનીની ઇચ્છા જેવી પ્રજૃત્તિ કરાવી શકતી 
નથી; એટલે “જિમિચ્છન્‌।' એ શ્રુતિ પદ, ઇચ્છાનો 
નિષેધ કરતી નથી, પરંતુ ખાધ કરે છે, એમ માનવું 
જેધએ. ૧૯૦ 

અવતરણિકા-શ્રૃતિનો એ ઉપર પ્રમાણું અર્થ છે 
તેનું કારણુ કહે છે. 

રામો જિજ્મયોષસ્ય સંતુ ₹માટ્યો વુષે । 

રતિ શાણ્ટ્ર્ય તાધેમેવં સસ્યવિરોધતઃ ।। ૨૨૨? ॥। 

શખ્દાર્થ-કેમકે, “ વિષયમાં પ્રીતિ એ અજ્ઞાનનું 
ચિહૂં છે, અને જ્ઞાનીમાં રાગ આદિ હાય તો ભલે 
હોય, તે હોવું તે અપરાધ નથી” આ ખનજ્ને શાઅ- 
નાં વચને સાર્શક છે, ૧૯૧ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-'વિ્તમેચ્છન્‌ '-“કીયા વિષયભોગની ₹ચ્છા કરતે 
સતો, એ શ્રુતિના અક્ષરાર્થથી તો, જ્ઞાનીની ઇચ્છાને 
નિષેધ પ્રતીત થાય છે; તે અર્થને મૂષ્ટીને “તાની ઇચ્છા 
કરે છે તોપણુ અન્તાતીની પેઠે ઇચ્છા કરતો! નથી, 
એવું “જિમિજ્છન્‌' એ શ્રુતિનાં તાત્પર્યનું વણુન આપ કરે 
છો, તેનું શું કારણુ ? 

ગુર્-કાઈ પણુ વચનનો વિરેધ ન આવે તેવી 
રીતે શ્રુતિનું વર્ણુન કરવું જ્નેઇએ. હવે જે, “ઇચ્છાના 
નિષેધમાં એ શ્રુતિનું તાત્પર્ય છે,' એવું વર્ણન કરીએ 
તો અનેક વચનોનો વિરોધ આવે છે; કાર્‌ણુ કે 
'ટલાંક વચને! જ્ઞાનીના રાગાદિનાં નિષેધક છે, અને 
કટલાંક વચને જ્ઞાનીના રાગાદિનો અંગીકાર કર્‌વાવાળાં 
છે. એ બન્ને પ્રકારનાં વચનોનો વિરોધ ન આવે 
એટલા માટે, “જ્ઞાની ઇચ્છા કરે છે, તોપણુ અન્ઞાનીની 
પેઠે ઇચ્છા કરતો નથી,' એવું 'જિઉચ્છન્‌' એ શ્રુતિતું 
તાત્પર્ય જાણીએ છિયે; તેવું તાત્પર્ય જાણુવાથી કોઈ 
વચનતે। વિરોધ આવતો નથી. 


૩૦૨ 


શિષ્ય-કેમ વિરોધ આવતે નથી ? 

ગુજર્-જ્ઞાનમાં જે રાગાદિકનાં [નિષેધ કર્વાવાળાં વચને 
છે, તે વચને, સાનીને રાગાદિક દઢ નથી, એવો ખાધ 
કરે છે; અને જે જ્ઞાનીના રાગાદિકને। અંગીકાર કરાવવા- 
વાળાં વચને છે તે વચને।, “જ્ઞાનીને રાગાદિક, બળેલા 
વસ્ત્રની પેઠે, આભાસ માત્ર, એટલે અદઢ રાગ રહે 
છે,' એવે! બોધ કરે છે. અર્થાત્‌ મૂળથી ડું પડેલું 
ભક્ષ પડ્યું હોય તોપણુ ફળ ઉત્પન્ન કરી શકતું નથી, 
તેમ અદટ રાગ જ્તાતીમાં સ્વલ્પ કાળ રહી, આપા આપ 
ઝંપાઈ જાય છે. એવી રીતે જ્ઞાનીના રાગાદિકનાં નિષેધક 
અને પ્રતિપાદક વચતેનું વર્ણન કરવાથી, બન્ને પ્રકારનાં 
વચને! સાર્થક થાય છે. જે કેવળ નિષેધ કરવાવાળાં 
વચતે। સ્વીકારીએ તો પ્રતિપાદક વચન વ્યર્થ થાય, 
અને કેવળ પ્રતિપાદક વચને। સ્વીકારીએ તે નિષેધક 
વચન વ્યર્થ થાય, જે 'કે બન્ને પ્રકારનાં વચને। પ્રામા- 
ણિક છે, તેથી એક પણુ વ્યર્થ થવું ન જેઈએ; પણુ 
બન્ને પ્રકારનાં વચતે। સાર્થક થાય, ને કે!ઇનો વિરોધ 
ન આવે એમ વિચાર કરી, અમે 'વિથિચ્છન્‌' એ 
શ્રુતિનું તાત્પર્ય એ કહાશ્યું કે, “જ્ઞાની ઇચ્છા કરે છે, તો 
પણુ અનજ્તાનીના જેવી ઇચ્છા કરતો નથી. 

શષ્ય-ત્તાનીના રાગાદિકતે! નિષેધ કરવાવાળું વચન 
જીયું છે ? 

ગુસ-'સર્મોઉિમમથોપચ્ય શિસય્યાયામમૂનિયુ । 

જુ: શષ તા સસ્થ યય્યાલ્ષિઃ વેટર લર: ॥' 

ચિત્તની વ્યાયામભૂમિમાં જે રાગ છે એ અન્ઞાનનું ચિહ્ન 
છે. જે જૃક્ષના ક્રેતરમાં અમિ હેય, તે ૬ૃક્ષમાં લીલાશ 
ક્યાંથી હોય ? શમાં રાગ છે તે અન્તાનનું ચિદ્ધ છે. 
એ વચન જ્ઞાનીના રાગાદિકનો નિષેધ કરવાવાળું છે. 
જેમ અસિવાળા ભક્ષમાં લીલાશ રહેતી નથી, તેમ ર્‌ાગાદિ- 
કવાળાં ચિત્તમાં આત્મજ્ઞાન રહેતું નથી. તેથી, જેઓ 
વિષયોમાં રાગવાળા હેય તેઓને અન્તાની ન્નણુવા; 
કેમકે વિષયમાં રાગ, પ્રીતિ અન્ઞાનનું ચિદ્ છે. પણુ જે 
વિષયોના ર્‌ાગવાળા ન હોય તેને જ્ઞાતી સમજવા; કેમકે 
વિષયમાં રાગનેો અભાવ, એ જ્તાનીતું ચિહૂ છે. 

શિષ્ય-ગ્તાનીના રાગાદિકનું પ્રતિપાદન કરવાવાળું 
વચન ઝીયું છે? 

ગુર્‌- શાશાર્ષસ્ય લમાલસ્વાન્શિ: સ્થાસાવસાવિ તે । 

₹0૨1૨૬૫: શજુ જામ ન સર્માવોડવસધ્યસે ॥ 

અસંગ આત્માને ખાધ થયે! એટલે શાસ્રાર્થ સમાપ્ત 
થયો અને તેટલાંથી અસંગ અદ્દિતીય આત્માના અપ- 
રક્ષ જ્ઞાનથી, પણુ તેને મુક્તિ છે; રાગાદિક ભલે હે, 
તે હેય એ કંઈ અપરાધ નથી.' એમાં કહ્યું છે કે, 
જ્યારે આત્માની અપરેક્ષતાનું જ્ઞાન થાય છે, યારે 
જ્ઞાસ્ત્રના ઉપદેશ સમાપ્ત થાય છે; કારણુ કે જાન માટે 


શ્રી પંચદશી 


| પ્રકરણ 


શ્રાસ્રનો ઉપદેશ છે; પણુ તે પ્રાસ થયા પછી શાસ્ના' 
ઉપદેશની કશી જજર્‌ નથી. આત્માની અપરેક્ષતાના 
જ્ઞાનથી મુક્તિ થાય છે, ર્‌ાગદ્દેષાદિક ચિત્તમાં તેવાં ને 
તેવાં ભલે રહ્યાં; કારણુ કે તે રાગદ્દેષાદિક મુક્તિમાં 
જાઈ પ્રકારના પ્રતિબંધક તો નથી. એ રાગદ્દેષાદિક તો 
ખળેલાં લુગડાંની પેઠે જેવાને માત્ર છે. મુક્તિમાં રાગ- 
દ્રેપાદિકના અભાવની આવસશ્યકતા જ નથી, પણુ અપ- 
રક્ષ આત્મજ્ઞાનની જ આવશ્યકતા છે, તે ભે પ્રાપ્ત 
થાય તો જ મુક્તિ મળે છે. ૧૯૧ 

'જસ્ય જામાથ' એ પદના પ્રષોગનેો અભિપ્રાય 


અવતરણિકા-ઉપર પ્રમાણે “જિતિચ્છન્‌-કીયા 
ભોગની ઈચ્છા કરતો સતેો;' એ પદના અભિપ્રાયનું 
વર્ણુન કર્યા પછી, હુવે “જ્ય જામાથ ઠયા ભોક્તાના 
ભોગ માટે'-શરીરની પાછળ સંતાપ કર્યા કરે છે? 
એ પદના અભિપ્રાયતું વર્ણન કરે છે. તેમાં પ્રથમ 
' જિમિચ્છન્‌' અને “જાસ્ય જામાય' એ ખન્ને પદતું 
સંક્ષેપથી તાત્પયે કહે છે. 

ઝમન્મિચ્યાત્વવત્સ્વાસ્માલંમવ્વસ્ય સધીશળાત્‌ | 


વાસ્યવામાયેતિ વગો મોવત્રડમાવવિવજ્ષયા ૨૨૨ 

શખ્દ્રાર્થ-જગતનાં મિથ્યાપણાના જ્ઞાનને લીધે 
કામના કરવા યોગ્ય વસ્તુ ન હાવાથી 'જિનિચ્છન્‌' 
એમ પૂવેં શ્રુતિમાં કહ્યું છે. તેમ જ આત્માની 
અસંગતા સારી રીતે નાણુવાથી, ભોફ્તાને અભાવ 
કહેવાની ઇચ્છાથી, “ક્યા ભોક્તાની કામનાને માટે, 
એમ શ્રુતિમાં કહ્યું છે. ૧૯૨ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

હવે પ્રારંભની શ્રુતિમાં જે ત્રીજું પદ છે તેને અર્થ 
સમનનવું છું. એ ત્રીન્ન પદતું કારણુ એવું છે કે, જેમ 
સ્ાનીને જગત્‌ મિથ્યા છે એવું ત્તાન થયા પછી કામના 
કર્વા યોગ્ય કેઈ પણુ પદાર્થ રહેતો નથી, એવે બોધ 
કરવા માટે, “આલ્માનં ચવ |' “આ આત્મા સચ્ચિદાનંદ 
અહા ડું છું,/' એ શ્રુતિમાં “જિમિચ્છનૂં જીયા વિષય- 
ભોગની ઈચ્છા કરતો સતેો' એ વચન કહ્યું છે; તેમ 
આત્માની અસંગતાનાં સ્તાનથી, “વાસ્તવ ભોક્તાનો અભાવ 
છે,' એવું સાન થવા માટે, એજ શ્રુતિમાં, “જ્ય વામાય' 
“જીયા ભોકતાની કામના' માટે એમ કહ્યું છે. ૧૯૨ 

અવતરણિકા-આત્મા તો અસંગ છે, તેથી તેને 
ભોક્તાપણું ન હાય, એવે શિષ્ય પ્રશ્ન કરે છે; અને 
ગુરુ શ્રૃતિનું પ્રમાણુ આપીને તેનું સમાધાન કરે છે. 


વતિગાવા હિય લવે તસરરોમાય નેચ્છતિ । 
વિં સ્વાસ્મમોમાથોપનિ જુતાવુક્ૉવિર્ત વછુ ?૨૨ 


છ મું] 


શખ્દાર્થ-આત્મા પતિ, સ્ત્રી આઠિ સર્વને, તેના 


તેના ભોગ માટે ઇચ્છતો નથી; કિતુ પોતાના ભોગ 
માટે ઇચ્છે છે, એમ શ્રુતિમાં બહું પ્રકારે ઘાંટો 
પાડીને કહ્યું છે. ૧૯૩ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-તમે 'જસ્થ જામાય | કીયા ભોક્તાના ભોગ 
માટે' એ પદથી આત્માના ભોક્તાપણાને। નિષેધ કયો છે તે 
અનુચિત છે; કારણુ કે, “વાલ્િપૂવેજો દિ નિવેષ: નિષેધ, 
પ્રાપ્તિપૂર્વક હોય છે,' એટલે જે પ્રાપ્તિ હોય તે તેનો નિષેધ 
કરવો ઉચિત છે એવે! ન્યાય છે. પણુ આત્મા તે! 
અસંગ છે, તેથી તેતે ભાક્તાપણાનેો પ્રસંગ નથી, કે 
જેથી તમે કરેલો નિષેધ ઉચિત ગણાય. 

ગુસ-આત્માના ભોક્તાપણાને। પ્રસંગ અતનુભવસિદ્ધ 
છે, માટે તેનો નિષેધ અતુચિત નથી. 

શિષ્ય-આત્માના ભાક્તાપણાનોા અતુભવ કેવે। છે? 

ગઝુજ્ઞ-ભોક્તા વિના વિષયભાગ સિદ્ધ થતો નથી, 
તેથી ભોક્તાને માનવો ભનેઇએ, ને તે ભોક્તા આત્મા છે. 
અત્તાનીઓ આત્માને વાસ્તવ ભોક્તા માને છે, અને 
સાનીઓ આત્માને વાસ્તવ ભોક્તા માનતા નથી, 
પણુ આરોપિત ભોક્તા માને છે. એવી રીતે અજ્ઞાનીની 
દૃછ્િથી આત્માને ભોક્તાપણાને। પ્રસંગ છે, તેનો નિષેધ 
કરવા માટે “જાસ્થ જામાય' કેને ઇચ્છતો સતો, એ શ્રુતિ 
કહી છે. 

રિષ્ય-આત્માના ભોકતાપણામાં અન્ય કાંઈ પ્રમાણુ છે? 

ગુજ્-હા, બહદારણ્યક ઉપનિષતૂની શ્રુતિ પ્રમાણુ છે. 
બૃહદારણ્યકના સાતમા અધ્યાયના પાંચમા બ્ાહાણુમાં 
યાસવલ્કય અને તેની સ્ત્રી મૈત્રેયીના સંવાદ છે તે બહુ 
નાણુવા યોગ્ય છે, તેમાં મૈત્રેયીએ યાસવલ્કય પ્રત્યે 
પ્રશ્ન કર્યો છે કે, વજન ને દ્યં મળવ: શવ ૬થ્ત્રી વિસેન પૂર્ળા 
સ્ચાટ્લ્યાંન્વફેં જેનાજલેલિ |' હે મહારાજ! મતે જે ધને 
કરીને પૂણુ આ સંપૂર્ણ પૃથ્વી પ્રાપ્ત થાય તો તેણે કરી 
હું અમૃત (જન્મમરણુરહિત-સુક્ત) થાઉં. 

તેપર્‌ યાજ્તવલ્કય કહે છે, “જેમ સમૃદ્ધિવાળાનું જીવન 
(જવવું) સમૃહદ્દિમાં વ્યતીત થાય (છે), તેમ ધનથી તમારું 
પણુ જીવન વ્યતીત થાય, પણુ ધનથી મોક્ષની તો 
આખઆાશા જ નથી.' 

મેત્રેયીએ કહ્યું, નથી હું અમર ન થાઉં યારે હું 
શું કરું ? યારે તો મને ધનથી સંપૂર્ણ પૃથ્વીની કશી જરૂર 
નથી, હે મહારાજ | આપ જે મોક્ષનો ઉપાય ન્નણે 
છે! તેજ ઉપાય મને કહો.” 

યોસવલ્કય બોલ્યા, “અમતે તમે પ્રિય છો, વળી 
તમે સતી છે, ને આ પ્રશ્ન કરીને પ્રીતિમાં વધારે। કર્યો 
છે, તે માટે, હે ભવતિ મેત્રેયિ! એ મોહને! ઉપાય હું 


તૃસતિદીપ 


૩૦૩ 


કહીશ, તે તમે સાવધાન થઇતે પ્યાનમાં લ્યો. હે સતી! 
પતિ પતિની કામના માટે પ્રિય નથી, પણુ આત્માની 
કામના માટે પતિ પ્રિય છે; સર્વ પદાર્થ સર્વના કામ માટે 
પ્રિય નથી, પણુ આત્માની કામના માટે સર્વ પ્રિય છે;' 
એ વગેરે અતેક પ્રકારે યાસ્તવલ્કયે મૈત્રેયીને સાન આપ્યું 
છે, તેપર્થી સમજવાનું કે આ જગત્‌ આત્માના ભેગતું 
સાધન છે, તેથી જ આત્માને ભોક્તાપણાને। પ્રસંગ પ્રાપત 
થાય છે, ૧૯૩ 

અવતરણિકા-આત્માનું ભોક્તાપણું દર્શાવ્યું તેનો 
નિષેધ કરીને, શિષ્ય પ્રશ્ન કરે છે કે, ત્યારે ભોક્તા 
જે।ણુ તેપરથી ગુરુ સમજાવે છે. 


વિં વૂટસ્યસ્િરામાસોપ્યશો હિં વૉમયાત્મ૧: । 
મોરા તત્ર ન વૂરસ્થોડ્લસત્વારરોસ્ટરતાં વ્રગેત્‌ ૨૨૪ 
જુહુ લાામમાનાશયો વિજારો મોમ ૩ચયતે | 
યૂટસ્યથ વિવારી ચેત્યેતશ વ્યાદ્લે વયમ્‌ ૨૨૧ 
વિવારિયુટ્યધોનત્વારામાતે વિજ્ઠતાવવિ । 
નિરધિદ્ાનવિષ્રાંતિ; જેવણા ન દિ તિઇતિ ૨૨૬ 
૩મયાત્મવ ળ્વાતો છોજે મોતા નિમઘતે | 
તારમાસ્માનમાર મ્ય નૂટસ્થ! શેષિલ! જુલી ૨૨૭ 
આત્મા વતમ ર્ત્યુસે થાજ્ષવલ્તયો વિવોષયન । 
વિજ્ઞાનમવધારમ્યાલષનં તં પવેક્ષેષયત્‌ ।। ૨૨૮ ।। 
જોડ્યમાત્નેલ્યેવમાટી સવેત્રાસ્મવિચારતઃ । 
ઝમયાત્મવાધારમ્ય મૂટસ્યઃ જેષ્યતે શ્રુતો ૨૨૨ 
શબ્દાર્થ-શું ફૂટસ્થ ભોક્તા છે? અથવા તો ચિદા- 
ભાસ છે? કે ઉભયાત્મક ભોક્તા છે? ફૂટસ્થ તો અસંગ 
છે તેથી તે ભોક્તાપણાને પ્રાસ થતો! નથી. કેમકે 
સુખ અને દુઃખના આંભમાનસ્પી જે વિકાર તે 
ભોગ કહેવાય છે; તેથી કૂટસ્થને વિકારી કહેવામાં 
વદતોવ્યાઘાત દોષ કેમ નહિ? તેમ વિકારવાળી 
ખુદ્ધિને અધીન હોવાથી ચિદાભાસમાં વિકાર છે છતાં 
પણુ, અધિછ્ાનરહિત બ્રાંતિ હાઇ શકે નહિ. એટલા 
માટેખન્ને(ચિદ્ઠભાસ અને ફૂટસ્થ મળીને)જ લે।કમાં 
ભોક્તા કહેવાય છે; અને ખુદ્ધિની _ ઉપાધિવાળા 
ભોષ્તતાર્પ આત્માનો આરંભ કરીને શ્રુતિમાં કૂટસ્થને 
અવશિષ કહો! છે. આત્મા કેણુ છે? એમ જનકે 
પ્રશ્ન કર્યે સતે, યાજ્ઞવલ્કયે પણુ તેને બોધ કરતાં 
વિગ્ટાનમય ઝકેશથી આરભીને, આત્માને છેવટે 
અસંગ કહ્યે! છે. આ આત્મા ક્રેણુ છે? ઇત્યાદિ 
સર્વત્ર શ્રુતિમાં આત્માનો વિચાર જોઈએ છિચે તો 


૩૦૪ 


ઉભયાત્મક આત્માનો આરંભ કરીને છેવટે કૂટસ્થને 
કહેલો! છે. ૧૯૪-૧૯૯ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-યારે શું ફૂટસ્થ ભોક્તા છે ? કે ચિદાભાસ 
ભોક્તા છે ? અથવા ફૂટસ્થ અને ચિદ્દાભાસ એ બન્ને 
ભોક્તા છે ? 

ગુર-તું ભોક્તા કેને માને છે ? 

શિષ્ય-હું તો ફૂટસ્થને ભોક્તા માતું છું. 

ગુશ્-મૂઢ ! ફૂટસ્થ તે અસંગ છે, અને ભોક્તાપણું 
તો સંગવાળાને। ધર્મ છે, તેથી ફૂટસ્થતું ભોક્તાપણું કેમ 
હોય ? ૧૯૪ 

શિષ્ય-યારે રૂટસ્થ અસંગ છતાં પણુ ભોક્તા કેમ 
નહિ? ફૂટસ્યમાં અસંગપણું ભલે રહ્યું અને ભોક્તાપણું 
પણુ ભલે રહ્યું. 

ગુજ્-ભોગ એટલે શું? હું સુખી છું, હું દુઃખી છું, એવી 
રીતે સુખીપણા અને દુઃખીપણાનો અભિમાનજ્પે વિકાર 
થવો એનું નામ ભોગ, અને જે ભોગ ભોગવે તેનું નામ 
ભોક્તા. જે ભોક્તા તે વિકારી, અને રૂટસ્થ એટલે 
નિર્વિકારી. હવે અસંગ અને નિવિકારી ફૂટસ્થમાં, 
મૂટસ્થ(નિવિંકારી)પણું અને ભોક્તા(વિકારી)પણું એ 
ખન્નેનો સમાવેશ, સૂર્યમાં તેજ અને તિમિરની પેઠે, થઈ 
શકે ક? રે મૂઢ! ફૂટસ્થ અને વળી ભોક્તા, એમ 
ખોલવું, એ તો. વદતોવ્યાધાત દોષવાણળું થઈ પડે છે. 

હવે વિકાર્‌ વિના “હું સુખી છું; “હું દુઃખી છું' 
એ પ્રતીતિ થઈ શકતી નથી, પણુ કૂટસ્થમાં કેઈ પણુ 
વિકાર્‌ નથી. વિકાર છે તે તો સર્વ ખુદ્ધિના છે. એ 
ફૂટસ્થ તે! બુદ્ધિના વિકારના સાક્ષી છે, પણુ તે પંડે 
તે નિર્વિકારી છે. ભાક્તાપણું સસંગને ધર્મ છે, પણુ 
અસંગને। ધર્મ નથી; અને રૂટસ્થ તા અસગ છે, માટે 
ફૂટસ્થ ભેોકતા નથી. ૧૯૫ 

શિષ્ય-જ્યારે ફૂટસ્થ, નિવિકારી હોવાથી ભોક્તા 
નથી, થારે “ચિદાભાસ ભોક્તા છે' એમ અમે માનીશું; 
કાર્‌ણુ કે ચિદાભાસ તો વિકારી છે. 

ગુર-ચિદાભાસ જેકે વિકારી છે, તોપણુ અધિદાન 
વિના ચિદાભાસની સિદ્ધિ થતી નથી; કારણુ કે ચિદા- 
ભાસની સિદ્ધિ બુદ્ધિને અધીન છે, ને ખુદ્ધિતી સિદ્ધિ 
અધિકાનરૂપ ફૂટસ્થને અધીન છે. તેથી, ચિદાભાસ 
વિકારી છે, તોપણુ તે ફૂટસ્થ વિના સ્વતંત્રતાથી રહી 
શકતે! નથી, માટે કવળ ચિદાભાસે ભોક્તા નથી. ૧૯૬ 

શિષ્ય-ન્યારે ફૂટસ્થ ભોક્તા નથી, ચિદાભ્ાસ ભોક્તા 
નથી, યારે ભોક્તા કકેણુ ? 

ગુજ્-કવળ ફૂટસ્થને અને કવળ ચિદાભાસને ભોક્તાપણું 
સેભવતું નથી, પણુ ફૂટસ્થ અને ચિદાભાસ બન્ને મળીને 


શ્રી પંચદશી 
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ઉભયાત્મક, એટલે અધિઇાન સહિત ચિદાભ્ઞાસ, વ્યવહાર 
દશામાં ભોક્તા છે; ને પરમાર્થ દશામાં તો ઉભયાત્મક જ 
ધટતો નથી તો ભોક્તા વળી કાણુ હોય ? 

શિષ્ય-ગ્યવહાર દશામાં બંને ભોક્તા છે; ને પર- 
માર્થ દશામાં તો બંતેનો ભેદ ધટતો નથી, એ કંઈ 
સમજાતું નથી; કારણુ કે બુહદારણ્યક ઉપનિષત્‌માં કહું 
છેકે, “અમો જ્ય ૧ુ₹૧ઃ |? જત્રત્‌ , સ્વમ અને સુષુપ્િના 
પ્રકાશ કરવાવાળા જે પુસ્ષ છે તે અસંગ છે. એમાં 
જેમ ફૂટસ્થતી અસંગતા કહી છે, તેમ 'શોડ્થ વિશાન- 
મય: પ્રાળેષુ | જે આ વિજ્ઞાનમય પ્રાણુમાં છે તે આત્મા,” 
ઇલાદિ શ્રુતિમાં બુદ્ધિનાં સાક્ષીપણાનાં શ્રવણુથી ઉભયા* 
ત્મક્તા પણુ સિદ્ધ થાય છે. તેથી જેમ અસંગપણું પાર્‌- 
માથિક છે, તેમ ઉભયાત્મકભોકતાતું સ્વરૂપ પણુ પાર- 
માથિક છે; કેવળ લેોકવ્યવહાર્‌માં જ ઉભયાત્મક ભોકતાનું 
સ્વરૂપ નથી, 

ગુજ્ી-તું ખાટું સમજે છે. એ શ્રુતિનું તાત્પર્ય ઉભ- 
યાત્મક ભોક્તાના સ્વરૂપની પાર્માથિકતામાં નથી, તેથી 
ફૂટસ્થની પેઠે ઉભયાત્મક ભોક્તા પારમાર્થિક નથી. ૧૯૭ 

શિષ્ય-યારે એ શ્રુતિતો અર્થ કેમ થાય છે ? 

ગુસ-બુદ્ધિ આદિ સર્વનો બાધ કરીને, ચિદાત્માના 
અવશેષમાં એ શ્રુતિના અર્થ લાગુ પડે છે. 

શિષ્ય-એ તમે શા ઉપરથી કહો છે ? 

ગુજ-બૃહદારણ્યક ઉપનિષદમાં ખુદ્ધિતી ઉપાધિવાળા 
ભાક્તાસૂપ આત્માનો અનુવાદ કરી, ખુદ્ધિ આદિ સર્વ 
અનાત્મ પદાથોંતેો નિષેધ ફરીને ચિદાત્મા જ અવશિષ્ટ 
રાખ્યો છે, તેથી એ શ્રુતિતું તાત્પર્ય ફૂટસ્થ જ અસંગ 
આત્મા એમ કહેવામાં આવે છે. 

એ સંબંધે એ ઉપનિષદમાં કહ્યું છે. એક સમયે 
યાસ્તવલ્કયે અને જનકર્‌ા%ન વચ્ચે સંવાદ યયે। છે, તેમાં 
જે સમજવ્યું છે તેતું આ રહસ્ય છે. જનકરા'નએ 
પૂછ્યું, “આત્મા ૧: “આત્મા કેોણુ છે ? તે પરથી યાસ- 
વલ્કય બોલ્યા, “શોડયં વિશ્ઞાનનય: પ્રાળેશુ। જે આ વિત્તાન- 
મય પ્રાણુ વિષે છે તે; એમ વિજ્તાનતમય(ઉભયાત્મક 
ભોક્તા સ્વરૂપ)તો ઉપક્રમ કરીને, 'અલંસો જયં ૧૬૧ 
“આ આત્મા અસંગ છે,? એમ જણાવીને, ફૂટસ્થને 
છેવટે કલ્યો છે. જે ઉભયાત્મકંતા પાર્માથિક હોય 
તો, યાસવલ્કય, અસંગ ફૂટસ્થતે અવરિજ કેમ રાખે ? 
એથી જણાય છે કે ઉભયાત્મકતા પાર્માથિક નથી. ૧૯૮ 

વળી એ જ પ્રમાણે એતરેયક ઉપનિષદમાં, “જોડથ- 
માસ્મેલિ 1 વશકુપાલ્મદે જર: લ આસ્મા। એ આત્મા 
જ્રાણુ છે કે જેની અમે ઉપાસના કરીએ છિયે, તે 
આત્મા કયો છે? એ શ્રુતિમાં આત્મવિચારથી, 
અએતઃકરણુતી ઉપાધિવાળા આત્માને આરંભી, પ્રત્ાન- 
માત્ર સ્વરૂપ ફૂટસ્યને જ અવરિષટ કલો છે. આત્મા 
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તમજ ખીળ્નં ઉપનિષદોમાં પણુ ઉપાધિવાળા આત્માને 
આરંભીને ફૂટસ્થને અવરિટ કલ્યો છે. એમ યુક્તિ તથા 
શ્રુતિઓનોા વિચાર કરવાથી જણાય છે કે, ઉભયાત્મક 
ભોક્તા છે અને તે મિથ્યા છે, અને અસંગ ફૂટસ્થ ભોક્તા 
નથી, પરંતુ તે તો પારમાથિક આત્મા છે. ૧૯૯ 
ભોગમાં પ્રેમનો ત્યાગ અને ભે।ક્તામાં 
ગ્રેમની કર્તવ્યતા 
અવતરથિકા-જ્યારે ભોક્તાપણું મિથ્યા છે ત્યારે 
ભોક્તામાં સત્યત્વ બુદ્ધિ કેમ થાય છે? એવે શિષ્યે 
પ્રશ્ન કરવાથી, ગુરુ તેનું સમાધાન કરે છે. 


ગૂટર્થશત્યતાં સ્વસ્મિસ્ધ્યસ્યાસ્માડવિવેયતઃ । 
તાસ્વિવાં મોસતાં મસ્વા નજાચિત્ખિદાસતિ ॥ 
મોરા સ્વર્ચેવ મોમાય ઘતિગાયાર્મિચ્છતિ । 
0૧ છોચ્િિટતાંતઃ શ્રુત્વા તશ્યમનૂટિલઃ ૨૦ ? 
મોગ્યાનાં મોસ્દશેષત્વાન્મા મોગ્યેજ્યનુરરયતામ્‌ । 
મોસ્્યેવ પ્રધાનેડતોડ્નુરામે વં વિષિત્લતિ ૧૦૨ 
ચા પ્રીદિર્વિવેવાનાં વિષવેજ્વનનવાયિની । 
ત્વામનુસ્મરત; સા મે ટૃર્યાન્માડવભષેતુ ॥૨૦ ૨। 
ટ્તિન્યાયેન સવેસ્મારરોગ્યગાવાદ્દિરસ્ષીઃ । 
ઝપસંદૃત્ય તાં મીર્તિ મોત્્યેવ લુસુત્સતે।1૨૦। 


શબ્દાર્થ-આત્મા ( ભોક્તા ) પાતાના અને ફૂટસ્થ- 
ના અવિવેકથી (ભેદ ન સમજવાથી ), ફૂટસ્થની 
સત્યતાને પોતામાં આરોપી, પોતામાં રહેલા ભોક્તા- 
પણાંને સત્ય માનીને, કોઈ પણુ કાળે, ભોગને તજવા 
ઇચ્છતો નથી. ભોક્તા, પોતાના જ ભોગ માટે, પતિ; 
પત્ની આદિને ઇચ્છે છે, એ લૌકિક વૃત્તાંતનો, શ્રુતિ- 
એ સારી રીતે અતુવાદ કર્યો છે. પતિ, આ્રી આદિ 
ભાગ્ય પદાથોં, ભોક્તાના શેષ (ઉપકરણુ) હોવાથી, 
તે ભોગ્યોને વિષે અનુરાગ કરવો નહિ, પરંતુ 
સુખ્ય ભ્રોઇ્તામાં જન્અતુરાગ કરવે; એટલા માટે, 
શ્રુતિ ભાગ્યમાં રહેલા તે અનુરાગનું, સ્ુખ્ય ભોક્તામાં 
વિધાન કરવાને ઇચ્છે છે. “વિવેક વિનાના પુરુષોની 
વિષચે।માં જેવી દૃઢ પ્રીતિ હોય છે, તેવી પ્રીતિ, 
હે લક્ષ્મીપતિ ! તમારું સ્મરણુ કરતા મારા હૃદય- 
માંથી ડ્રર મા થાએ; એવા સર્વ ભાગ્ય પદાર્શના 
સસુદાયથી પુરાણુ વચનના ન્યાચે કરી, વૈરાગ્ય- 
ખુદ્ધિવાળા પુરુષ, તે ભાગ્યમાં રહેલી પ્રીતિના ઉપ- 
સંહાર કરી ભોક્તામાં જ તે પ્રીતિને જેડીને આત્માને 


જાણુવાને ઇચ્છે છે. ૨૦૦-૨૦૪ 
૩૯ 


તૃસિદીપ 


૩૦૫ 


ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-તમે શ્રુતિ અને યુકિતથી ભોકકતાનું મિથ્યાત્વ 
સિદ્ધ કર્યું તે સારું કર્યું, પણુ જયારે ભોક્તા મિય્યા છે 
ત્યારે ભોક્તામાં સર્વ પ્રાણીની સયતા ખુદ્ધિ કેમ થાય છે ? 

ગુજ-ફૂટસ્થ અને ચિદાભાસ બન્ને મળીને એટલે 
ઉભયાત્મક ભોક્તા છે. એ લેોકપ્રસિદ્ધ ભોક્તા યધપિ 
મિથ્યા છે, તોપણુ પારકે પુત્રે સુપુત્રા કહેવરાવવું, એ 
કહેતી પ્રમાણે ભોક્તા, પોતામાં ફૂટસ્થની વાસ્તવ સલતાનું 
આરેપણુ કરી લે છે અને પોતાને સય માને છે, અને 
પછી પોતામાં રહેલા ભોાક્તાના ભાવને પણુ સય માની 
લે છે. તેથી જ ભોક્તામાં સર્વ પ્રાણીની સયતા ખુહ્ધિ 
થાય છે, અને એ ભોક્તા વિષયોના ભોગના યાગની 
ઇચ્છા કરતો! નથી. 

શિષ્ય-ભોકતા, પોતામાં ફૂટસ્થની સયતાનું આરે।- 
પણુ કેમ કરી લે છે ? 

ગુસ-સાની ભોક્તા તો ફૂટસ્થની સયતાનું પોતામાં આ- 
ર્‌ાપણુ કરતો નથી; પણુ જેને ફૂટસ્થથી પોતાના ભેદતું 
તાન ન હોય તેવો અવિવેકી ભોક્તા, અવિવેકથી જ 
પોતામાં ફૂટસ્થતી સત્યતાનું આરેોપણુ કરી લે છે. 
અર્થાત્‌ ભાક્તાના અને ફૂટસ્થના વિવેક જાનના અભ્ઞાવ- 
થી, પ્રાણીએ ભોક્તાને સત્ય માને છે, બોક્તાના ભાવને 
સલ માને છે, પરંતુ વાસ્તવ રીતે તો! માત્ર અસંગ ફૂટસ્થ 
સય છે, અનેતે અસંગ હોવાથી અભે।ક્તા છે. ર૦૦ 

શિષ્ય-જ્યારે ભોક્તા મિથ્યા છે, યારે જ વા અરે 
શર્યસ્ય જાયાય શવ દ્રિયં મવસિ । આલ્મમસ્તુ જામાથ શ્ય 
દ્રિયં મવસ્તિ। સર્વ સર્વને અર્થે મ્રિય લાગતું નથી; 
આત્માને અર્થે સર્વ પ્રિય લાગે છે,' એ શ્રતિમાં ભોગ્ય 
પદાર્થ એ આત્માના ભોગનું સાધન છે એમ પ્રતિપાદન 
કયું છે, તે કેમ સય ઠૅરશે ? કારણુ કે, એ શ્રુતિમાં કહેલા 
આત્મા શબ્દને અર્થ તો ભોક્તા જ છે. 

ગુજ્-આત્મા ખે પ્રકારને છે: ફૂટસ્થ આત્મા અને 
ફૂટસ્થ અને ચિદાભાસ એ ઉભયવાળા લોકપ્રસિદ્ધ 
ઉભયાત્મક ભોક્તારૂપ આત્મા. ભ વા અરે,' એ શ્રુતિ, 
ભોગ્યને ફૂટરથ આત્માના શૈષપણાનું સાધન છે એમ પ્રતિ- 
પાદન કરતી નથી; અર્થાત્‌ તે ફૂટસ્થના ઉપકરણુ છે 
એમ કહેતી નથી, પરંતુ લેોકપ્રસિદ્ધ ઉભયાત્મક ભોક્તા" 
રૂપ આત્માના ભાગના સાધનપણાંને! અનુવાદ કરે છે; 
એટલે ભોગ્ય એ આત્માના ભાગનું સાધન છે એ ભાવતું 
પ્રતિપાદન કરતી નથી. 

શિષ્ય-ભોગ્યતે ઉભયાત્મક ભોક્તાના ભોગનું સા- 
ધનપણું ડયાં પ્રસિદ્ધ છે, કે જેનો અનુવાદ શ્રુતિ કરે છે # 

ગુર-ભોગ્યને ભોક્તાના ભોગનું સાધનપણું છે એ 
લોકમાં પ્રસિદ્ધ છે; કારણુ કે લોકમાં જે ભોક્તા હેય 


છે તે પોતાના જ ભોગ માટે ઔ, પુત્ર અને ધનાહિ 
સાધનેને ઇચ્છે છે. ૨૦૧ 


૩૦૬ 


શિષ્ય-એ શ્રુતિ ભોગ્ય પદાર્થોના ભાકતાના ભાગ- 
પણુનેો અતુવાદ શ્ઞા માટે કરે છે ? 

ગુજુ-અન્ાની પુરષેોને ભાગ્ય પદાર્થોમાં અતિ પ્રીતિ 
હેય છે, તેથી તેને વિશેષ દુઃખ ચાય છે. તે દુઃ ખને 
દેખીને એ શ્રૃતિ કહે છે કે, “પતિ, આરી આદિ સર્વ 
ભોગ્ય પદાર્યો, ભોક્તાના ભાગનાં સાધને! છે, માટે તે 
સાધનો તો ગૌણુ છે, અને તેમાં પ્રીતિ કરવી ૬થા છે, 
પણુ મુખ્ય તો ભોક્તા છે, તેથી ભોક્તામાં જ પ્રીતિ 
કરવી યોગ્ય છે.' એવી રીતે ભોગ્યમાં પ્રીતિના યાગ- 
પૂર્વક, ભોક્તામાં પ્રીતિનાં વિધાનદ્દારા, દુઃખ દૂર્‌ કરવા 
માટે, ભોગ્ય પદાર્થો ભોક્તાના શેષ છે, તેઓમાં ભોગનું 
સાધનપણું છે, એમ અતુવાદ કીધો છે. ૨૦૨ 

શિષ્ય-ભેગ્ય પદાર્થમાં પ્રીતિ ન કરવી અને આત્મામાં 
પ્રીતિ કરવી, એમાં કાંઈ દદ્ટાંત છે? 

ગુજ-હા, પુરાણુમાંથી દષ્દાત આપીશું. પુરાણુમાં 
એક શક્તજનતે વિષચુ પ્રત્યે કહ્યું છે કે, “હે લદ્દ્મીપતે ! 
અવિવેકી પુસ્ષોની વિષયોમાં જેવી ૬૯ પ્રીતિ હોય છે, 
તેવી જ આપ વિષેની ૬ઢ પ્રીતિ મારા હૃદયમાંથી સદા 
દૂર રહો મા.' એનો ભાવ એવે છે કે, “મારં મન, 
વિષયમાંથી પ્રીતિના યાગ કરીને, આપના ચરણમાં 
સર્વદા પ્રીતિ કરે; એવી એ ભક્તજનની પ્રાર્થના છે. 
તેથી ભેગ્યમાં પ્રીતિ ન કરવી, અને ભોકતામાં પ્રીતિ 
કરવી એમ સિદ્ધ થાય છે. ર૦૩ 

શિષ્ય-ભલે પુરાણુમાં એમ કહું હોય, પણુ આપણે 
તો શ્રતિ અંગીકાર છે, તેથી શ્રૃતિમાં શું સિદ્ધ થયું? 

ગુર્‌-એ પુરાણુની રીતિથી પતિ, પત્ની આદિ સર્વ 
ભોગ્ય પદાર્થમાંથી જેને વેરાગ્ય થયો છે એવો વિરક્ત 
પુરુષ, ભેોગ્ય પદાર્થમાંથી પ્રીતિના યાગ કરી, ભે।કતા- 
રૂપ આત્મામાંજ તે પ્રીતિ નેડે છે, અને તે આત્મા* 
માં જ આત્માને જણુવા ઇચ્છે છે. 

વળી જેમ પુર્‌ાણુનાં વાડ્યથી, પોતાથી ભિન્ન અન્ય 
પદાર્થમાં, 'ભોગ્યમાં પ્રીતિ ન કરવી અને આત્મામાં પ્રીતિ 
કર્વી' એમ સિદ્ધ થાય છે, તેમ શ્રુતિથી પણુ ભોગ્યમાં 
પ્રીતિ ન કરવી અતે *માત્મામાં પ્રીતિ કરવી એમ પણુ 
સિદ્ધ થાય છે. માણુસ જે પોતાના જ આત્મામાં સારું 
જગત્‌ આવી ગયું એમ માને તો. પછી તેને દુઃખને 
વિષય ર્ભ્યો જ કયાં? તેને તો સુખદુ:ખથી મુક્તિ જ 
મળે છે. ૨૦૪ 

ભે[ક્તાના વિવેકની સિદ્ધિને! પ્રકાર 

અવતર્ણિકા-વિષચે(માંથી પ્રીતિને ત્યાગ કરવાનું 
અને આત્મામાં જ પ્રાંત કરવાનું ફૂલ શું છે, તથા 
આત્માનું ચિન્તન કરવામાં ભૂલ ન કરવી તથા સુગુક્ષુ- 
શમ આત્મજ્ઞાનમાં સાવધ રહેવું જોઇએ તે ક્હેવામાં 
આવે છે. 


શ્રી પંચટદ્શી 


[ પ્રકરણુ 


લર્ચંર્નવપૂવણણુવળોરિશુ ૧૫૨૩ 

અમરષશો યયા યટ પવાયયિ મોરારિ 1૨૦૧ 
જાવ્યનાટયતજોરિમખ્યસ્યાસિ નિરંતર । 
વિઝિમીણુયેયા તટ્ટન્યશણુઃ સ્વ ।વચારયે- 11૨૦૬ 
નષયામોવયાલનાહિ જુસ્તે શ્રટ્યા યથા । 
સ્વમોર્વાંછયા તટ્રજર્રવાત્સ્વે મુ ૨૦૭ 
ચિસેવાદરય યથા યોમી મદાયાસેન સાધયેત્‌ | 
અળિપારિમેવ્યયેવં વિવિચ્વાત્સ્નં યુણુક્ષયા ૨૦૮ 


હઉળજ્ ૨૪૧ 


વોશજાનિ વિવર્ષલે તેવાયમ્યાસપાટવાત્‌ | 
યયા વટ્દ્દિવિજોડલ્યાવ્વમ્યાસાટ્રિશટાયતો।૨૦ ૨॥ 


શખ્દરાર્થ-જેમ પામર જન માળા, ચંદન, જ, 
વસ્ર, સુવર્ણ આદિ સેળવવામાં સાવધાન રડે 'છે, 
તેની પેઠે સુમુક્ષુ પુરુષ, ભોાક્તા-આત્માના ચિંતનમાં 
સાવધ રહે છે. જેમ વિજિગીષુ (જીતવાની ઇચ્છાવાળે) 
કાવ્ય, નાટક તર્ક આદિને! નિરંતર અભ્યાસ કર્યા કરે 
છે, તેમ સુમુક્ષુ પુરુષ આત્માનું નિરંતર શિતન કર્યા કરે 
છે; જેમ (સ્વર્ગાદિકની ઇચ્છાવાળે પુરુષ) સ્વર્ગાદિકની 
ઇચ્છાથી જપ, ચાગ, ઉપાસના આદિ શ્રદ્ધાએ કરીને 
ઠરે છે, તેમ સુમુક્ષુએ મોક્ષની ઇચ્છાથી આત્મામાં 
શ્રદ્ધા કરવી જોઇએ; જેમ ચેોગી અણિમા આદિ 
સિદ્ધિની પ્રાતિની ઇશ્છાથી, મહાપ્રયાસ કરીને 
ચિત્તની એકાગ્રતા સાધે છે, તેમ મુમુક્ષુ પુરુષે મે।ક્ષની 
ઇચ્છાથી આત્માની એકતા ( આત્માને દેહાદિકથી 
શિશ્ન) જાણુવી જેઈએ; જેમ કાવ્યાદિકનો અભ્યાસ 
કરનાર, સકામ યજ્ઞાદિકે કરનાર તથા ચોગાનુછ્ઠાન 
કરનાર ચોગી આદિની ઝુશલતા અભ્યાસની દૃઢતાથી 
વધે છે, તેમ સુમુક્ષુ પુરુષનો વિવેક ( આત્માના ) 
અભ્યાસથી વધારે સપણ થાય છે. ૨૦૫-૨૦૯ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

જેમ પામર પુરષ પુષ્પની સ્પ્રળા પહેરવામાં, ચંદન 
ચર્ચવામાં, ઓના સમાગમમાં, પૈસા ટકા મેળવી, 
તેમાંથી થરેણાં ધડાવી તે પહેરવા આદિમાં પ્રમાદ કરતો 
નથી, પણુ સાવધ રહે છે; તેમ મુમુક્ષુ પુરષ પણુ 
આત્માના ચિતનમાં પ્રમાદ કરતે! નથી, પરન્તુ સાવધ 
રહી, સર્વદા તેનું ચિતન કરે છે. ૨૦૫ % 

દાખલા તરીકે, જે જયની ઇચ્છા કરે તે વિજિગીણુ 
કહેવાય; એવે। વિજિગીષણુ પુરુષ પંડિતોની સજામાં બીજને 
જીતવાની ઇચ્છાથી કાવ્ય, નાટક, તર્કશાર આદિને 
જેમ સદા અભ્યાસ કર્યા કરે છે, તેમ મુમુક્ષુ પુરુષે 


ચું] 


શોક્ષપ્રાપ્તિતી ઇચ્છાથી સર્વદા આત્માનું ગિંતન કર્યા 

કરવું જેઇમે. ૨૦૬ . 

' વળીજેમ વેદિક પુશ્પ સ્વર્ગ આદિ પર્લોકની ઇચ્છાથી 
શ્રદ્ધાપૂર્વક જપ કરે છે, યજ્ઞ કરે છે, હોમ કરે છે, ઉપા- 
સના આદિ કરે છે, તેમ મુમુક્ષુ પુરૂષે મે।ક્ષની ઇચ્છાથી, 
શ્રુતિમાં પ્રતિપાદિત આત્મામાં શ્રદ્ધા રાખવી જેધઇએ 
અતે તેનું જ ચિતન કર્યા કરવું જેઈએ. ર૦૭ 

વળી અણિમા, મહિમા, ગરિમા, લલિમા, પ્રાસ, 
ત્રાકામ્ય, ઈશિત્વ અને વશિત્વ એ આઠે સિદ્ધિઓ છે, 
તે ષોગસાધનથી પ્રામ થાય છે અને એ સિહ્ધિની 
પ્રાપ્તિની ઇચ્છાથી જેમ યોગીરાજ ચિત્તતી એકાગ્રતા 
સાધવાને મેટા પ્રયાસ કરે છે, તેમ મુમુક્ષુ પુરષ પણુ, 
મોક્ષની ઈચ્છાથી મોરે! પ્રયાસ કરીને, આત્માની એક- 
તાનું વિવેચન કરવું જ્નેધએ એટલે “આત્મા, દેહ અને 
દદ્રિય આદિકથી ભિન્ન છે અને એક છે' તેમ નણુવું 
જેધ્એ, ર૨૦૮ 

શિષ્ય-એવી રીતના નિરંતર અભ્યાસથી રાં ફળ 
થાય છે? 

જ્ીુજ-કાવ્ય, નાટક, તર્કશાસ્ર આદિનો નિરંતર અ- 
ભ્યાસ કરવાથી સભામાં શાસ્ત્રાર્થ કરતાં જય મેળવી 
શકાય છે; શ્રદ્ધાપૂર્વક જપ, યગ્ત આદિ કરવાથી સ્વર્ગાદે 
મળે છે; મોટા પ્રયાસપૂર્વક યોગસાધન કરવાથી સમા- 
ધિમાં યોગીની કુશલતા વધે છે, તેમ નિરંતર આત્મ- 
ચિતનના અભ્યાસથી, તેમાં મુમુક્ષુ પુસ્ષતી કુશળતા ૬હઢિ્‌ 
પામે છે અને તેનો મોક્ષ થાય છે. ર૦૯ 

ભોક્તાના વિવેકનું ફળ 

અવતરણિકા-હુવે ગુરુ એવે! વિવેક થવાથી શું 
મૂળ સિદ્ધ થાય છે તે કહે છે. 
' વિવિગ્યતા મોસતસ્ત જાપ્રરાહિષ્યસરતા | 

અ જ 

અન્વયવ્યાયિરેવામ્યાં લાસિખ્યષ્યવવીયતા।૨૨૦॥।। 

“યત્ર ટ્રા ગાત્રસ્સ્વમલુણુક્ષિણ | 

તબરેય તશેતરત્રેલ્યનુખ્તિર્દિ સમતા ।। ૨૨૨ ।। 

સ યસત્ત્રેલે જિિસનાન- મલો મવેત્‌ | 

જિ ૭ ૭ જ ૬ ૭૦ 

રછૂથ પુળ્યં થાપ ચેત્યેય ગ્રુતિશુ ટિંરિમઃ ૨૨૨ 

સત્રસ્સમણુુવ્યારિતરપગં ચસ્રયાશતલે । 

સઇલાદ્વિશિ જાલ્યા સવેષધે? ત્રઘૃચ્યતે ।૨૨ ૨ 

હ શ્વાસ મંસગ્યો ગાત્રત્વસણુયુત્િયુ | 

સ્યાન%રયય્યયીયસ્ય પુનગન્મ ન વિદ્યતે 1૨૨% 
ત્રિણુ ષામણુ થરરોગ્વં મોરા મોમ યરરવેત્‌ । 
સર્યો મિણશશઃ સાક્ષી ચિન્યાત્રોડદં શટાશિથા ।। 


' તૃસિદીપ 


જ૦૩૭ 


શખ્દાર્થ-અન્વય અને વ્યવિરેકવડે ભોક્તાના 


તત્ત્વનું વિવિચન કરનારે મનુષ્ય, જાગ્રતૂ આદિ અવ- 
સ્થાએ। વિષે, સાક્ષી-કૂટસ્થ-અસંગ છે બેવો નિશ્ચય 
ઢરે છે; કારણુ કે, જાગ્રતૂ , સ્વપ્ અને સુષુપ્તિ અવ- 
સ્થાબએમાં દ્રછ્ટા ( સાક્ષી ) જે કંઈ પદદાર્શનો અનુભવ 
કરે છે તે વસ્તુ તે જ અવસ્થા વિષે રહે છે, ખીજીમાં 
તેની અનુવજૃત્તિ થતી નથી, એવી રીતના અનુભવ 
સર્વ સંમત છે. તે આત્મા, તે અવસ્થામાં જે કંઈ 
ભોગ્ય પદાર્થ જુવે છે, તે દૃશ્ય વસ્તુ “પુણ્ય તથા 
પાપને જોયા પછી પણુ? બીજી અવસ્થામાં તે દ્રછાની 
પાછળ જતી નથી; એવે શ્રુતિને હંહેરો છે જાગ્રત્‌ , 
સ્વસ, સુષુત્તિ આદિ પ્રપંચને જે પ્રકાશે છે, પ્રકટ કરે 
છે, તે બ્રહ્મા હું છું, એમ જાણીને પુરુષ સવૈ બંધનથી 
સુક્ત થાય છે. જાગ્રત્‌ , સ્વમ અને સુષુપ્તિમાં એક જ 
આત્મા માનવો; આ રીતે ત્રણુ અવસ્થાથી ભિજ્ 
કરેલા આત્માને પુનર્જન્મ થતો નથી. બ ત્રણુ 
અવસ્થાઓપમાં જે ભાગ્ય, ભોક્તા અને ભોગ હાય 
છે તેથી વિલક્ષણુ, ચિન્માત્ર અને સાક્ષી જે સદા- 
શિવ (પરમાત્મા) છે, તે હું છું (એમ શ્રુતિએઓ 
ભણું છે). ૨૧૦-૨૧૫ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવર્‌ણુ 

શિષ્ય-આત્માના ચિતનના ૬ઢ અભ્યાસથી જે વિવેક 

થાય છે તેથી શે લાભ થાય છે? 


ગુજ-જે પુસ્ષ, અન્વય અને વ્યતિરેકથી ભોક્તાન 
પારમાર્થિક સ્વરૂપને દેહુ આદિ જડ સમુદાયથી ભિન્ન 
જાણે છે, તે મુમુક્ષુ પુસ્ષને, સાક્ષી ફૂટસ્થ નનગ્રત્‌, 
સ્વમ અને સુષુપ્તિ એ ત્રણે અવસ્થામાં અસંગ છે એવે 
નિશ્ચય થાય છે, અને એ સાક્ષીની અસંગતાને। નિશ્ચય 
થવો, એ આત્માના ચિતનના દૃઢ અભ્યાસથી થયેલા 
વિવેકનું ફ્ળ છે. ૨૧૦ 


નગ્રત્‌ , સ્વમ અને સુષુપ્તિ એ ત્રણુ અવસ્યા છે. એ 
ત્રણુમાંથી જે અવસ્થામાં જે ભેગ્ય પદાર્થ દણાના નેવામાં 
આવે છે, તે પદાર્થ તે અવસ્થામાં જ રહે છે તે અન્વય 
છે, પણુ બીજી અવસ્થામાં નેવામાં આવતો નથી એ 
વ્યતિરેક છે. જેમકે: જગ્રત્‌ અવસ્થા વિષે જે સ્થૂલ 
ત્રપેંચ જવામાં આવે છે, તે સ્થૂલ પ્રપંચ સ્વમ તથા 
સુષુપ્તિ વિષે ન્નેવામાં આવતે નથી; તથા સ્વમાવસ્થામાં 
જે સૂક્મ પ્રપંચ જેવામાં આવે છે, તે ચૃદ્દમ પ્રપંચ 
સુષુમતિ અને ન્નત્રતમાં નનેવામાં આવતો નથી; અને 
સુષુષ્તિ અવસ્થામાં જે આનંદ જેવામાં આવે છે,* તે 
આનંદ સ્વમ અને જમગ્રતમાં શ્ેવામાં “આવતો નથી. 
પરંતુ સાક્ષી તો એ ત્રણે અવસ્થામાં એક જ રહેલો છે 


'૩૦૮ 


તેથી તે એક છે અને અસંગ છે એવે! નિશ્ચય થાય છે. આ 
અનુભવ, સર્વનો અતુભવેલે। છે તેથી સર્વસંમત છે. ૨૧૧ 

શિષ્ય-અન્વય અને વ્યતિરેકથી સાક્ષીની અસંગતામાં 
અબનેત્રણુ અવસ્થા વિષેની એકતામાં, કેવળ અનુભવ 
મ્રમાણુ છે, કે ખીજીું કંઈ પ્રમાણુ છે? 

ગુસ-શ્રુતિતું પણુ પ્રમાણુ છે. “શ થશત્ર જિજિસ્વ૬શ- 
લઘ મવસ્ચલમો જ્ય વુશ૫;। તે આત્મા, જે કાંઈ 
ભોગ્ય વસ્તુને જુવે છે, તેથી-તે ભોગ્ય વસ્તુથી-તે આત્મા 
અનતુસરાતો નથી, એટલે આત્મા અન્ય અવસ્થામાં જઈ 
શકે છે, પરંતુ ભેોગ્ય પદાર્થ તેની સાથે અન્ય અવસ્થામાં 
જઈ શકતો નથી; કારણુ કે આ આત્મા અસંગ છે.' 
વળી, “શ થા ૨૬ શ્ય સ્નિગ્‌ પંવ્રાફેદન્સાજરિસ્યા ફૃછેય વુળ્યં 
શ વાવ શ વુનઃ વ્રસિગ્ચાયં પ્રસિશોન્યાં દ્રવસ્તિ! તે આ 
(આત્મા), આ સુષુપ્તિમાં ર્મણુ કરીને, સુખ અને દુ:ખ- 
ને જ ન્નેધ્ને, ફરીથી જમ્રત્‌ પ્રત્યે પ્રેતિઇન્દ્રિયાથી દોડે 
છે,''ઇયાદિ શ્રુતિઆ આત્માની અસંગતામાં અને ત્રણુ 
અવસ્થા વિષે તેતી એક્તા છે તેમાં ગ્રેમાણુ છે. ત્રણે 
અવસ્થામાં ભોગ્ય પદાર્થો તેના'તે રહેતા નથી તેથી તે 
સસંગ છે અને ભિન્ન લિન્ન છે, પણુ આત્મા તે ત્રણે 
અવસ્થામાં સાક્ષીપણા[થી તેનો તે જ રહે છે, તેથી તે 
અસંગ છે અને એક જ છે. ર૧૨ 

એ સંબંધે ખીજ શ્રુતિઓ પણુ છે. જે બહમ, સત્‌, 
ચિત્‌ અને આનેદરૂપ છે, તથા સાક્ષીરૂપે રેહીને જમ્રત્‌ , 
સ્વમ અને સૃષુત્તિ આદિ સર્વ પ્રપંચને પ્રકટ કરે છે, 
તે બહા હું પોતે છું, પણુ બુદ્ધિ, મન, ઉન્દ્રય કે 
ચિદાત્મા હું નથી, એવી રીતે શ્રુતિ અને અતુભવથી 
નિશ્રય કરે છે તે, સર્વ બંધનથી એટલે કત્તાપણું, ભાકતા- 
પણું અને પ્રમાતાપણું આદિ બંધનથી મુક્ત થાય છે. ૨૧૩ 

તેપરથી જમ્રત્‌ , સ્વમ અને સુષુષ્તિ એ ત્રણેમાં 
આત્મા એક છે એમ માનવું જેઃઇએ, કારણુ કે એકલે 
આત્મા એ ત્રણું અવસ્થાને સાક્ષી છે. જે કે અવસ્થા 
ભિન્ન ભિન્ન છે, પણુ આત્મા તો એક જ છે, માટે આત્મા 
અવસ્થારૂપ નથી, પરંતુ તેથી ભિન્ન છે; એ પ્રમાણે 
વિવેક જ્ઞાન થવાથી ત્રણે અવસ્થાથી ભિન્ન કરેલા 
આત્માને પુનર્જન્મ થતો નથી; એટલે 4 1માન દેહ 
પક્યા પછી, તેને ખીજે જન્મ લેવાનો નથી. ૨૧૪ 

વળી નમત્રતમાં સ્થૂલ પ્રપંચ ભાગ્ય છે, અને તેને 
અભિમાની વિશ્વરૂપ ૬૧ ભોક્તા છે; સ્વમ અવ- 
સ્થામાં સૂટ્મ પ્રપંચ ભાગ્ય છે, અને તેનો અભિમાની 
તેજસરૂપ જવ ભોક્તા છે; સુષુતતિમાં આનંદ ભોગ્ય છે, 
અને તેનો અભિમાની પ્રાન્તરૂપ જીવ ભોક્તા છે. એ 
સર્વેના જે અનુભવ તે ભોગ કહેવાય છે; જમ્રત્‌ , 
સ્વમ અને સુષુપ્તિ એ ત્રણુ અવસ્થા છે; સ્થૂલ પ્રપંચ, 
મ્રદ્મ મ્રપંચ અને આનંદ એ ત્રણુ ભોગ્ય છે; વિશ્વ, 


શ્રી પંચદ્ઠશી 


[ મકર 


તૈજસ અને પ્રાજ્ઞ એ ત્રણુ ભોક્તા છે, અને તેના. ત્રણુ 
અતુભવ મળીને બાર થાય છે. એ બારે પદાર્થથી જે 
ભિન્ન છે, અને તે સર્વની કલ્પનાનું જે અધિષ્ઠાન છે, 
સવૈતે। સાક્ષી સ્વરૂપ છે, ચૈતન્યરૂપ છે અને પરમા- 
નંદરૂપથી, સદા વતમાન પરમાત્મા છે, તૈ હું પોતે છું 
એમ જીવે નણુવું જેઇએ. એમ ભેગ્ય પદાર્થથી 
ભોક્તાની ભિન્નતા, અસંગતા અને એકતાનું જ્તાન 
થવાથી કર્ત્તાપણા, ભાક્તાપણા અને પ્રમાતાપણુા આદિ 
સર્વ બંધની નિ૬ત્તિ થાય છે, અને તેને પુનર્જન્મની 
પ્રાપ્તિ થતી નથી; અને તે પોતે પરમાનંદ સ્વરૂપ 
પરમાત્માસ્પે જ થઇને રહે છે, એમ કૈવલ્ય શ્રુતિમાં 
કહ્યું છે. ર૧૫ 
ભોક્તાનું માયિકપણું 
અવતરણિકા-ભોક્તા એટલે શું, તે સમજાવતાં 
ભોક્તા ચિદાભાસને પોતાનું મિથ્યાપણું મનાયાથી 
ભોગમાં આગ્રહ રહેતો નથી, તે કહે છે; તથા 
ચિદાભાસ ભોક્તા નથી, પરંતુ તે તો મિથ્યા છે, 
અને જ્ઞાન થયા પછી હું કરું છું, હું ભોગવું છું 
ભવે વિચાર રહેતો નથી તે વાત સુસ્પષ્ટ રીતે 
કહે છે. 
"વં વિવેચિતે તશ્તે વિજ્ઞાનમવશ સ્ટિવ: | 
સિજ્ઞામાલો વિવારી યો મોસુત્યં તસ્ય જિષ્યતે |! 
માવિજોડ્ય ચિટામાલઃ શ્ુતેરતુમવાર્‌ષિ । 
ર્ટ્રગાઈ ગમતા તતઃ વાત્યય યત; ।૨૨₹૭।। 
વિછયોડ્વ્યસ્ય સુલ્યારી લાક્ષિળા હ્નુમૂયતે । 
ણ્તાટશૅસ્વર્ય માવ વિવિનસિદિ ઘુનઃ યુન; ॥૨૬૨૮।। 
વિષિચ્ચ નાશ નિશ્ચિત્ય પુનમોંમ ન વા“્છતિ। 
મુણૂડે; શાચિતો મૂમો વિવાદ જોડમિયાગ્ઝતિ ॥। 
તિહેતિ વ્યવદ્તું ચ મોસ્ાદુમિતિ પૂષેવત્‌ । 
જિશનાય ર્વ દત! છ્િર્વશારવ્યમશ્ુતે 1૨૨ ૦।। 
યહા સ્વસ્યાવિ મોસૃર્વં મંછું ગિદ્દેત્યયં ભરા । 
ફમ. જૂ ન 
સાણિળ્વારોપયેહેતહિતિ જેવ વાયા રયા ॥૨૨૨॥ 
ઇત્યમિયેલ્ય મોસ્તારમાક્ષિપત્યવિશરુઃ૧ા | 
વર્ય જામાયૅતિ તત શરીરાનુર્વરો નિ 1૨૨૨) 
શબ્દાર્થ-એ પ્રકારે આત્મતત્ત્વનું વિવેચન કરવાથી 
વિજ્ઞાનમય નામને! ચિદ્ટાભ્ાસ જે વિકારી છે તેને જ 
ભોષ્ત્તાપણું શેષ રહે છે. આ ચિદ્દાભાસ, શ્રુતિ અને 
અનુભ્રવથી પણ્‌ માયિક સિદ્ધ થાય છે; કારણુ કે, 
જગતૂને ઇદ્ટજાલ જેવું કહ્યું છે, અને તેના પેઢા 


૭.સું] 


વિભાગમાં આ ચિદાભાસ છે * વળી સાક્ષીવડે ચિ- 


દાભાસને વિનાશ પણુ સુષુતતિ આદિ અવસ્થામાં 
અનુભવાય છે; (માટે જ્યારે (ફટસ્થથી ન્યારા ચિદા- 
ભાસને) માચિકજાણે ત્યારેજ નિજરૂપ કૂટસ્થથી નડું 
છે એમ જાણે છે). (જએ પ્રકારે) પોતાના સ્વરૂપના 
મિથ્યાપણાને વિવેક કરીને, તેમ પાતાના નાશને 
નિશ્ચય કરીને, ચિદાભાસ ફૂરીથી ભોગને ઇચ્છતો 
નથી. મરવા પડેલે અને "પૃથ્વી ઉપર સુતેલે। ચે 
પુરુષ વિવાહુની ઇચ્છા કરે? તે પૂર્વની પેઠે “હું ભોક્તા 
છું,' એ પ્રમાણે વ્યવહાર કરવાને પણુ શરમાય છે, 
અને નકટાની પેઠે શરમાતો અને કલેશ પામતો તે 
જવ પ્રારખ્ધકર્મ ભોગવે છે. તેમ ચિદ્ટાભ્રાસ ન્યારે 
પોતાનું ભ્ોક્તાપણું માનવામાટે પણુ શરમાય છે, ત્યારે 
ગમે ચિઠાભાસ, ભોક્તાપણાનું સાક્ષીમાં આરોપણુ 
કરે છે, એના જેવી બીજી તે મિથ્યા કથાફેઈડ એવાજ 
વિચારથી, 'જસ્ય જામાય-કે।ના કામ માટે, એ શ્રૃતિ, 
શંકા વિના, ભોક્તાપણાનો નિષેધ કરે છે; તેથી 
જ્ઞાનીને શરીરના તાપથી તાપ થતો નથી, એ વાત 
નિશ્ચિત છે. ૨૧૬-૨૨૨ 


ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-“આત્મા અસંગ છે,' એ પ્રમાણે આત્મ- 
તત્ત્તનતી અસંગતાને। નિશ્ચય કર્યો યારે ભોક્તાપણું કેને 
રહે છે? 

ગુસ્ઞ-વિત્તાનમય નામના ચિદાભાસને ભોક્તાપણું 
છે; કારણુ કે તે વિકારી છે, અને ત્રિકારીને ભાક્તાપણું 
સંભવે છે. ૨૧૬ 

શિષ્ય-એમ કે? યરે-શું ચિદાભાસને ભોક્તાપણું છે ? 
તે કેમ હોય? ૧૪૬ યાથાય-કોના ડામ માટે' એ 
વચનમાં ભોક્તાના અભાવ કલો છે, તેથી તમે!રા 
કથનમાં પૂર્વાપરવિરેોધ આવે છે. 

ગુશ-જસ્થ જામાય | કેના કામ માટે, એ વચન 
પાર્માર્ધિક ભોાક્તાના અભાવનું પ્રતિપાદન કરવાવાળું 
છે, તેથી ૧૯૨ મા શ્લેકકમાં પારમાથિક ભોકતાને 
અલ્રાવ કલ્રે। છે. પણુ અત્ર ચિદાભાસને જે ભોાક્તાપણું 
કહ્યું છે તે વ્યાવહારિક ભોકક્તાપણું છે; કારણુ કે ચિદા- 
ભ્રાસ પોતે મિથ્યા છે, તેથી તેમાં રહેલું ભોક્તાપણું 
પણુ સિથ્યા છે, એમ સમજવાનું છે, અને તેથી અગાડી 
કહું છે તે સામે વિરોધ આવતે નથી. જે કે અગાડી 
પારમાથિક ભોકતાપણુને। નિષેધ કર્યો હોય અને અત્ર 
પારમાર્થિક ભાક્તાપણાનું પ્રતિપાદન કર્યું હોય તો જ પૂર્વા- 
પર્‌ વિરેધ આવે, પણુ તેમ નથી. 

શિષ્ય-4ચિદાભાસની મિથ્યાસૂપતામાં કાંઈ ગ્રમાણુ છે ? 


તૃસતિદ્દીપ 


_ભેગની ૪ ચ્છા થતી નથી. 


૩૦૯ 


ગુશ-હા. શ્રુતિ અને અનુભવ ખબત્ને પ્રમાણુ છે. 
'સીવેણાવામાણેમ જરોસિ માયા | માયા, જીવ અને ઈશ્વરને 
આભાસે કરીને કરે છે,' એ શ્રુત ચિદાભાસતી મિથ્યા 
જ્પતામાં પ્રમાણુ છે. દણા, દસ્ય અને દર્શન આદિ 
સર્વ ત્રિપુટી મિથ્યા છે, તેથી તે ત્રિપુટીમાં રહેલા ૬ટા 
આદિ ત્રણું અંશ પણુ મિથ્યા હોવા જેઇએ. હવે દૃષ્ટા, 
દૃસ્ય અને દર્શન એ ત્રિપુટી છે તેમાં દટ્ટા ચિદાભાસ 
છે; તથા ભોક્તા, ભાગ્ય અને ભોગ, એ ત્રિપુટીમાં 
ભોક્તા ચિદાભાસ છે. એવી રીતે ત્રિપુટીનાં અંતર્ગત 
ચિદાભાસ છે, માટે તે મિથ્યા છે. એ જ પ્રમાણે અનુ- 
ભવ પણુ ચિદાભાસની શિથ્યાસ્પતામાં પ્રમાણુ છે. 
આ જગત્‌ ત્રિપૂટીરૂપ છે, અને એ જગત્‌ ₹દ્રન્નલ 
જેવું છે, માટે તે મિથ્યા છે, અને મિથ્યાસ્પ જગતે! 
અંતર્ગત ચિદાભાસ છે, માટે તે પણુ મિથ્યા છે. અર્થાત્‌ 
ચિદાભાસ જગત્‌તી પેઠે વિનાશી છે, તેથી તે પણુ મિથ્યા- 
રૂપ છે. ર૧૭ 

શિષ્ય-ચિદાભાસને। વિનાશ કયાં થાય છે ? 

ગુરુ-જેમ સુષુપ્તિ અને મૃ્ઠા આદિમાં જગતનો 
વિનાશ થાય છે, તેમ ચિદાભાસને પણુ સુષુપ્તિ અને 
મૂર્ા આદિમાં વિનાશ થાય છે. 

રિષ્ય-ચિદાભાસના વિનાશને। અનુભવ કે।ણુ કરે છે ? 

ઝુજ્-સાક્ષીરૂપ ચૈતન્ય જ ચિદાભાસના વિનાશને 
અતુભવ ડરે છે. 

શિષ્ય-યારે ભલે, ચિદાભાસની ચિથ્યાસ્પતા હોય, 
પણુ તેથી સિદ્ધ શું કરે છે? 

ગુરુ-ફૂટસ્થ આત્માથી ભિન્ન થયેલો ચિદાભાસ 
માયિક છે, એમ જ્યારે જણુવામાં આવે છે, યારે 
તે ચિદાભાસ પોતાની મિશથ્યારૂપતાને તથા ફૂટસ્થથી 
પોતાની ભિન્નતાને વારંવાર જણે છે. ૨૧૮ 

શિષ્ય-ભલે ચિદાભાસ પોતાની મિથ્યારૂપતાને જાણે, 
પણુ તેથી શું સમજવું ? 
 સચુસ-હું (દેહ) ફૂટસ્થથી ભિન્ન છું માટે મિય્યા છું, 
એવી રીતે પોતાના મિથ્યા સ્વરૂપને ન્નણુવાથી જીવને 
જેમ મરવા પડેલો અને 
ભોંવ નાંખ#, પુસ્ષ વિવાહની ઇચ્છા કરતો નથી, 
તેમ ફૂટસ્થંથી પોતાને જૂદો સમજતો પુસ્ષ ભોગની 
ઇચ્છા કરતો નથી, અયથૉત્‌ પોતાના નાશને। નિશ્ચય 
ચવાથી કેઈ પણુ પુસ્ષ પરણુવાની ને સ્ત્રી સાથે વિલાસ 
ભોગવવાની ઇચ્છા કરતે! નથી, તેમ મિથ્યારૂપતાથી, 
પોતાના નાશને। નિશ્ચય થવાથી, પુસ્ષ ભૌગની પ્રચ્છા 
કરતો નથી. ભોગની ૪ચ્છાનો અભાવ, એ પોતાનાં 
સિથ્યાપણાનાં જ્ઞાનનું પરમ ફૂલ જ છે. ૨૧૯ 

એમ ચિદાભાસ, પોતાની મિથ્યારૂપતાના જ્ઞાનથી, 
જેમ ભોગની ઇચ્છા કરતો નથી, તેમ અજ્ઞાની અવ- 


૩૧૦ 


સ્થાની પેઠે, હું ભોક્તા છું,' એવો વ્યવહાર કરવા 
માટે પણુ શરમાય છે. 


શિષ્ય-જ્યારે ચિદાભાસ પોતાની મિથ્યારૂપતાના 
સાનથી “હું ભોક્તા છું? એવો વ્યવહાર કરવા માટે 
શરમાય છે, યારે તે, પ્રારખ્ધકર્મના ક્ષયપર્યત, તેવે 
વ્યવહાર “કેમ કરે છે ? જેને જે કાર્યથી શરમ આવતી હોય 
તે પુસ્ષ, તે કાર્ય કરતો નથી એ તે લોકપ્રસિદ્ધ જ છે. 

ગુજ્-જેમ નકટા પુર્ષ પોતાનું નાક કપાવાથી 
શરમાય છે, અને આ કરતાં તો મરણુ થયું હોત તો 
સારં, એમ અંતઃકરણુમાં ખેદ પામે છે, તોપણુ તે વ્યવહાર 
તો કરે છેજ; તેમ આ ચિદાભાસ પણુ વ્યવહારમાં 
પડવા માટે શરમાય છે ને હજ મારે પ્રારખ્યકર્મ 
ક્ષીણુ થયું નહિ, એવી રીતે મનમાં લેશ પામે છે, 
અને “હું તો ભોક્તા છું' એમ નનણ્યા ૪તાં બ્યવહાર 
કરે છે, અને પ્રારખ્ધકર્મનાં ફલ સુખદુઃખાદિકને ભોગવે 
છે, તેમ જ ચિદાભાસ પોતાતું મિથ્યાપણું જાણ્યા છતાં 
પણુ વ્યવહાર ભોગવે છે. ૨૨૦ 


એ ત્તાન થયા પછી સાક્ષીનાં ભાક્તાપણાને અભાવ 
કૈમુતિક ન્યાયથી પણુ સિદ્ધ છે; કારણુ કે ચિદાભ્ાસ, 
પોતાની મિથ્યાસ્પતાનાં જ્ઞાન થયા પછી “હું ભોક્તા છું ' 
એવી રીતે પોતાનાં ભાકતાપણાને। વ્યવહાર કરવા માટે 
અતે પોતાનાં ભોડતાપણાને માનવા માટે પણુ શરમાય 
છે, યારે પોતામાં રહેલાં ભોડતાપણાનું સાક્ષીમાં આ- 
ર્‌ાપણુ કરે છે, એમ કેમ કહેવાય? એમ ડહેવું જ 
વ્યર્થ છે. ૨૨૧ 

વળી ન્યારે ચિદાભાસને પોતાનાં મિથ્યાપણાનું જ્ઞાન 
થાય છે, યારે પોતે પોતાને ભોક્તા માનતો નથી, 
તેમ ફૂટસ્થ આત્માને પણુ ભે[કતા માનતો નથી; એટલે 
'ફૂટસ્થ આત્માને અને ચિદાભાસને પારમાથિક ભોકતા- 
પણુાનો અભાવ જ છે,' એવા અભિપ્રાયથી જ “જ્ય 
જાળાય કીયા ભોકતાના ભોગ માટે,' એ ્રુતિનાં ખળ 
નિઃશંક થઇને, કોઈ પણુ ભોકતા, હું બહા છું એ જાણ્યા 
પછી રહેતો નથી. 7 


એમ ભોકતાનોા નિષેધ કરવાથી, જ્તાનો ' તરોરના 
સંતાપથી પોતાને સંતાપ થયેલો! માનતો નથી. અત્તાની, 
ભે।કતાના વિવેક વિના શરીરના સંતાપને પોતામાં માની 
લે છે; પણુ તાની તો ભોક્તા શરીરાદિકથી ભિન્ન છે 
એમ માને છે. એ પ્રમાણે ભોકતાના વિવેકથી અને “ફૂટસ્થ 
તથા ચિદાભાસને પારમાથિક ભોકતાપણું નથી,' એવાં 
સાનના વિચારથી, શ્વરીરમાં થતાં સુખદુઃખાદિકજન્ય 
સંતાપ, છવ પોતામાં માનતો નથી. ૨૨૨ 


શ્રી પંચશદશી 


[પ્રકરણુ 


ત્રણુ શરીરમાં રહેલો! જવર ' 
ત્રણ શરીરના જ્વરતું વર્ણન? 
અવતરૃણિકા-આ પ્રકરણુના પ્રારંભમાં જે શ્રુતિ 
ડો છે તેમાંના “આસમાન જેક્‌-આ હું સચ્ચિદ્ટાનંદર- 
લક્ષણ ખ્રહ્ષ છું એમ જાણે તો,' એ પદનું; પછી 
'જિભેશ્છન-ઝ્યા વિષય ભોગની ઇચ્છા કરતો,' એ 
મદતનું; પછી જ જશામાથય-કીયા ભોક્તાના ભોગ 
સાટે, એ પદનું સારી રીતે સ્ફરોટન કર્યા પછી, હુવે, 
“શરીરમતથંઝ્વરેવ। શરીરની પાછળી સંતાપ પામ્યા 
કરે,' એ પદના અર્થનું સ્ફ્રોટન કરે છે. એમાં કહે 
છે ફે, જ્ઞાન થયા પછી જ્ઞાનીને તાપ થતે। નથી; 
અને તે માટે પ્રથમ ત્રણુ શરીર, સ્થૂલ, સૂક્મ ને 
કારણુમાં સંતાપનો સંભવ છે તે કહે છે, અને તેની 
અનિવાવતા દશાવે છે. 
સ્પૂછ સૂક્મ જારળં ચ શરીર ત્રિવિધ સ્‍્શૃતથ્‌ | 
અવશય ત્રિવિધોડ્શ્સ્યેવ તત્ર તત્રોચિતો ઝર$ ૨૨૨ 
વાતવિસજ્ેવ્વઝન્યગ્યાષય; વોટિશસ્તનો । 
હુમેપિત્વકુઃપત્વરાદમજાજ્યસ્સયા ।। ૨૨૪ 
જામત્રોધાર્યઃ શાંતિટાંત્યાયા શિજ્રેદમઃ । 
ઝયર ટૂવેડવિ વાષતે ત્રાધ્યાડમાસ્યા નરં ત્રમાત્‌।। 
સ્વં વરં ત ત વેરયાસ્મા વિનદ વ વારે । 
ઝામામિટુઃલવીર્ઝ ચેસ્ચેતાવિટ્રેળ હશિતય્‌ા।૨૨૬॥ 
ણ્તે ઝ્તર1 શરીરેણુ ત્રિજુ સ્વામાિજા મવા? | 
વિયોમે લુ ગ્વરેસ્તાનિ શર્‌ીરાળ્વેવ નાસતે॥।૨૨૭॥ 
તંતોવિગુડ્વેલ ઘટો વાજેરથ; જૂર થયા | 
શટોઇગ્ગ્યફેર્‌ સ્વરેમ્એન્વીતિરશ્યતામ્‌ ૨૨૮ 
રાબ્દાથે-સ્થૂલ. હમ અને કારણુ, એમ ત્રણુ 
પ્રક!રનું 2*રપ* કહેવાય છે. તે તે શરીરને ચેાગ્ય ત્રણુ 
મકારનો જવર પણુ અવશ્ય છે. વાત, પિત્ત અને 
કેક્થી ઉત્પન્ન થયેલા કરોડો વ્યાધિએ શરીરમાં છે, 
તથા રુર્ગધિપણું, કુસ્ુપપણું, બળતરા, નાશ આદિ 
જે છે તે સર્વ તેમાં છે. અને કામ, ક્રેધાદિ, તેમ જ 
શમ, દમ આદિ, લિંગ દેહમાં રહેનારા નવરા છે. એ 
ખન્ને જવરો પણુ પ્રાતત અને અપ્રાત્તિથી અતુકમે 
મતુષ્યને ડુઃખ દે છે. કારણુ શરીરમાં રહેલે। પુરુષ, 
પોતાને અને પરને જાણુતો નથી; ઝરણુ કે તે સમયે 
તે કારણુસ્ૂ્પ અવિદ્યામાં વિનટ્ટ જેવો! થઈ જાય છે, 
અને આવનારાં દુઃખની ખીજભૂત વાસના તેનામાં 
રહે છે, એમ - ઇન્દ્રે દર્શાબ્યું છે. એ જ્વર ત્રણુ 


૭ સું] 
શરીરોમાં સ્વાભાવિક મનાયા છે. એ નવરેોમાંથી 
શરીરને! છૂટકે। થાય તો શરીરો જ રહે નહિ. જેમ 
તંતુથી વસ્ર વિસુક્ત થઈ શકે નહિં, જેમ વાળથી 
કામળો વિસુષ્્ત થઈ શકે નહિં, જેમ સૃત્તિકાથી ધટ 
વિસુક્ત થઈ શકે નહિ, તેમ જવરેથી દેહુ પણુ 
વિસુક્ત થઈ શકે નહિ એમ જાણવું. ૨૨૩-૨૨૮ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

આ પ્રમાણે “જલ્ય જામાય । કીયા ભોાકતાના ભાગ 
માટે'-એપર વિવેચન કર્યું. હવે તને, એ શ્રુતિમાં કહેલું 
ચોયું પદ-“શરીર્તી પાછળ સંતાપ કરે' તે પદ સંબંધે 
સમન્નું છું. શરીર ત્રણુ પ્રકારનું કહેવાય છેઃ સ્થૂલ, 
સયૂષ્મ અતે કારણુ. જેમ શરીર ભિત્વ લિજ્ન છે, તેમ 
તેને યોગ્ય નવર પણુ ભિન્ન ભિન્ન છે, તેથી જવર્‌ પણુ 
ત્રણુ પ્રકારનો! છે. ૨૨૩ 

શિધ્ય-સ્થૂલ શરીરમાં કયા ક્યા જ્વર છે ? 

ગુફ-વાત, પિત્ત અને કફના વિકારથી શરીરમાં 
હારી રેગે। થાય છે; તેમ જ દુર્ગંધ, ઝુરૂપતા, દેહદાહ, 
અંગભંગ આદિ અનેક ઉપદ્રવો થાય છે, એ સવેં સ્થૂલ 
શરીરના જ જ્વર્‌ છે. 

શિષ્ય-એ તે। સામાન્યવાચક ર્‌ાગ છે તેને વિશિટટ 
જવર કેમ કહો છે? 

ઝુજ-જેમ નવર પ્રાણીને સંતાપ કરે છે, તેમ શરીરમાં 
થયલા દુર્ગંધ આદિ અનેક રેગે। ઉપદ્રવ, પ્રાણીને સંતાપ 

કર્યા કરે છે, માટે તેને નવર કહીએ છિયે. ૨૨૪ 

શિષ્ય-સૂટ્્મ શરીરમાં કયા કયા જ્વર્‌ છે ? 

ગુજ-કામ, ક્રોધ આદિ, અને શમ દમ આદિ ચૂદ્દમ 
શરીરમાં ન્વર્‌ છે. 

શિષ્ય-કામ, કેોધાદિક સંતાપ કરે છે તેથી તેને 
જ્વર કહે તો ઠીક છે; પરંતુ શમ દમ આદિ તો 
સંતાપ કરતા નથી, પરંતુ તે તો શીતલતા ઉત્પન્ન ડરે 
છે, સારે તેને તમે નવર કેમ કહે છે ? 

ચુર-કામ, ક્રોધાદિક થવાથી સંતાપ થાય છે; અને 
શમ, દમ આદિને લાભ ન થવાથી સંતાપ થાય છે. 
એમ મળે છે તેથી ને નથી મળતા તેથી, ગમે તેમ 
પણુ, સંતાપ તે! કરવો જ પડે છે. એ રીતે જેતાં કામ 
ક્રોધાદિ અને શમદમ આદિ બન્ને સંતાપ કરવાવાળા 
છે. હવે કામ, ક્રેધાદિક થવાથી 'ેવી રીતે સંતાપ કરે 
છે તે હું કહું છું, તે શ્રવણુ કર, કામ પ્રાતત થયો 
હોય તો બહુ સંતાપે છે. “કામ મને બહુ સંતાપ કરે 
છે,' “અઘ્યાપિ મારે! કામ નિભ્ત્ત થયો નહિ, એમ પણુ 
થાય છે. વળી રાવણુને સીતાજી તરફે કામ થવાથી ધણે। 
સંતાપ સહેવે। પશ્યો હતો. લોકમાં કામજ્વરને વ્યવહાર 
પ્રસિદ્ધ છે. એવી રીતે કામજન્ય સંતાપ સ્પટ્ટ છે, તેથી 
તેને જ્વર કરીએ છીએ. “કોધ મને બહુ સંતાપ ફરે 
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છે,' જોધ ઢેડો છે,' એ રીતે લેકમાં વ્યવહાર થાય 
છે. વળી ક્રોધથી શરીરમાં બહુ સંતાપ થાય છે, અને 
શરીર ઉષ્ણુ યઈ જય છે, અને બન્યાં બન્યાં થવાય 
છે. ક્રોધથી દુર્વાસા ત્રકષિને ઘણી વાર ધણા સંતાપ 
વેઠવા પડ્યા છે. એ પ્રમાણે ક્રોધને સંતાપ કહે છે એ 
સ્પટ્ટ છે, તેથી ક્રોધ પણુ જ્વર છે. એ જ પ્રમાણે 
લેોભાદિક પણુ સંતાપના હેતુ હોવાથી તે પણુ - જ્વર્‌ 
છે. હવે શાંતિ, દાંતિ આદિ શીતળતા આપે છે ખરાં, 
પણુ તે ન મળવાથી 'ેવી રીતે સંતાપ કરે છે તેનું 
શ્રવણુ કર. મને અઘ્ાપિ પર્યત શમ પ્રાપ્ત થયો નહિ, 
એટલે મારું મન શાંત થયું નહિ; મને અદ્યાપિ પર્વત દમ 
પ્રાસ થયો નહિ, એટલે મારાથી ઉ-્દ્રિયતો નિગ્રહ થયે 
નહિ, એવી રીતે શાંતિ અનૈ દાંતિ આદિની અપ્રાપિથી 
મુમુક્ષુ પુસ્ષને સંતાપ થાય છે, તેથી તે પણુ નવર છે. 
ન્વરની પેઠે સંતાપ કરે તે ન્વર્‌. કામાદિક પ્રામિએ 
કરીને સંતાપ કરે છે તેથી તે નવર છે, અતે શમદમ 
આદિ અપ્રાપ્તિએ કરીને સંતાપ કરે છે તેથી તે પણુ 
ન્વર્‌ છે. રરપ 

શિષ્ય-કારણુશરીરને વિષે કયા કયા જ્વર્‌ છે ? 

ગુરુ-કારણુશરીરમાં જે જ્વરે છે તે છાંદોગ્ય ઉપ- 
નિષત્‌માં ઈદ્દે દર્શાવ્યા છે. ઈદ્દે પોતાના ગુરુ બ્રહ્માજીને 
કહું ૩;- 

“મ શલ્યથમેયં અંવ્રસ્યાસ્માનં શામાસ્યયમરમર્કીસિ મો 
ણવેમાનિ મૂસાનિ વિમાશમેવાવીસો મવસિ માટમત્ર મોર્ફં 
પશ્યાયિ । 

આ પુરષ સુષુપ્તિ સમયમાં “આ ડું છું ' એમ પોતાતે 
જણુતા નથી, તેમ આ પ્રાણીઓને પણુ જણુતો 
નથી, તે તો વિનાશ પામેલો! હોય તેમ જણાય છે 
'હું અત્રે ભોગ્યને જેતો નથી,' એ વાકયથી પોતાના અને 
પરના સાનના અભાવ સંબંધે અને બીજે દિવસે આવનાર 
દુઃખની વાસના સંબંધે દંદ્દે દર્શાવ્યું છે; અથીત્‌, સુષુપ્તિ 
સસયનું અસાન કારણુશરીર છે. તે અજ્ઞાન પણુ સંતાપ- 
જનક છે; કારણુ કે સુષુતતિમાં પોતાનું કે પરનું જાન 
રહેતું નથી. વળી સુષુપ્તિમાં પુસ્ષ શબસમાન થઇને 
પડયે રહે છે, પણુ જ્યારે જગે છે બારે દુ:ખ એવાં ને 
એવાં જ રહે છે; એનું કારણુ વાસના છે તે પણુ સુષુપ્તિમાં 
રહે છે; માટે તે પણુ જ્વર જ છે. ૨૨ 

એ ત્રણુ પ્રકારના ન્વરે કે જે ત્રણુ શરીરમાં પ્રતીત 
ચાય છે, તે જ્વરે। સ્વાભાવિક છે, તેથી તેનું નિવારણુ 
થઈ શકતું નથી. 

શિષ્ય-સ્વાભાવિક કેમ ? 

ગુર્ુ-એ જ્વરો શરીરોની સાથે જ ઉત્પન્ન થાય છે. 
જે તે જવરેને શરીરનો વિયોગ થાય તો શરીરે રહી 
શકતાં નથી, માટે એ નવરો! સ્વાભાવિક જ છે. ર્‌રછ 


૩૧૨ 


દાખલા તરીકે, જેમ વસ્ત તંતુધી જૂદું પડતું નથી, 
જેમ કામળા વાળથી નૂદો પડતો નથી, જેમ ધટ 
મૃત્તિકાથી જૂદો પડતે નથી, તેમ દેઠ જ્વરથી જૂરે 
પડતે! નથી. ૨૨૮ 
ચિદાભાસમાં વાસ્તવ જવરનેો। અભાવ 
અવતર્ણિકા-ચિદ્દાભાસમાં વાસ્તવ જવરનો અ- 
ભાવ 'છે, અને ફૂટસ્થ-નિર્વિકારી ખ્રહ્મામાં પણુ જવર- 
ને-વિકારીપણાનો અભાવ છે, માત્ર ભ્રાતિથી જ ચિ- 
દાભાસને સંસારી સુખી દુઃખી જણાય છે, અને એ 
જવર-સંતાપ તત્ત્વજ્ઞાનથી જ મટે છે તે વાત કહે છે. 
ચિટ્ામાશે સ્વતઃ જોડે સ્વરો નાસ્તિ યતાશ્રિવઃ । 
ત્રજાલિવાસ્વમાવત્યતેવ ₹ઈં ન ચેતરત્‌ ।। ૨૨૨ ।। 
ચિટ્ામાસેડ્પ્યવંમાવ્યા ડ્ય(1ઃ સાજ્તિળિ વા વાયા । 
ળ્યમપ્યેવાતાં મેને ચિટામાળો ક્ષવિઘયા ।૨ ૨ ૦। 
સાસિલર્વમધ્યવ્ય સ્વેનોવેતે વપુણયે । 
તત્સર્વે વાસ્તવ સ્વસ્ય સ્વસ્પર્મિતિ મન્યતે ૨૨? 
જતસ્મિન્ખ્રાંતિવાહેડર્ય શરીરેબુ ગ્વરત્લ્વય । 
ર્લયમેવ ૩૧૬મી વિ મન્યતે દિ જીટુંચિવત્‌ ૨૨૨ 
પુત્રટારે્‌થુ તવ્યર્ણુ તવામી[તે થા થયા । 
મન્યે પુરવસ્તટ્કામાસોડ્પ્યમિમન્યતે ।૨૨ે ર્‌।। 
શખ્દાથે-ચિદ્દાભાસમાં સ્વતઃ કેઈઈ પણુ જાતને 
જવર નથી; કારણુ કે ચિત્‌ (ફૂટસ્થ ચેતન્ય)તું જ સુ'ખ્ચ 
પ્રકાશરપ સ્વભાવવાળાપણું માનવામાં આવ્યું છે, 
તેનાથી નૂદું બીજાનું પ્રકાશ સ્વભાવવાળાપણું માન- 
વામાં આવ્યું નથી. આમ ચિદ્દાભાસમાં પણુ જ્યારે 
જવરેોનેો સંભવ નથી, ત્યારે સાક્ષીમાં «વરે ન હાય 
એમાં તો કહેવું જ શું? એમ છતાં પણુ ચિદાભાસ, 
અવિદ્યાથીજ (શરીરની સાથે પોતાની) એકતા માને છે. 
એ ચિદ્દાભાસ પાતા સહિત ત્રણે શરીરેમાં સાક્ષીની 
સત્યતાને। આરોપ કરીને, જે જવરવાળાં ત્રણે શરીર્‌।- 
ને પોતાનું વાસ્તવ સ્વરુપ છે એમ માને છે અને 
ગમે ભ્રાંતિ સમયમાં શરીરે, જ્વરને પ્રાતત થાય છે 
તે સમચે “હુંજ સંતાપને પ્રાસ થાઉં છું? એમ 
ઝુટુબીની પેઠે માને છે. જેમ કુટુંબી પુરુષ, પોતાનાં 
પુત્ર, સ્રી વગેરે દુઃખી થતાં હોય ત્યારે હું દુ:ખી 
થાઉં છું, એમ વૃથા માને છે; તેમ ચિદાભાસ પણુ 
વૃથા અભિમાન કરે છે. ૨૨૯-૨૩૩ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 
એમ ત્રિવિધ શરીરના ત્રિવિધ તાપ છે. પણુ એ 
ત્રણે શરીરથી ચિદાત્મા એટલે બહ્મ ન્યારો છે. હવે અ 
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આત્મા તો કેવળ પ્રકાશ સ્ત્રભાવવાળે છે એવું જ્ઞાની 
અતુભવથી જણે છે; માટે એ આત્મામાં કોઈ પણું 
ન્વરને સંભવ નથી, અતે તેથી ચિદાભાસ એટલે જવ, 
જે ચિદાત્મા એટલે બહ્મના પ્રતિબિખ સ્વરૂપ છે તેમાં પણુ 
જકાઈન્વર નથી. ચિદાભાસમાં જે ન્તરની પ્રતીતિ થાય છે, 
તે તો દેહની સાથે એકાકારપણું થાય છે, તેથી ચિદા- 
ભાસમાં આરેપિત જ્વર છે, પણુ સય જવર નથી. 
સલ નવર તે ત્રિવિધ શરીરને છે, આત્માને નથા. ૨૨૯ 
હવે જ્યારે ચિદાભાસ, જે પ્રતિબિબ સ્વરૂપ છે તેમાં 
'ાઈ ન્વર્‌ સંભવતો નથી, યારે બિબરૂપ સાક્ષી સ્ત્રરૂપ 
આત્મામાં તો તે જ્વર કેમ જ સંભાવે? જેમ દરિદ્ર- 
તાથી થતાં દુઃખો, ધનવાનના પુત્રમાં સંભવતાં નથી, 
તેમ સાક્ષીસ્વરૂપ આત્મામાં પણુ નવરે। સંભવતા નથી. 
શિષ્ય-જ્યારે ચિદાભાસમાં જ્વર્‌ નથી, યારે “મને 
સંતાપ થાય છે' એમ બોલીએ કિયે તેનું કારણુ શું? 
ગુજ્-ખરી રીતે તો ચિદાભાસને કોઈ પણુ જતને 
સંતાપ નથી, તોપણુ ચિદાભાસ અવિદ્યાએ કરી શરીરની 
સાથે પોતાની એકતા માની ખેઠી। છે, તેથી બકે છે કે, 
“હું દુ:ખી છું, “મને સંતાપ થાય છે,' પણુ તે સય નથી; 
ખરી રીતે તો સાક્ષી ચિદાત્મા જ સભ છે અને સાક્ષીમાં જ 
સતા રહી છે. તે સયતાનું આરેપણુ ચિદાભાસના 
ત્રણુ શરીરમાં ચિદાભ્ાસ પોતે કરે છે; અને ચિદાભાસ 
ત્રિવિધ જવરવાળાં ત્રણે શરીરોને પોતાનું વાસ્તવ સ્વરુપ 
માને છે, પણુ એ માત્ર ભ્રાંતિસ્પ જ છે. ૨૩૦-૨૩ 
શિષ્ય-એ ભ્રાંતિથી શું થાય છે? 
શગુજ્‌-અગાડી (ર૨૩ મા શ્લોકમાં) જે સંતાપ કલો 
છે, તે ફૂટસ્થ આત્માનો નથી, તેમ ચિદાભાસને। પણુ 
નથી; પરંતુ સ્થૂલ, સૂહ્મ અને કારણુ એવા ત્રિવિધ શરીરેને 
છે, તેથી તે તે શરારે।ાને સંતાપ યાય છે, તાપણું એ ભ્રાતિથી 
ચિદાભાસ શરીઃના સંતાપનું પોતામાં આરેપણુ કરી 
લે છે અને પોતાનું કુટુંબ નથી છતાં પણુ આ મારં કુટુંબ 
છે એમ માતી તેને માટે સંતાપ કરે છે, તેમ “હું સંતાપને 
પામું છું,' એ વગેરે પોતે મિથ્યા માતી લે છે. ૨૩૨ 
જેમ કુડુંબવાળો પુરષ પોતાનાં સ્ત્રી, પુત્ર આદિ કોઈ 
પણુ દુઃખ પામતાં હેય તેને જેઇ, “હું દુઃખી છું, 
એમ ન૬ૃથા માને છે; સ્ત્રી મરી જય તો “હાય રે હું 
મરી ગયો,' એમ ખુમરાણુ કરી મુકે છે; પુત્ર પીડા 
ભોગવતો હેય તો આંખમાંથી દડદડ આંસુ પાડે છે; 
તેમ આ ચિદાભાસ પણુ શરીરેને સંતાપવાળાં જેપ્નને, 
“હું સંતાપમાં સીજાઉં છું,' “મને બહુ દુઃખ થાય છે' 
એમ ૬*૬ૃથાજ માને છે. ૨૩૩ : 
અવતરણિકા-એ પ્રમાણે અવિવેકદશામાં બ્રાંતિથી 
ચિદાભાસને સંતાપ થાય છે એમ સિદ્ધ કર્યા પછી, 
હુવે વિવેકદશામાં ચિદાભાસને જ્વરની સાથે સંબંધ 
નથી તે વાત દર્શાવે છે. ' 





ન. 


શિવ ષ્રાત 5-1 ર્થમવ્યળયન્સટા | 
ચિક્મન્સાક્િળં ૧રવાચ્છરીરમ. સંગ્યરત્‌ ૨ ર૪ 
શખબ્દ્રર્થ-વિચાર કરી, ભ્રાંતિને તજીને પોતાને 
પણુ સહા ન ગણુતો ચિદ્ાભાસ, સર્વદા સાક્ષીને 
ચિંતવતો સતો, શામાટે શરીરોના જવરને પ્રાસ 
થાય છે? ર૩૪ 
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પણુ “ૂટસ્થ જૃદો છે, “આ દેહ જૂદો છે,' આ 
“ત્રિવિધ શરીર્‌। જૂદાં છે,' એવી રીતે ફૂટસ્થનું, પોતાનું 
અને શરીરના એકયનું તાન જ્યારે દૂર થાય છે, અને 
ભભેદતું ત્તાન થવાથી વિવેક આવે છે, યારે તે ચિદા- 
ભાસ ભ્રાંતિના યાગ કરે છે, અને પોતાનાં મિથ્યા 
સ્વરૂપ મિથ્યા જણે છે, અને પોતાનું સય સ્વરૂપ 
જે સર્વ સંતાપથી રહિત છે, એવા સાક્ષીરૂપ ફૂટસ્થનું 
સર્વદા ચિતત કરે છે; યારે એવું જ્ઞાન થયા પછી વિરક્ત 
ચિદાભાસ, નવરવાળાં શરીરને પોતાનું માતી શામાટે 
સંતાપ કરે ? અર્થાત્‌ ન જ કરે. 

એ ચિદાભાસ, ન્યારે અવિવેકની દશામાં હોય છે 
લારે તો, ભ્રાંતિથી શરીરના સંતાપને પોતાને સંતાપ 
માતી લેતો હતો; તેથી તેને સંતાપ પ્રાતત થતે। હતે; 
પણુ જ્યારે તેને વિવેક પ્રાત થાય છે, અને વિવેકથી 
ભ્રાંતિની નિભૃત્તિ થાય છે, યારે શરીરને સંતાપ થાય છે 
તોપણુ, પોતાને સંતાપ થાય છે એમ માનતો નથી, એટલે 
તે સંતાપને પ્રામ થતો નથી. ૨૩૪ 

અવતરલિકા-ભ્રાંતિજ્ઞાન જ સંતાપનું કારણુ છે, 
પણુ તત્ત્વજ્ઞાન સંતાપનો નાશ કરે છે, એ સિદ્ધ 
ઠરવા માટે દછાંત આપે છે. 


અવયાવસ્તુસયોહિશાને શેલુઃ પછાયને । 
રઝઝુજ્ઞાનેડશ્િધીપ્વસ્ની જુસમવ્યનુશોગતિ ૨ ૨૧ 


શખ્રાર્થ-જેમ મિથ્યાવસ્તુસપ વિષે સર્પ આદિનું 
જ્ઞાન થવાથી પુરુષ નાસી જાય છે, પરંતુ એ તો 
રજ્જુ છે એવું જ્ઞાન થયા પછી તથા સર્પ નથી એમ 
જાણ્યા પછી કરેલી નાસજ્ઞાગ માટે પણુ પશ્ચાત્તાપ 
કૅરે છે. ૨૩૫ 
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ભ્રાંતિસ્ઞાનથી જ ચિદાભાસને સંતાપ થાય છે; પણુ 
તત્ત્વજ્ઞાનથી ચિદાભાસને સંતાપ મટે છે. જેમ રનજી 
'જેવાથી, “રે આ તતો સાપ છે !' એવે! ભ્રમ થતાં જ 
પુરષ નાસી જય છે, તેમ ભ્રાંતિજ્ઞાન થતાં ચિદ્દાભાસને 
સૈતાપ થવા માંડે છે; પણુ જેમ આ તે સર્પે નથી, દોરડી 
છે જવું ત્તાન થતાં પલાયન ફરનાર પુરષ, “અરે આ 
જુ૦ 


તૃસિદીપ- 


ક 


ફય 


તો રજ્જુ છે, સર્પ નથી, એને જેઈ ડું ફોકટમાં નાઠો 
એવી રીતે નણ્યા પછી પશ્ચાત્તાપ કરે છે; તેમ ચિદાભ્રાસ 
પણુ તત્ત્વજ્ઞાન થયા' પછી, “અરે આ સંતાપ તો શરીરના 
છે; મારા આત્માના નથી; હું તો વ્યર્થ પીડામાં પશ્યો 
હતે/' એમ પશ્યાત્તાપ કરે છે. ખરી રીતે ભેતાં ચિદા- 
ભ્રાસને જ્વરતી પ્રાપ્રિ થવાનું કારણુ બ્રાંતિ છે, પણુ તે 
નિભ્રત્ત થાય છે ત્યારે તેને સંતાપ થતા નથી. ૨૩૫ 


સાક્ષીમાં ચિદાભાસની તત્પરતાનું સ્વરૂપ 
અવતરણિકા-3પર ૨૩૪ મા શ્લોકમાં “સાક્ષીનું 
સદા ચિંતન કરતે! શરીરાદિથી સંતાપ પામતો નથી,' 
એમ કહ્યું છે તેના સંબંધમાં દછાંત આપે છે. 
મિષ્યામિયોનરોષસ્ય ત્રાયશ્રિસત્વસિટ્યે । 
ક્ષપાયયસિવાસ્માન સાજ્ષિળં શરળં મત? ॥૧૨૬।। 
આરશવાપનુસ્યર્થ સ્ઞાનાયાવવ્યતે યથા | 
આવતેયસિવષ્યાનં સહા સાજ્ઞિવ(યળઃ ૨ રે૭॥। 
ઝવસ્થજીજિની વેર્યા વિજાલેશુ વિજસ્તતે | 
જ્ઞાનતોજો તયામાર! સ્વપશ્યાતો વિણઝ્તતે ૨૨૮ 
શફ્ીલો ન્રાણ્ળો ચ્જેચ્છેઃ ત્રાચશ્રિસે ચરન્ુતઃ '| 
ચ્ટેરછેઃ સર્ટ્રીચેતે સેવ તથામારઃ શરીરવૈ? ૨ ૨૨ 
યોવરાગ્યે શ્થિતો ₹ાનષુત્રઃ શાજ્વાગ્યવાક્છય- । 
રાઝાનુવારી મવત્તિ તથા સાક્યનુવાર્યયકુ ૨૪૦ 
શખ્દાર્થ-ખેોટું આળ ચડાવવારૂપી રોષનાં પ્રાય- 
શ્રિત્તની સિદ્ધિ માટે, જાણુ તેની પાસે ક્ષમા 
માગતે। હાંય તેમ ચિદ્દાભાસ, સાક્ષી એવા આત્માને 
શરણું જાય છે. જેમ પાપી પુરુષ વારંવાર કરેલાં 
પાપની નિવૃત્તિ માટે સ્નાન આદિ વારંવાર કરે 
છે, તેમ ચિદ્દાભાસ ધ્યાનનું આવર્તન કરતો હોય 
તેમ સદા સાક્ષીપરાયણ રહુ છે; અને જેમ ગુહ્યમ- 
ઇંદ્રિય ઉપર જેને કોઢ નિકળ્યો હોય એવી વેશ્યા 
પુરુષની આગળ વિલાસ રમતાં લજ્જા પામે છે, 
તેમ ચિદ્દાભાસ જ્ઞાતા આગળ પોતાની પ્રખ્યાતિ 
કરવામાં લજ્જા પામે છે; તથા જેમ મ્લેચ્છોને હાથે 
પકડાયલે ખ્રાહ્માણુ પ્રાયશ્ચિત્ત કર્યા પછી પુનઃ મ્લેચ્છો 
સાથે ભળતે। નથી, તેમ ચિદ્ટાભાસ પણુ ત્રણે શરીરેોની 
સાથે ભળતે। નથી, અર્થાત્‌ શરીરમાં તાદાત્મ્યાધ્યાસ 
કરતો નથી. પણુ યુવરાજપણામાં રહેલે! રાજપુત્ર, 
જેમ સાસ્રાજ્ય(ચક્રવર્તી રાજ્ય)ની ઉશ્છાથી, રાજાને 
અતુસરે છે, તેમ ચિદાશાસ, સાક્ષીને અનુસરે 
છે. ૨૩૬-૨૪૦ 


૨૧૪ 
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જેણું મદિરાપાન કર્યું ન હોય તેને કહેવું કે, આ 
માણુસે મદિરાપાન કર્યું છે, જેણે ચોરી કરી ન હોય 
તેને કહેવું કે આ માણુસે ચોરી કરી છે, એવી રીતે 
ખોટાં આળો ચડાવવાં તે મિથ્યાભિયોગ દોષ કહેવાય છે, 
ખોટાં આળ ચડાવનાર પુસ્ષ મિથ્યાભિયોગી ગણાય 
છે, અને જેની ઉપર્‌ ખોટું આળ ચડાવ્યું હોય, તે મિથ્યા- 
ભિયુક્ત કહેવાય છે. એ જેમ મિથ્યાભિયોગ કત્તા, પોતે 
કરેલા મિથ્યાભિયોગજ્પ દોષની નિશૃત્તિ માટે, મિથ્યા- 
ભિયુક્તને શરણે ન્નય છે અને તેની પાસે વારંવાર્‌ 
ક્ષમા માગે છે, તેમ આ ચિદાભ્રાસ સાક્ષી આત્મા ઉપર 
મિથ્યાલિયેગ કર્ત્તા છે; કે આ શરીર્‌ જે ભોગ ભોગ્યપર 
ભોગવે છે તે સય છે, કેમક્રે અસંગ, આત્મસ્વરૂપ 
સાક્ષીમાં, ચિદાભ્રાસ, તેમાં ન રહેલા કર્તૃતા ભોકતૃતા, 
આદિ ધર્મોનાં આરેપણુરૂપ મિથ્યાભિયોાગ કરે છે, તેથી 
શિદાભાસ, પોતે કરેલા આરે।પરૂપી દોષની નિજત્તિ માટે, 
સાક્ષી સ્વરૂપ આત્માને શરણું જય છે અને વારંવાર 
તેની પાસે ક્ષમા માગે છે. અર્થાત્‌ , ભ્રાંતિની નિભૃત્ત 
થયા પછી અને વિવેકજ્ઞાન થયા પછી ચિદાભ્રાસ સદા 
સાક્ષીસ્વરૂપ આત્માનું જ ચિતન કરે છે. કેની પેઠે? તે 
જાણુવા માટે દષ્ટાંત આપું છું. જેમ કેઈ પાપી પુસ્ષ, 
વારંવાર કરેલાં પાપનાં પ્રાયશ્ચિત્ત માટે વારંવાર ગંગા- 
સ્નાન, ચાંદ્રાયણુ, પ્રાન્નપત્ય કે જપ આદિ કરે છે; તેમ 
ચિદાભાસ પણુ વિવેક જ્ઞાન થયા પછી, સાક્ષીરૂપ આત્મા- 
માં ચિર્કાલ પર્યત કરેલાં સંસારીપણાદિ આરે।પરૂપ 
પાપનાં પ્રાયશ્રિત્ત માટે, આત્માનું ધ્યાન, ધ્યાન, 
ને ધ્યાન જ કર્યા કરે છે, અને સદા તેમાં પર્‌ાયણુ 
રહે છે. ૨૩૬-૨૩૭ 

અને જે વેશ્યાના ગુપ્ત ભાગ ઉપર 'કે।ઢ હેય તે 
વૈશ્યા, પોતાના ગુપ્ત ભાગ ઉપરના કરેઢને લીધ, તે ન્નણુ- 
નારા પુસ્ષતી પાસે હાવભાવ અને વિલાસ રમતાં 
શરમાય છે; તેમ વિવેક થયા પછી, ચિદાભાસ, પોતાના 
ભોકતૃતાદિ ગુણુ મિથ્યા છે એમ ન્નણીને, તે પ્રસિદ્ધ 
કરવા માટે લજ્જા પામે છે; એટલે “હું કર છું, દું 
ભોગવું છું' પ્ત્યાદિ વ્યવહાર પણુ પાછળથી તે કરતે 
નથી. ૨૩૮ 

કેમકે, જેમ, પરાઈ બાહાણુ, મ્લેચ્ઠના હાથમાં પકડાઈ 
ગયે! હોય; પણુ છુટયા પછી તે બ્ાાહ્મણુ તેના સંસર્ગતું 
પ્રાયશ્ચિત્ત કરે છે, અને પછીથી તે મ્લેચ્છોનો સંસગે જ 
કરતો નથી; તેમ આ ચિદાભાસ, પ્રથમ ત્રિવિધ શરીરરૂપી 
મ્લેચ્ઠના તાદાત્મ્યાધ્યાસરૂપી સંસર્ગથી સંસારમાં સપડાઈ 
ગયો હતો, પણુ તે ત્રણુ શરીરથી પોતે નૃદો છે એમ 
ઘણા પ્રયત્ને જધ્યા પછી, શ્રમરૂપ પ્રાયશ્થિત્ત કરી શુદ્ધ 
થયે। છે, તે રું ફરીથી તે શરીરે।ની સાથે તાદાત્મ્યાધ્યાસ- 


શ્રી પંચદ્શી 


[ પ્રકરયુ 


જપી સંસર્ગ કરશે? જેમ -મ્રાયશ્રિત્ત કરીને શુદ્ધ થયેલે।! 
દ્ાહ્મણુ, ફરીથી મ્લેચ્છેનો સંસગી કરતો નથી, તેમ 
વિવેકી ચિદાભ્રાસ પણુ ફરીથી શરીરે! વિષે તાદાત્મ્યા- 
પ્યાસ કરતો નથી, અર્થીત્‌ શરીરને અને તેના વ્યવહારને 
પોતાના માનતો નથી, ૨૩૯ 
શિષ્ય-ચિદાભાસ સાક્ષીને શરણે જાય છે, એટલે 
સાક્ષીને સદા અતુસરેૅ છે, તેનું પ્રયાજન કેવળ મિથ્યા- 
ભિયોાગરૂપી પોતાના અપરાધની નિભૃત્તિ જ છે, કે બીજાં 
પણુ પ્રયોજન છે ? 
ગુર-ખોજું એક મોડું પ્રયોજન છે. 
શિષ્ય-ખીજું કીયું પ્રયાજન છે ? 
ગુજ્-સચ્ચિદાનંદરૂપતાની પ્રાપ્તિ થવી એ આત્માને 
સદા અતુસરવાતું પ્રયોજન છે. જેમ કોઈ યુવરાજ, 
રાજ્યની ઇચ્છાથી, સર્વદા પોતાના પિતા-ર્‌ાજતે અતુ- 
સરે છે, અને જેમ રાન પ્રજાને પ્રસન્ન કરવા આદિ 
ગુણુવાળા હેય છે, તેમ યુવરાજ પોતે પણુ પ્રન્નને 
પ્રસન્ન કરવા આદિ ગુણુવાળા થાય છે; તેમ ચિદાબાસ 
પણુ, સચ્ચિદાનંદના રૂપની પ્રાપ્તિ માટે, સર્વદા બહ્માને 
અનુસરે છે, અને જેમ ફૂટસ્થ નિવિંકારી ગુણુવાળે છે 
તેમ પોતે ચિદાભાસ નિર્વિકારી ગુણુવાળોે થાય છે. ૨૪૦ 
ગમવતર્ણિકા-જેમ યુવરાજને ભાવિ લાભનું કારણુ 
છે તેમ આત્માને શે લાભ છે, એમ શ્ઞિષ્યે પૂછતાં 
શુરુ તેનું ઉત્તર આપે છે. 
યો તરજ વેટ્‌ ત્રજોવ મવત્યેવ રતિ જતિક્‌ । 
જીત્યા તહેક ચિત્ત શન્‍્ત્રણ વેશિ ત એેતરત્‌ ૨૪૬ 
શખ્દાર્થ-જે “ખ્રહ્મને જાણુ છે, તે ખ્રહ્ઘા જ થાય 
છે,' એવી શ્રુતિને સાંભળીને ચિદ્ટાભાસ તે ખ્રહ્ામાં 
મ્મેકચિત્ત થયો થકે, બ્રહ્દાને જાણુ છે, પણુ અન્ય 
વસ્તુને જાણુતો નથી. ૨૪૧ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણુ 
શિષ્ય-ર્‌ા”નને પગલે ચાલવામાં યુવરાજને ચક્રવર્તી 
રાજ્યની પ્રાપ્તિ્પ ફૂલ મળવાનું છે તેથી યુવર્‌ાજ 
રાજાને પગલે ચાલે છે, તે તો યોગ્ય જ છે; પણુ આત્માનું 
ચિતન કર્વામાં-અતુસરવામાં કાંઈ ફ્લ જેવામાં આવતું 
નથી, લારૅ ફલ વિનાં સાક્ષીનાં અનુસરણુમાં ચિદાભાસ 
પ્રમ પ્રવૃત્ત થાય છે? ર 
ગુરૂ-આત્માનાં અતુસરણુનું ફલ શ્રુતિમાં બહુ મોડું 
કહ્યું છે. તેનું શ્રવણુ કરીને જ ચિદાભાસ સાક્ષીને પગલે 
ચાલવામાં પ્રભૃત્ત થાય છે. : 
શિષ્ય-કેપ શ્રુતિમાં સાક્ષીનાં અનુસરણુવું ફ્લ કહું છે ? 
ગુસ-શલયોઇ ઇં તરજ વેર્‌ ત્રશ્નેવ મયિ 
માસ્યાત્રશવિત્ઝુછે મવસિ સર સિ જં સરસિ 
વાવ્માનં યુદાપષિમ્યો વિણશોડયતો મવસિ પ 


૩ મું] 
જે આ પ્રમાણે પરમ બહાને જાણે છે, તે બહમ જ 
થાય છે. એનાં (બહારૂપ થયેલાનાં ) કુળમાં અભહ્માસ 
(કહ્માને ન નણુનારે।) ઉત્પન્ન થતો નથી. (એ બ્હાસ્પે 
થયેલે।) શે।કને તરી જાય છે, પાપને તરી ન્નય છે, (પંચ- 
કોાશરૂપી) ગુહ્ાબ્રથિ ભેદાતાં અમૃતરૂપ યાય છે, એટલે 
મોક્ષને પ્રામ થાય છે. 

એ શ્રુતિમાં બહાભાવાદિ થવારૂપ ફ્લ જવામાં આવે છે, 
ખહાભાવની પ્રાપ્તિ એ પ્રથમ ફૂલ; તેના કુળમાં અ- 
હાસ ન થાય એ ખીજું ફૂલ; શેકતરણુ એ ત્રીજું ફલ, 
પાપતર્‌ણુ એ ચોથું ફલ; પંચક્રાશરૂપ ગુઠાસ્રંથિથી 
મુક્ત થવું એ પાંચમું ફલ, અતે મોક્ષની પ્રાપ્તિ થવી 
શમે છડું ફૂલ છે. એ પ્રમાણે બહ્મનતે નનણુવા જ આત્માના 
અનુસરણુનાં છ ફલ શ્રુતિમાં કલ્યાં છે. તે ફ્લની ઇચ્છાથી 
ચિદાભાસ આત્માનું ચિતન કરે છે. વળી વ્યવહારમાં 
પણુ જેનો પિતા વિઠ્દાન્‌, ગુણુવાન્‌, પ્રતાપવાન્‌, અને 
વીર હેય છે તેના પુત્રો પણુ તેવા જ યાય છે; તેનું કારણુ 
આટલું જ કે પિતાને પગકલ્ષે ચાલવાથી એ લાભ યાય 
છે. નીતિવચન પણુ છે કરે, બાપ તેવા બેટા. ૨૪૧ 


અવતરણિકા-ખ્રહ્માપણું પ્રાતત થયું એટલે તે 
પોતાનો વિનાશ થયે, એવો પોતાનો નાશ કરવાની 
ખુદ્ધિ ચિદ્ટાભાસને ક્રેમ થાય ? એમ શિષ્ય શંકા કરે 
છે, તે ઉપર ગુરુ કહે છે. 


જેવત્વવામા હન્ન્યાટ ધવિજંતિ યથા તથા । 

જાશ્િસ્વેનાવશેષાય સ્વાવિનાશં સ વાડ્છીતિ ૨૪૨ 

શખ્દાર્થ-જેમ દેવપણાંની કામનાવાળા અસિ 
આદિકમાં પ્રવેશ કરે છે એ પ્રસિદ્ધ છે, તેમ સાક્ષી- 
પણુાથી અવરોષ રહેવા માટે ચિદાભાસ પોતાને 
વિનાશ ઇચ્છે છે. ૨૪૨ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવર્‌ણ 

શિષ્ય-સાક્ષીનાં અનુસરણુથી બહ્મસ્ઞાન પ્રાપ્ત થાય 
છે, અને એ બહ્યજ્ઞાનની બ્રહ્મરૂપની પ્રાપ્તિ થાય છે; 
હવે ધહ્મર્પની પ્રાપ્તિ થવાથી ચિદાભાસપણું વિનાશ 
પામે છે; યારે ચિદાભ્રાસ પોતાના વિતાશમાં કેમ 
પ્રશૃત્ત થાય છે? હું તો માનું છું કે, પોતાને નાશ કરવા 
"રાઈ પણુ તત્પર્‌ ન થાય. 

ગુજશ્-યદ્યપિ ભહ્મજ્ઞાન ચિદાભ્રાસપણાના વિનાશને। 
હેતુ છે; તથાપિ અધિક ક્લની પ્રાપ્તિ માટે ચિદાભાસ 
તેમ કરવા તત્પર થાય છે. સે। રૂપિયાના નાશથી હજાર 
પ્રામ થતા હેય તોતે તું કરે કે નહિ? 

શિષ્ય-હા, કરં. પણુ એવું કીયું અધિક ફેલ છે કે, 
જેને .માટે ચિદ્ાભ્ઞાસ પૉતાના વિનાશના હેતુમાં પ્રેસત્ત 
થાય છે? 


તૃપ્તિદીપ' 


૩૧૬૧૫ 


ગુજ્ઞ-હું છવ છું, એ મિથ્યા છે, અને હું અહા છું, એ 
સય છે; માટે સય ખહાભાતની પ્રાપ્તિજ્પ ફૂલ મોડું 
છે, તે મેળવવા માટે ચિદાભાસ પોતાના જું જવ છું' 
એ મિથ્યાભાવના વિનાશના સાધનમાં પ્રભૃત્ત થાય છે. 

શિષ્ય-અધિક ફ્લ માટે પોતે પોતાના વિનાજ્ઞના 
સાધનમાં પ્રહૃત્ત થાય, તેમાં કાંઈ દદ્દાંત છે ? 

ગુજ-જેઇએ તેટલાં. કેટલાક દેવરૂપ એટલે 9દ્ર- 
લોકમાં જઈ રહેવાની કામનાવાળા પુરષો ભુગુપાત 
કરે છે, એટલે ભેર્વજપ ખાય છે, અસિમાં બળી 
મરે છે, પ્રયાગ તથા કાશીમાં ગંગાપ્રવાહમાં ડૂબી મરે 
છે. તે પુસ્ષ્રો દેવતાના રૂપરૂપી અધિક ફૂલની પ્રાપ્તિની 
ઇચ્છાથીજ પોતાનાં વિનાશનાં સાધનમાં પ્રભૃત્ત થાય છે. 

શિષ્ય-ભેરવજપ ખાવા આદિથી દેવરૂપતાની પ્રાપિ 
થાય છે એમાં શું પ્રમાણુ છે? 

ગુજ-એમાં શાસ પ્રમાણુ છે. 

શિષ્ય-ભૃગુપાત અથવા ઝંપાપાત કરી દેહયાગ કર્‌- 
નાર્ને આત્મહુલા લાગે કે નહિ? 

ગુજ્-તા. ભુગુપાત આદિથી દેહુયાગ કરનારને આત્મ- 
હત્યા લાગતી નથી; કારણુ કે એ દેહત્યાગ શાસ્ત્રે કહેલે। 
છે. શાસ્રમાં ન કહેલા વિધિસર્‌ દેઠયાગ કરવાથી જ 
આત્મહત્યા લાગે છે. જેમકે, વિષભક્ષણુ કરીને દેહત્યાગ 
કરે, ગળે ફાંસો! ખાઈ દેહત્યાગ કરે તે! તેથી પાપ લાગે છે. 

શિષ્ય-દેવ ! દાંત અને સિદ્ધાંતમાં વૈષમ્ય છે. 
દેવતાના જૂપની પ્રાપ્તિની ઇચ્છાવાળા પુસ્ષ, એ દદ્ટાંત 
છે, તે તો પોતાના સ્થૂલ શરીરના નાશમાં પ્રજત્ત થાય 
છે, પણુ જવના નાશમાં પ્રશૃત્ત થતો નથી; એ જવને 
દવતાના રૂપની પ્રાપ્તિના સંભવ છે. હવે ચિદાભાસ 
સિદ્ધાંત છે; પણુ ચિદાભ્ઞાસને। તે સર્વથા નાશ થવાથી, 
ખહ્મરૂપતાની પ્રાપ્તિ સંભવતી નથી. 

ગુજ-પૂર્વાપર (૧૧ મા શ્લોકમાં) અમે જવનું સ્વરૂપ 
કહું છે. તેના અધિષ્ઠાન ચૈતન્ય, લિંગદેઠી અને લિગ- 
દેહમાં રહેલો ચિદાભાસ, એ ત્રણુ મળીને જવ થાય 
છે, એમ જણાવ્યું છે તેતું સ્મરણુ કર. હવે બાહમા- 
જ્ઞાનથી લિગદેઠુ અને ચિદાભાસને। ખાધ થાય છે, કારણુ 
કે તે બન્ને મિથ્યા છે; પણુ અધિઇાન ચેતન્યનેો બાધ 
થતો નથી, કેમકે તે તો નિય છે, એટલે તે તો સદાય 
છે જ, અને તેને જ બ્રહ્મજ્પતાની પ્રાપ્તિ થાય છે. દૃછા- 
ન્તમાં અશ્નિપ્રવેશ આદિથી સ્થૂલ દેહનો ત્યાગ થાય છે, 
પરંતુ જીવ તો રહે છે, તેથી તેને દેવજ્પતાની પ્રાપ્તિને 
સંભવ છે. તેમ જ સિદ્ધાંતમાં પણુ ખાહાજ્ઞાનથી કદી 
લિગદેઠુ અતે ચિદ્દાાભાસને। ત્યાગ થાય છે, પરંતુ અધિ- 
છાનરૂપ ચૈતન્ય તો રહી જય છે, અને તેને બદારૂપ- 
તાતી પ્રાપ્તિના સભવ છે, તેથી દષ્ટાંત અને સિદ્ધાં- 
તમાં વેષમ્ય તથી, ર૪૨ 


જ્ઞાનીચિદાભાસના વ્વહારનું પ્રતિપાદન 


અવતર્ણિકા-તત્ત્વજ્ઞાનથી ચિદાભાસપણું (જીવ- 
પણું) મટી જાય ત્યારે જ્ઞાની લોકવ્યવહાર કેમ કરી 
શકે? તેપરથી ગુરુ કહે છે કે, પ્રારબ્ધ તો છે જ, 
તે રહે ત્યાંસૃધી ચિદ્દાભાસપણાંને। સંભવ છે. 

યાવત્વરેદ્‌ર[૬ં ત નરત્વં નેવ સુગ્તિ । 

ચાવરાર ભયે સ્યાશામાસત્વાધેમોચનમ્‌।૨૪ રે ।| 

શબ્દાર્થ-પુરુષ જેમ પોતાના દેહુનો દાહુ થાય 
ત્યાંસૂધી મનુષ્યપણાંને મૂકતો નથી, તેમ પ્રારખ્ધતે 
ક્ષય થાય ત્યાંસુધી આભાસપણાંનો નાશ થતે 
નથી. ૨૪૩ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-તત્યારે તત્ત્ઞાનથી આભાસપણું નાશ પામે 
છે, યારે તત્તવવેત્તાનો “છવ' એવી રીતને। નયવહાર્‌ 
કેમ યાય છે? 

ગુજ્-જેમ અમિમાં પ્રવેશ કરનાર પુરસ્પ અશ્ચિદાહ 
વગેરેથી પોતાના દેહનો નાશ થતો! નથી લાંસૂધી “આ 
મનુખ્ય છે,' એ પ્રકારની વ્યવહાર્‌તી યોગ્યતાને મૂકતો 
નથ; તેમ જ્યાંસૂધી પ્રારબ્ધકર્મતો ક્ષય થતો નથી, 
યાંચૂધી જ્ઞાનીને ચિદાભાસ “આ છવ છે,' એ પ્રકારના 
વ્યવહારની યોગ્યતાને મૃકત નથી; એટલે તેના ચિદા- 
ભાસપણાંનો વ્યવહાર નિજત્ત થતો નકી, તેથી તત્ત્વ- 
વેત્તાના “છવ' એવે! વ્યવહાર્‌ થાય છે. ૨૪૩ 

અવતરણિકા-રિષ્ય શંકા કરે છે ફે, ભોક્તા- 
પણાના બ્રમનું ઉપાદાન કારણુ મઢી ગયું તોપછી 
ભોગની અનુવૃત્તિ કેમ થાય, તેમ “હું મર્ત્ય છું 
એવી પ્રતીતિ પણુ કેમ થાય? તે ઉપરથી ગુરુ 
ટૃછાંત આપીને સમજાવે છે. 

રઝઝુજ્ાનેડવિ જંવારિ શનેરેવોપશામ્યાતિ | 

પુનમેટાંષશ્ારે સા (ડઝ કિત્ઞોરમી મવેત્‌ ૨૪૪ 

"્વમારચ્વમોયોડવિ શને? શાસ્યાતિ નો દ્યાત્‌ । 

મોમવાજે વારાષિસુ મર્ત્યોડ્રૃતિતિ માતે ૨૪૧ 

નેતાવતાડવરાપેન તસ્વજ્ઞાનં વિતક્યાતિ | 

સૌન્યુસ્ત્રિત નેર્‌ં વિંતુ વહ્તસ્મિતિઃ લુ ૨૪૬ 

શખ્દાર્થ-સર્પ નથી, પણુ દોરડી છે એવું જ્ઞાન 
થયા છતાં પણુ કંપાદિક તો ધીમે ધીમે શમે છે; 
અને મંદ અંધકારમાં નાંખતાં તેની તે દોરડી પાછી 
સપિળ્‌ી થાય છે. એમ પ્રારખ્ધભેગ પણુ ધીમે 
ધીમે શાંત થાય છે, પણુ હઠ કરવાથી શાંત થતે 
નથી; ભોગકાળે કદાન્નિતૂ હું મત્ય છું' એવો પણુ 


શ્રી પંચદશી 


[ પ્કંરણુ 


ભાસ થઈ આવે છે. પણુ એટલાજ અપધરાંષથી, 
અથાત્‌ “હું મત્યે છું? એ પ્રકારે વિચાર થઘાથી, 
તત્ત્વજ્ઞાન નાશ પામતું નથી; કેમકે (મલુધ્ધતાની 
ખુદ્ધિ ટ્ર કર્વાસ્પ) આ જીવન્સુક્તિ નામું કેઈ 
વ્રત નથી, આ તે માત્ર તત્ત્વજ્ઞાનથી મિથ્ધાજ્ઞાનની 
નિવૃત્તિ થવી એવી રીતનો વસ્તુસ્વભાવ વલેવ્યો 
છે. ૨૪૪-૨૪૬ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 


શિષ્ય-ભોકતૃતા આદિ ભ્રમનું અને વિપરીત પ્રતી- 
તિનું ઉપાદાન કારણુ અજ્ઞાન છે; તે અજ્ઞાનની નિશત્ત 
તત્ત્ઃજ્ઞાનથી થાય છે. હુવે તત્ત્વવેત્તાને અજ્ઞાનની નિશૃત્તિ 
થયા છતાં પણુ, ભોગની અનુજૃત્તિ ક્રેમ થાય છે? અને 
“હું મતુષ્ય છું' એવી વિપરીત પ્રતીતિ કેમ થાય છે ? 

ગુજ-કોઈ પુરુષને, જેમ પહેલાં ૨*જુમાં શર્પની 
ભ્રાંત થવાથી કંપાદિ થાય છે, અને દીવે। થવાથી 'આ 
તા દોરડી છે, પણુ સાપ નથી એમ જણુવામાં આવે 
છે, તે છતાં, પહેલાંથી થયેલો ગભરાટ, ધુજારી એક- 
દમ શાંત થતાં નથી, પરંતુ ધીમે ધીમે શાંત થાય છે; 
અને તેની તે રન્જુ જે મંદ અંધકારમાં પડેલી જૈવામાં 
આવે તો ફરીથી પણુ તેની તેજ રજ્જુમાં સર્પેની ભ્રાંતિ 
થાય છે; તેમ અજ્ઞાનથી, “હું મતુષ્ય હ્ુ' એમ માની 
બેસે છે. ૨૪૪ 

અતે જેમ રનજીનું યથાર્થ ત્તાન થયા છતાં પણુ, 
કંપાદિ ધીમે ધીમે શાંત થાય છે, પણુ હઠૅથી શાંત 
થતા નથી; તેમ યથાર્થ તત્તત્તાન થયા પછી, અજ્ઞા- 
નની નિવૃત્તિ થયા છતાં પણુ, પ્રારખ્ધકર્મને ભોગ 
ધીમે ધીમે ફ્ઞાંત થાય છે, પણુ હઠેથી શાંત થતો! મથી. 
અને જેમ અંધકારમાં પડેલી તે જ રજુ ફરીથી પણુ 
એ સર્પ તો નહિ હોય એમ ભાસે છે, તેમ કાઈ કાળે 
ભોગ વખતે “હું મનુષ્ય છું એમ વિપરીત પ્રતીતિ 
પણુ થાય છે. તાત્પર્ય કે, જેમ રનજુમાં સર્પતી ભ્રાંતિ 
નિશૃત્ત થયા છતાં પણુ ફરીથી ભ્રાંતિ થાય છે, તેમ 
તત્તવેત્તાને વિપરીત પ્રતીતિની નિ૬ૃત્તિ થયા છતાં પણુ, 
કરાઈ કાળે તે સય હશે એમ ભ્રમ થાય છે. ૨૪૫ 

શિષ્ય-“ું મર્ત છું, એવું જ્ઞાન પુનઃ ઉત્પન્ન થાય 
તો તે જ્ઞાનથી તત્તવજ્ઞાનનો તો બાધ થશે. 

ગુજ્-વ્યવહારમાં ક્વચિત્‌ “હું મર્ત છું' એ પ્રકા 
રનો ભાસ થવા પામે, તોપણુ તેથી તત્ત્વજ્તાનને। નાશ્ઞ 
થતો નથી; કારણુ કે, તત્ત્તસાન તો શ્રુતિ આદિનાં 
અનેક ૬હ પ્રમાણુ।થી થયેલું હોય છે. 

શિષ્ય-તત્ત્વજ્ઞાન ભલે શ્રુતિ આદિનાં પ્રમાણથી 
થયું હોય; તોપણુ મતુષ્યપણાંની મુહિ દૂર નં થવાથી, 
તત્તત્ઞાનનો તો નાશ જ થશે. જેમ જીભની સાથે 


૭-મું] 


અશતેો સંબંધ ન કરવારૂપ એકાદશીનું ત્રત છે; તેમાં 
જે જીભને અન્નને સંબંધ થાય તો એકાદશીના વ્રતનો 
નાશ થાય છે, તેમ “હું મત્યે છું? એ પ્રકારની બુદ્ધિ 
થવાથી તત્ત્વત્તાનનો નાશ કેમ ન થાય વારુ? 
ગુજ્-એકાદશીનાં વ્રત જેનું અ જવન્મુક્તિનું તરત 
નથી, કે જેથી જભ અને અન્નના સંબંધના અભાવની 
પેઠે, સર્વદા મતુષ્યપણાંની બુદ્ધિના અભાવ નિયમથી કરવે। 
જેઈએ. વળી તત્ત્વજ્ઞાન તો ૬4 પ્રમાણુથી થયું હેય 
છે, અને મતુષ્યપણું તે કેઈઈ કાળે ઉત્પન્ન થાય છે; માટે 
તેથી “હું મર્ત્ય છું ' એવાં ભાનથી તત્ત્વજ્ઞાનનાો નાશ 
થતો નથી. 
શિષ્ય-ન્યારે એકાદશીનાં ત્રત જેવું જીવન્સુકિતનું 
તરત નથી, લારે તે કેવું છે ? * 
ગુજ-અપરેક્ષત્ઞાનથી ભ્રાંતિની નિશૃત્તિ થવી એ 
વસ્તુસ્થિતિ છે; એટલે અપરેક્ષન્તાનને। સ્વભાવ ભ્રાંતેતી 
નિશૃત્તિ છે, અને એ જ જવન્મુક્તિનું વ્રત છે. વ્યવહાર 
કાળમાં કદાચિત્‌ “હું મર્ત્ટ છું' એવી બુદ્ધિ ઉત્પન્ન થાય, 
તોપણુ “હું સર્ત્ય છું એ બુદ્ધિથી તત્ત્વજ્ઞાનનેો નાશ થતો 
નથી; કિતુ બહ્માકાર ૬ત્તિરૂપ તત્ત્તજ્ઞાનથી “હું મર્ત છું' 
એ ખુદ્ધિના જ નાશ થાય છે. ર૪૬ 
અવતરણિકા-જેમ દેોરડીમાં થયેલા સર્પના 
ભ્રમમાં મિથ્યાજ્ઞાનની નિવૃત્તિ થચે સતે શરીરમાં 
થયેલો! પ્રુજારો તો રહે જ છે, તેમ તત્ત્વજ્ઞાનથી 
ભ્રમની નિવૃત્તિ થયે સતે ભ્રમનું કાર્ય જે વાસના, તે 
અસુક સમયે જ નિવૃત્ત થાય છે. એ સસ અવસ્થાના 
અંગમાં, ગુરુ પૂર્વે કહેલું દશમાતું દછાંત યાદ કરાવે છે. 
ટ્શમોડ પિ જિરસ્તાટં શટ્ન્‍્યુસ્ન ન રોરિતે | 
શિરોવ્રળસ્તુ પાસેન શને; શાચ્યતિ નો તર્‌ ૨૪૭ 
ટ્શમાણતિછામેન નાતો (યો વ્રળવ્યયાય્‌ | * 
તિરોધસે મુસ્િણામસ્તથા મારચ્ધકુલિતાય્‌ ૨૪૮ 
વતામાવાયટ્ાધ્યાતસ્તફા મૂયો વિવિચ્વતાય્‌ | 
રલસેવી હિનતે સુજ્ે મૂયો મૂવો યયા તયા ૨૪૨ 
શમયત્યોષપેનાયં ₹શવઃ સ્ત વ્રળં યથા । 
મોમેન શવયિસ્ેસસ્તારવ્યે સુચ્યતે તથા ।૨૧૦॥। 
શબ્દાથે-માથું ઝુટતો અને રહન કરતો દશમે! પુરુષ 
પણુ, (હું દશસે। છું એસ) પોતાને જાણુ તે પછી રુદન 
કરતે નથી, છતાં તેના મસ્તકમાં થયેલા ધા મહિને 
માસે ધીમે ધીમે શાંત થાય છે, તે કંઈ તતકાળમાં શાંત 
થતા નથી. પણુ જેમ એ દશમાને અમરણુસ્પ 
લાભ્રથી થયેલે। હર્ષ, ધાની પીડા ભૂલાવી દે છે, તેમ 
સુક્તિનો લાભ (થી થયેલે હર્ષ ) પ્રારખ્ધનાં ફુઃખને 


તૃસિદીપ 


કુઉૃ૭ 


ભુલાવી દે' છે, અને જેમ રેસ સેવન કરનાર દિવસમાં 
વારંવાર ભોજન કરે છે; તેમ જીવન્મુક્તિ નામનું કોઈ 
ત્રત નથી, માટે ન્યારે જ્યારે અધ્યાસ થાય ત્યારે 
ત્યારે ફરીને તેનો વિવેક કરી લેવો, અને જેમ આ 
દશમો, ઔષધ કરીને પાતાના ઘાને શાંત કરે છે, તેમ 
તત્ત્વવેત્તા ભોગ ભેોગવવાથી, પ્રારખ્ધને શાંત કરીને 
સુક્ત થાય છે. ૨૪૭-૨૫૦ 


ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-રન્જુ છે કે સર્પ એવા ભ્રમકારક પ્રસંગમાં, 
વિપરીત જ્ઞાનની નિર્શત્ત થયા પછી, તેના કંપાદિક કાર્યની 
અનુજ્ત્તિ થાય છે, એમ તમે અગાડી (૨૪૪ મા 
શ્લોકમાં) કહ્યું છે, તે ઠીક છે; રજુ સ્પે છે એ આદિ 
ભ્રમકારક સ્થલમાં તેમ હશે; પરંતુ ચાલતું દાંત તે 
દશમાનું છે. એ દશમાતે વિષે “તુંજ દશમો છે,' એ 
ત્રકારતાં વાકયનાં વિચાર્થી જે જત્તાન થાય છે તેથી 
ભ્રમની નિશૃત્તિ થાય છે, પણુ તે ભ્રમનાં કાર્યની અનુ- 
વૃત્તિ જેવામાં આવતી નથી. 

શુજ્-બ્રમદશામાં દશમો પુરુષ જાતે જ, “દશમો 
નદીમાં તણાઈ મુવે!' એવા ભ્રમથી રડે છે અને માચુ 
ફૂટે છે ખરે; પણુ જ્યારે તેને એમ જણાવવામાં આવે 
છે કે, દશમે તો જીવતો છે, ને તે તું જ છે, અને તે 
જાણું છે કે “દશમે। તો હું જ છું,' યાર્‌ પછી તે ર્ડતાએ 
નથી ને માથુ ફૂટતોએ નથી; તેોપ'ુ પ્રથમ માયું 
ફૂટવાથી થયેલા ધા કંઈ તત્કાલ મટી જતા નથી; 
પરંતુ મહિને ખે મહિને ધીમે ધીમે શાંત થાય છે. જેમ 
રજ્જુને સર્પ માન્યો છે તે સ્થલમાં ભ્રમનાં કપાદિક 
કાર્યની અતુરત્તિ છે, તેમ દશમામાં પણુ ભ્રમનું કાર્ય 
જે મસ્તકના ધા તેની અનુમત્તિ છે; એટલે જેમ એ 
ખન્ને દૃષ્ટાંતમાં ભ્રમની નિ*ૃત્તિ થયા પછી પણુ કાર્યા- 
નુવૃત્તિ છે, તેમ તત્ત્વવેત્તાને અજ્ાનની નિર્ભત્ત થયા પછી 
પણુ તેતા ભોગમરૂપ કાર્યની અનુશૃત્તિ છે. જેમ એ 
દણંતમાં કાર્યની અનુશૃત્તિ ધીમે ધીમે શાંત થાય છે, 
તેમ ભોગતી અનવુગૃત્તિ પણુ પ્રારખ્ધકર્મને ક્ષય થવાથી 
ધીમે ધીમે શાંત થાય છે. ૨૪૭ 

રિષ્ય-ત્તાન થયા પછી પણુ ન્યારે સંસાર્‌ ભાગની 
અનુરૃત્તિ થાય છે ત્યારે જીવન્સુક્તિ પુરુષાર્થ કેમ કહેવાય ? 
કાર્‌ણુ કે, જીવન્મુક્તિ પ્રાત્ત થયા છતાં પણુ સાંસારિક 
દુઃખ તો કર્મે ચોંટેલું જ રહે છે. 

ગુર-જેમ દશમા પુર્ષના જીવતા રહેવાથી થયેલેા 
હર્ષ માથા ફૂટવાથી થયેલા ધાનાં દુ:ખને દાખી દે છે, 
તેમ જીવન્મુકિતના લાભથી થયેલે। હર્ષ સંસારનાં દુઃખને 
દાખી દેછે. એવી રીતે દુઃખ વિસ્મૃત યવાથી, “જીવન્મુક્િત 
પુસ્ષાર્થ છે' એમ સિદ્ધ થાય છે. ૨૪૮ 


૭૧૮ 


શ્રી પંચદ્ઠશી 


[ મકરણુ 





શિષ્ય-તમે પૂર્વે (૨૪૬ મા શ્લોકમાં) કહું છે ક, 
“ મનુષ્યપણાંની ખુદ્દિના અભાવ જીવન્મુકિતનું વ્રત નથી,” 
તેથી શું જણાવા પચ્છો છે! ? 

ગુજ્-જેમ રસાયન સેવનાર પુસ્ષ, ક્ષુધાથી થતી 
પીડાના પરિહાર માટે, એકજ દિવસમાં વારંવાર ભોજન 
કરે છે; તેમ જ્યારે જ્યારે મતુષ્યપણાંની ખુદ્ધિસ્પ અપ્યાસ 
ઉત્પન્ન થાય યારે યારે તત્ત્વ વિચાર્‌ કરવે।, અને તેથી 
અધ્યાસની નિભૃત્તિ કરવી એમ જણાવીએ છિયે. ૨૪૯ 

શિષ્ય-ને પ્રારખ્ધકર્મનાં ફૂલની નિભૃત્તિ જાનથી 
થતી નથી, તો તેની નિવૃત્તિ કેમ થાય છે? 

ગુજ-જેમ માથાં ફૂટવાથી થયેલાં દશમા પુસ્ષના 
ધાની નિદૃત્તિ ઔષધ કરવાથી થાય છે, તેમ પ્રારખ્ધકર્મના 
ફૂલની નિભૃત્તિ ભોગ ભોગવવાથી થાય છે. પ્રારખ્ધકર્મના 
ફૂલની નિજૃત્તિ માટે ભોગ ભોગવવા વિના ખીન્ને કોઈપણુ 
ઉપાય નથી. જેમ દશમા પુરષને માથું અફાળવાથી ધા 
થયેલા છે, તેમ આ દેહને પ્રારખ્ધથી થયેલો દેહરૂપ 
ધા છે. એ દેહના ધાપર્‌ અન્ન તે ધાતે। લેપ છે, જલ 
તે ધાનું ધોવું છે, અને વસ્ર તે ધાનાં પાટાપટ્ટી છે. 
એ અન્પાનાદિક ભાગ ભોગવવાથી પ્રારખ્ધનું નિવારણુ 
થાય છે ને, પછી જવન્મુક્તિ પ્રામ થઈ, અંતે આ દેહ 
મુક્ત થાય છે. ૨૫૦ 


ગ્મવતર્ણિકા-હવે 'જિનિચ્છન્‌? પદનું તાત્પયે કહે 
છે, અને જીવની છઠ્ઠી શે।કમો।ક્ષ અવસ્થા તથા 
સાતમી તૃપ્તિ અવસ્થા કહે છે. 


વિમિચ્છસ્િતિ વાવયોત્ શોજમૉસ ૩રીરિતા | 
આમાવસ્થ શવચ્મેવા પછી વૃહ્તિસ્તુ ચથી 1૨૧૨ 
શખ્દાથે-“શાની ઇચ્છા કરતો સતે!' એ વાક્યમાં 
કહેલો! શેકમો।ક્ષ અહીં પર્યત કહ્યો. આ શે।ાકમોક્ષ 


ચિદ્દમાભાસની છઠ્ઠી અવસ્થા છે, અને તૃપ્તિ તો 
સાતમી અવસ્થા છે. ૨૫૧ 


ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 


પ્રારંભમાં કહેલી “ આત્માનં ચ્‌ | જે આત્માને જાણે 
તો, એ શ્રુતિ, મોક્ષ અને શે।કની નિશૃત્તિરૂપ ખે 
અવસ્થાને જણાવે છે, અને તે બન્ને અવસ્થા જીવની 
છે, એમ અગાડી (૪૮ મા શ્ક્ઞોકમાં) કહ્યું છે. તેમાં 
'વજિમિચ્છન્‌। ઝીયા વિષય ભોગની ઇચ્છા કરતો સતો) 
એ શ્રુતિનાં વ્યાખ્યાનરૂપ ૧૩૬ મા શ્લેકથી આરંભી 
૨૫૧ મા શ્લ્લેક પર્યત, કુલ ૧૧૫ શ્લોકમાં સમજાવ્યું છે 
તેમાં અજ્ઞાન, આવરણુ, વિક્ષેપ, પરેક્ષત્ઞાન, અપરેોક્ષ- 
સાન તથા શેો।કમોક્ષનું નિસ્પષણુ કર્યું છે. એ સાત અવ- 
'સ્થામાં આ શેોકમેક્ષ ચિદાભાસની છઠ્ઠી અવસ્થા છે. 
એ છટ્ટી અવસ્થા કહી, એ પરથી તને ચિદાભાસની 


સાતમી અવસ્થાની અપેક્ષા રહેશે, માટે હવે એ તૃપ્તિક્પ 
સાતમી અવસ્યા ફરું છું. ૨૫૧ 


નિરંકુશતૃસિરૂપ જીવની સાતમી અવસ્થાનું 
નિરૂપણુ - 

સ્ઞાનીની કૃતપૃત્યતા તથા પ્રાપ્યપ્રાસેતાતું વર્ણન 

અવતરણિકા-હુવે વિષયજન્યતૃપ્તિની ક્ષણિકતા 
અને અપરેક્ષજ્ઞાનજન્યતૃસ્તિની નિત્યતા કહેવાય છે. 

લાંઝુશા વિષયેસ્તુસ્િરેયં તૃત્તિનિરંજુશા । 

જીત જુત્યં ત્રપળીયં પ્રત્્મિસ્યેવ તવ્યતિ 1૨૧૨ 

જેફિવાયજ્મિવત્રાતસિટ્યે (કપ સિદ્ધયે । 

વુ સય ઘુરાડ્સ્યામૂસસ્લવેમણુના જમ્‌ ।૨%૨। 

તહેતત્જુતજત્યસ્નં પરતિયોમિષુર$લરમ્‌ । 

અનુસટ્ષહ્વાયમેવં તપ્યતિ નિસ્યશઃ ।। ૨૧૪ | 

શખ્દાથૅ-વિષયથી થનારી તૃપ્તિ સાંમુશ (ન્યૂના- 
ધિકતાવાળી) છે, અને આ (અપરેક્ષ આત્મન્તાનથી 
થયેલી) તૃત્તિ નિરંકુશ ( ન્યૂનાધિકતા રહિત ) છે; 
કેમકે કરવા ચેોગ્ય કર્યું, અને પામવા ચોગ્ય પામ્યે!, 
એવી રીતે સમજીને (તત્ત્વવેત્તા ) તૃપ્તિ પામે છે. 
જાનીને જ્ઞાન થયા પહેલાં એહિક (આ લોકના) અને 
આગ્રુષ્મિક ( પરલોકના ) ત્રાત ( વિષય સસુદાય )ની 
સિદ્ધિ માટે અને સુક્તિની સિદ્ધિ માટે પૂર્વે ખહું 
કર્યુ હતું; પણુ તે સઘળું હમણાં તે કરી ચુકયે। છે તેથી, 
હુવે પછી જે કહેવામાં આવશે તે મુતમૃત્યતાનું અનુ- 
સંધાન કરતે જ સવૈદ્દા તૃત થાય છે. ૨૫૫-૨૫૪ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

હે શિષ્ય | વિષયથી થતી તૃપ્તિ સાંકુશ છે; કારણુ 
કે, તે ન્યૂનાધિક છે. જેમકે, નિયનાં સાધારણુ ભાજન 
કરતાં અચ્છાં અચ્છાં સ્વાદિષ્ટ ભોજનથી વિશેષ તૃપ્ત 
થાય છે, તે કરતાં પણુ દૂધપાકતાં ભોજનથી વિશેષ 
તૃપ્તિ થાય છે; નિર્ધન માણુસને સૌ જૂપિયા મળવાથી 
તૃપ્તિ થાય છે તે કરતાં પણુ હ%્નર્‌ રૂપિયા મળવાથી 
વિરેષ તૃપ્તિ છે, ને લાખથી વધારે તૃપ્તિ થાય છે; કામા- 
દિક વિષયભે।ગ ભોગવવામાં વધારે વધારે કામના થાય 
છે, ને વધારે વિષય ભોગવવાથી તૃપ્તિ થાય છે, પણુ 
ખાધા પછી થોડી વારે પેટ ખાલીનું ખાલી રહે છે, 
તેમ એ સર્વમાં પાછી તૃપ્તિ અપૂર્ણ હોય તેમ ૪ચ્છા 
રહ્રા કરે છે. એવી રીતે વિષયજન્ય તૃપ્તિ ન્યૂનાધિક 
છે, વિનાશી છે, ક્ષણિક છે, માટે સાંકુશ છે. પણુ 
અપરેક્ષત્ાનજન્ય તૃપ્તિ તો નિરંકુશ છે: એટલે તે ન્યૂના- 
ધિફતા રહિત છે, માટે સર્વદા એકસ્પ જ છે તૃપ્તિના 


છ સું] 


અભાવમાં બે કારણુ છેઃ કર્તવ્યતી અપૂર્ણતા અને 


મળવાની વસ્તુતી આશા. દાખલા તરીકે, એક પુત્રને 
વિવાહ કર્યો, પણુ હજી ખીજ પુત્રનો વિવાહ કરવાને 
છે; અસુક અલંકાર કરાવ્યા, અને અમુક હુજી બાકી છે; 
એક યત કર્યો, પણુ હં ખીજે યસ કરવે। છે; એવી રીતે 
પોતાની કર્તન્યતાની અપૂણુતા, તૃક્તિના અભાવમાં કારણુ 
છે. “મને હજર રૂપિયા મળે તો ઠીક, એમ પ્રથમ 
અતૃપ્તિથી ૪ચ્છા રહે છે, પણુ કર્મન્નેગે તે મળ્યા કે, 
વિચાર સહજ જ થશે કે, “હવે તો દશ હજર્‌ મળે તો 
મઝા પડે' “એક પુત્ર છે ને ખીજે પુત્ર થાય તો ઠીક, 
“રહેવા માટે એક ધર છે, ને જે બંગલે બંધાવીએ તે 
ઠીક,' તેમ જ “સ્વર્ગની પ્રાપ્તિ થાય,' “બહ્મલે।કની પ્રાપ્તિ 
થાય,' “વેકુંઠતી પ્રાપ્તિ થાય,' એવી રીતે, ઉત્તરોત્તર મળવા- 
ની આશા, તૃપ્તિના અભાવમાં કાર્‌ણુ છે. હવે ત્તાનીને 
તો “જગત્‌ મિથ્યા છે' એવી ખુદ્ધિ હોવાથી અને જ્તાન- 
રૂપ કર્તવ્ય સિદ્ધ થવાથી, કેઈ પણુ કરવાતું બાકી રહેતું 
નથી; વળી તેને જવન્મુક્તિ પ્રાતત થઈ હેય છે, તેથી 
તેને જગત્માં મેળવવા યોગ્ય કેઈ પણુ જણાતું નથી 
%, જેથી આશા રહે ને તૃપ્તિતા અભાવ થાય, તેથી જાનીને 
નિરંકુશ તૃપ્તિ છે. ૨૫૨ 

સાનીને જ્ઞાન પ્રામ થયાં પહેલાં આ લેકકમાં ધૃટટતી 
પ્રાપ્તિ માટે અને અનિષટ્ટની નિભૃત્તિ માટે કૃષિ, 
વ્યાપાર આદિ અનેક કામો! કરવાનાં હતાં, સ્વર્ગ 
આદિ પર્લેોકની સિદ્ધિ માટે યજ્ત, જપ, તપ, સમાધિ 
ઉપાસના આદિ કરવાનાં હુતાં, અને જ્ઞાનની સિહ 
માટે વેદાંત શ્રવણુ, મનન આદિ કતેવ્ય હતું, એમ ખહુ 
ખહુ કરવાનું હતું. પણુ જ્તાત પ્રાપ્ત થયા પછી તો 
સાંસારિક ફ્લની ₹ઃચ્છાના અભાવથી અને બહ્યાનંદના 
સાક્ષા/કારની સિદ્ધિ થવાથી, કૃષિ, યાગ, શ્રવણુ આદિ 
સર્વ કાર્યો, તે જ્ઞાની કરી ચૂકયો છે; કાર્‌ણુ કે, તેને 
અતઃપર્‌ સર્વ કતૈવ્યનો અભાવ છે. ૨૫૩ 

એ પ્રમાણે અજ્ઞાન અવસ્થામાં કતેવ્યની અપૂર્ણુ- 
તાતું અને જ્ઞાની અવસ્થામાં ફૂતકૃત્યતાનું અતુસંધાન 
કરતો જ્ઞાની પુરષ, સર્વદા તૃમ રહે છે. ર૫૪ 


અવતરણિકા-ઉપર જે અનુસંધાનનું અને તૃપ્નું 
વર્ણુન કરવાનું કહ્યું છે, તે હવે કહે છે. 
ટુઃસિનોડ્જા! સશરંતુ શાથ પુત્રાયવેલયા | 
 પરમાનેટ્પૂળોગં લતરામે જિષિચ્છયા ।। ૨૧૧॥ 
અનુતિઇંતુ વમીળિ પરણોશાયેયાસવઃ | 
શવેજોવાસ્મવ યસ્મારતીસિણામિ વિં વથસ્‌ ૨૦૬ 
ય્યાચક્ષવાં તે શાળ વેઢાનપ્યાયયંછુ વા | . 
યેડ્ત્રાધિયારિળો મેલું નાપિચારેગદિયત્યત; ૨૦૭ 


તૃસિદ્ટીપ 


૩૧૯ 


 નિદ્રામિસે જ્ઞાનશોચે સેચ્છામિ ન જરોમિ ચ | 


ટ્રછારશ્ેલ્વર્પર્યતિ વિં મે સ્યાટ્ન્યવણ્વનાત્‌ ૨૧૮ 

યુંગાુંગારિ છત નાન્યારોવિતવદ્િના ।. 

ત્યે જ્યેલારધમોનેવપ્‌ં મસે ।। ૨૧૨ ॥। 

શખ્દાથે-દુ:ખીએ અને અનજ્ઞાનીએ ઇચ્છા 
પ્રમાણે પુત્ર આદિની અપેક્ષાથી ભલે સંસારમાં 
જન્મમરણુ પામ્યા કરે, પણુ પરમાનંદથી પૂણુ 
થયેલો હું શાની ઇચ્છાથી સંસારને વ્યવહાર કરું? 
પરલે।કને મેળવવાની ઇચ્છાવાળા ભલે કર્મો કરે, 
પણુ સર્વ હેોકસ્વરપ (હું) શામાટે, શાં અને કીયાં 
કર્મો ક્રૂર તેવા પુરુષો શાસરાનું વ્યાખ્યાન ઠરે, 
અથવા વેદોને ભણાવે, કે જેએ આમાં (શાસ્નાં 
વ્યાખ્યાનમાં તથા વેદ ભણાવવામાં) અધિકારી છે, 
પણુ મને તે અક્રિયપણાંથી તેવો અધિકાર નથી. 
નિદ્રા, ભિક્ષા, સ્નાન અને શૈૌચને હું ઇચ્છતો નથી, 
કરતોચે નથી, છતાં જેનારાએજ (મારા વિષે નિદ્રા 
આદિ ક્રિયાને) કલ્પે છે, પરંતુ અન્યની કલ્પનાથી 
મને શું થનાર છે? જેમ ચણ્‌ાઠીના ઢગલાને, 
ખીજાએ અસ્તિ માને પણુ તેથી તેઓ કંઈ બળતા 
નથી, એમ હું ખીજાએ આરેપિત કરેલા સંસારના 
ધર્મોને સેવતો નથી. ૨૫૫-૨૫૯ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવર્‌ણ 

૨ શિષ્ય ! “પરખ્ાહ્મનું પરમ આનંદદાયી ત્તાન મળવા- 
'થી, અમારે તો અત્રે જે મેળવવાનું હતું તે મળી ચુક્યું 
“ને કરવાનું હતું તે કરી ચુક્યા, આ સંસારમાં લચ્યા- 
“પચ્યાં એવા મૂઢ, પામર, અત્તાનીને બહ્મજ્ઞાન નથી, 
“થી તેએ, મને આ મળે, મને પુત્ર થાય, મને ધન 
“મળે, હું કીતિ પામું, ધ્ત્યાદિ ઇચ્છાથી દુઃખી થાય અને 
“સંસારમાં અટવાયા કરે, તેમાં મારે શું? મને તો પુત્ર 
"દ્ર ધન કેઇતી પણુ અપેક્ષા નથી; “કારણ કે તે તો 
“ક્ષણિક અને વિનાશી છે, અને એટલા જ માટે દુઃખપ્રદ 
“અને તુચ્ઠ છે. અહા! હું તો પરમાનંદથી પરિપૂર્ણ 
“છું, હું કીયા પદાર્થની “ઇચ્છા કરી સંસારમાં અટવાયા 
“રૂ? રે એહિક સુખની પચ્છાવાળા અજ્ઞાનીજનથી 
“જ્તાનીનું સુખ એર્‌ જ છે. રપપ 

“જેને વર્ણાશ્રમતું અભિમાત છે, જેને કર્ત્તાપણું 
“આદિને! અધ્યાસ છે, જે સાધન, સંપત્તિ, યજ્ઞ આદિ 
“મોને અને સ્વર્ગ આદિ ફેલને સત્ય માને છે, તેવા 
“અજ્ઞાની જને, સ્વર્ગે આદિ પર્લેકની પ્રાપ્તિ માટે 
“ભલે કર્મો કરી વલખાં મારે; મને તો તત્તત્તાનથી 
“સર્વલોકસ્વરૂપ હું પોતે છું, એવું જ્ઞાન થયું છે તેથી 
“અને સાધનસંપત્તિ, કર્મ તથા ફ્લ આદિ સર્વ મિથ્યા 


૩૨૦ 


“નંણુવાથી કશી પણુ પીડા થવાની નથી, તો હું શા 
“માટે કર્માતુક્ાન કરં ? મારે કર્મમાં શ્ળરૂપ “કંઈ કરવાનું 
“રહું નથી. જાનીએ પરલેકનાં સુખની ઇચ્છા કરવી નહિ, 
“અને તેને યસ આદિ કર્મ કરવાની ૩શી આવશ્યકતા 
'પણુ નથી.' ૨૫૬ 

શિષ્ય-સ્વાર્થ માટે તમારી પ્રજત્તિના અભાવ હેય 
તો ભલે; પરંતુ પરાર્થ માટે તો પ્રર્ણાત્ત કરવી જેઈએ. 

ગુરુ-પરાર્થ માટે વળી પ્રભૃત્તિ કેવી ? 

શિષ્ય-પરાર્થ માટે શાસ્રાનો ઉપદેશ કરવે।,, અથવા 
વૈદતું અધ્યયન કરાવવું બે!ઇઇએ. શાનો ઉપદેશ કર્‌- 
વાથી અથવા વેદનું અપષ્યયન કરાવવાથી અન્યનું શ્રેય 
થાય છે. 

ગુજ-જેએને શાસ્રાના ઉપદેશર્માં અથવા વેદતું 
'અષ્યયન કરાવવામાં અધિકાર હેય તે ભલે ઉપદેશ કરે 
'અને વેદાધ્યયન કરાવે; પણુ અમને તે! તેમાં અધિકાર 
“નથી, તેથી પરાર્થપણામાં પણુ અમારી પ્રરત્તિ નથી. 

શિષ્ય-તમને ઉપદેશ આદિમાં અધિકાર કેમ નથી ? 

ગુજશ-'વિશ્ઞામામૃસમય્ય મિર્ચયુજાસ્ય યોમિમ: । 

જોવાસ્તિ વિગચસ્મસેવ્યમત્થિ શેશ્ન લ સ્વાવિષ્‌॥ 

' વિજ્ઞાનરૂપ અમૃતે ફરીને તૃ અને નિય બ્રહાનું 
અનુસંધાન કરવામાં તત્પર એવા યોગી(આત્મજ્ઞાની)ને 
કાંઈ પણુ કતેન્ય નથી; ને જે તેને કર્તવ્ય પ્રતીત થાય 
તો તે તત્તવવેત્તા નથી,' એમ શાઅમાં કહું છે, તેથી 
તત્ત્વવેત્તાને કોઈ પણુ કતેવ્યમાં અધિકાર નથી. વળી 
"રણવિર મેવ મયકિ | બહાવેત્તા બહા જ થાય છે.' 
“નિવ્વફં નિષ્જય જ્ઞાંક | બા, નિર્વયવ, નિષ્ક્રિય અતે 
નિવિકાર્‌ છે, ઇલાદિ શ્રુતિખાનાં પ્રમાણુથી બ્હ્માજ્ઞાનથી 
ખ્હમરૂપે થયેલા તત્ત્વવેત્તાને કંઈ પણુ કરવાનું રહેતું 
નથી. એવે જ હું નિષ્ક્રિય છું તેથી મને ઉપદેશ આદિમાં 
અધિકાર નથી. ૨૫૭ 

શિષ્ય-તમે શરીરપોષણુ માટે ખાઓ છે, પીએ 
છે, ઉંધે! છે, જાગે। છે, દીધશંકા અને લધુશંકા કરે। છે! 
એટલે એદહિક સુખ માટે તે ક્રિયા કરો છે, અને પાર- 
લૈકિક સુખ માટ સ્નાન અને શૈચ આદિ ક્રિયા કરે 
છે! એ સપણ જેવામાં આવે છે, તેથી તમારં નિષ્ક્રિયપણું 
હે તો જેતા નથી. 

ગુસ-અમે એહિક સુખ માટે ભિક્ષા અને નિદ્રા આદિ 
ક્રિયા, તથા પારલે।કિક સુખ માટે સ્નાન, શૈચ આદિ 
ક્રિયા કદાપિ કરતા નથી, તેમ પચ્છતા પણુ નથી. 
અમારી દણ્થી અમારે નિદ્રા આદિ'કેઈપણુ ક્રિયા નથી, 
તેથી અમારું નિષ્ક્રિપપણું સિદ્ધ છે. 

શિષ્ય-તમારી દદિથી નિદ્રા આદિ ક્રિયા ન હેપ્ય 
તેમાં રું, પણુ લેક તો જેય છેની, કે ગુરુદેવ બધુંએ 
કરે છે, 


શ્રી પંશદશી 


[પ્રકરણુ 


ગુજ-બીન્ન અગ્તાન જેનારશાએ અમારા વિષે નિદ્રા 
આદિ ક્રિયાની કલ્પના કર્તા હોય તે ભલે કરે. ખીન્ન 
ગમે તેમ કલ્પના કરે તેમાં અમને શું બાધ થાય તેમ 
છે? મૃગેોએ કલ્પેલાં મૃગજલથી કાંઈ મસ્ભૂમિ ભીંન્નવાની 
હતી? લક્ષાધિપતિને ભીખારી કહેવાથી તે શું ભિખારી 
ગણાશે ? સતી સ્રીને પુંશ્યલી કહેવાથી તે શું અસતી 
થશે? સુવર્ણ શું કથીર કહેવાશે? ધુવ છતાંતે શું 
અસત્ય કહેવાશે? ૨૫૮ 
શિષ્ય-બીજની કલ્પનાથી તમતે ખાધ કેમ ન થાય ? 
ગુશ-લેકમાં આ વાત પ્રસિદ્ધ છે કે, કોઇએ ડાલ્યાને 
ગાંડો ને શૂરવીરને નામર્દ કલો તેથી તે તેવો થતે। નથી. 
'રાધ્ખી કલ્પનાથી કોઇને બાધ થતો નથી, જે જેવે 
હોય છે તેવો જ તે રહે છે. 
શિષ્ય-એમાં કાંઈ દણાંત છે? 
ગુજ-હા. જે પેલા ચણાડીના ઢગલા. શીતકાલમાં 
એ ચણેોાઠીના ઢગલાને “આતો અસિ છે,' એવી 
કલ્પના કરી વાનર્‌ાએ તાપે છે; કેમકે એ યણેોઠીના 
હગલા અશ્નિ જેવા લાલ છે, તેથી દૂરથી આવતે કેઈ 
પુસ્ષ એમ માને કે, એ તો! અંગારા છે, તોાપણુ એ 
ચણે્‌!ઠીનો ઢગ બળતે। નથી, તેમ એ ઢગલે ખીન્ન 
પદાર્થને ખાળતે। પણુ નથી, એટલે એ ઢગલે, ખીનનએ 
કલ્પેલા અભ્નિ જેવે। થઈ જતો! નથી; તેમ જ, અનજ્તાની- 
એએ અમારામાં કલ્પેલા સંસારના ધમૉને અમે કદી 
પણુ સૈત્રતા નથી. જેમ ખીન્નઓની કલ્પનાથી ચણાડી- 
નો હગલે।, અશિના ધર્મવાળા થતો નથી, તેમ અમે 
અજ્તાનીની કલ્પનાથી સંસારના ધર્મવાળા સંસારી થઈ 
જતા નથી. પરંતુ નિષ્ક્રિય રહીએ છિષરે, અમારે સંસાર 
સાથે શું? ૨૫૯ 
અવતષ્ણિકા-સ્તાની પુરુષ સાંસારિક કર્મ ન કરે 
તેતો ઠીક, પણુ શાર સાંભળવાં, તેનું મનન 
કરવું, વગેરે તો તેને છે જ. ગુરુ કહે છે કે, અજ્ઞાન 
ગયા પછી કંઈ કરવાનું ખાકી રહેતું જ નથી. 
ઝરળ્ગન્સ્વસ્ાતભર્વાસ્તે ઝાનન્જસ્માચ્છુળોમ્યર્‌મ્‌ । 
મન્યંતાં લંશવાપના ત મન્યેડમલશયઃ ॥૨૧૦ ।। 
વિપર્યેસ્તો નિટ્ધ્યાસેસ્તિ ધ્યાનમાવિવયેયાત્‌ । 
હ્ે્રા્મત્વવિષયોવં ન વરાસચિરગા*૧૬રા૨૬૨॥। 
અદ મનુષ્ય દ્ત્યાહિવ્યવદ્રારો વિતાપ્યળુમ્‌ । 
વિઘયોલં ચિરામ્યસ્તવાશનાતોડ્વવર્વતે ૨૬૨ 
શખ્દાર્થ-જેને બ્રહ્મજ્ઞાન થયું નથી એવા અજ્ઞાની- 
એ, ભલે શ્રવણુ કરે, પરંતુ હું જ્ઞાની શા માટે શ્રવણુ 
કરું? સંશયવાળા ભલે મનન કરે, પરંતુ અસંશય 
એવા મને મનન શાનું? જેને વિપરીતજ્ઞાન હોય 


૭ સું] 


નથી તેને નિદિધ્યાસનની શી જરુર છે? હું દેહમાં 
આત્મતા બુદ્ધિસ્પ વિપર્યાસને કોઈ કાલે ભજતો જ 
નથી, છતાં વિપરીત જ્ઞાન વિના પણુ ચિરકાલથી સહ 
થચેલી વાસનાથી, “હું મનુષ્ય છું' ઇત્યાદિ વ્યવહારની 
કલ્પના થાય છે. ૨૬૦-૨૬૨ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-તમને એહિક વા પારલૈકિક કફ્લની ઇચ્છા 
નથી, એ તો અમે નણીએ છિયે, અને તેથી તમે 
કર્માવુદ્ઠાન નહિ કરો એ પણુ ઠીક જ છે; પરંતુ તત્ત્વતા 
સે માટે તમારે શ્રવણુ તે! અવશ્ય કરવું જ 


ગુશ-જેને અહ્મયા અને આત્માની એકતારૂપ તત્ત્વનું 
સાન ન થયલું હોય તેવા અજ્ઞાની પુસ્ષો। ભલે વરસોનાં 
વરસે સૂધી શ્રવણુ કર્યા કરે, પણુ અમને તે। તત્ત્વનું જ્ઞાન 
થયું છે, માટે અમે શા માટે શ્રવણુ કરીએ ? 

શિષ્ય-તમે।ને તત્ત્વનું જ્ઞાન થયું હોય તે ભલે 
શ્રવણુ ન કરે।, પણુ તેની દહતા માટે અને સર્વ સંશયે।ની 
નિભ્ૃત્તિમાટે મનન અવશ્ય કરવું જેઈએ. 

ગઝુજ્-જેને તત્ત્વજ્ઞાન દઢ થયું ન હોય અને સંશયેો 
થતા હેય તે ભલે મનન કરે; અમને તે। તત્ત્વજ્ઞાન દટ 
છે, કોઈમાં કોઈ પણુ પ્રકારનો સંશય થતો નથી; તેથી 
અમારે મનનની પણુ આવશ્યકતા શા માટે હોય? જે 
પુરૂષ અજ્ઞાની અને સંશયી હેય તે પુરુષે અજ્ઞાન અને 
'સંશય દૂર કરવા માટે શ્રવણુ અને મનન કરવું જેદએ; 
અમને તો અન્તાને નથી ને સંશયે નથી, તેથી અમારી 
પ્રણત્તિ શ્રવણુ અને મનનમાં થતી જ નથી. ૨૬૦ 

શિષ્ય-અત્તાન અને સંશયના અભાવથી શ્રવણુ અને 
મનત તમે ન કરે તે! ચાલે, પરન્તુ દેહમાં આત્મતા 
ખુદ્ધિસ્પ વિપરીત જ્ઞાનની નિશત્તિ માટે નિદિધ્યાસન 
તો કરવું જઇએ જ. 

ગુશન-શ્રા માટે? જેને વિપરીત જ્ઞાન હોય તેણુ તેની 
નિજૃત્તિ માટે નિદિષ્યાસન કરવું, પણુ અમને તો કોઈ 
કાલે વિપરીત જ્ઞાન થતું નથી, તેથી અમે નિદિષ્યાસન 
પણુ કરતા નથી. ૨૬૧ 

શિષ્ય-જ્યારૅ તમને વિપરીત જ્ઞાન જ નથી, યારે 
“હું મતુષ્ય છું' એમ તમે કેમ કહે છે $ 

ગુજ-યધપિ અમને વિપરીત જ્ઞાન નથી, તોપણુ “હું 
મનુષ્ય છું' એમ બોલાય છે તે અનાદિ કાલની વાસનાથી 


ખે।[લાય છે. જેમ કુંભારતું એક ચક્ર એક વાર ફેરવ્યાથી _ 


લેગને લીધે ચિર્કાલ પર્યત ફર્યા કરે છે, તેમ “હું મતુષ્ય 
છું' એ પ્રકારતી લાંબા સમયની વાસનાના વેગથી, 
વિપરીત જાનની નિર્ભત્તિ થયે સતે પણુ, “હું મતુષ્ય છું ' 
એવે! વ્યવહાર થાય છે. ૨૬૨ 

જ૧્‌ 


તૃસ્તિદ્ીપ 
તે ભલે નિદિષ્યાસ કરા; પણુ જેને વિપરીત જ્ઞાન * 


૩૨૧ 
અવતરણિકા-વ્ારે ધ્યાન તો કરવું જોઇએ એમ 
શિષ્ય કહે છે, અને શુરુ તેનીએ ના પાડે છે. 

ત્રારશ્વશમેળિ સીળે વ્યવદ્ારો સિવવૈતે । 

વપોદવે સ્યહો સેવ શાગ્વેટ્વાનસટલવઃ ૨૬૨ 

વિરજત્વં વ્યવટ્તેરિઇં ચેટ્યાનમસુ તે । 

જયાષિવાં વ્યવદ્તિ ૧ર૧નધ્યાયાચ્યદં જત ૨૬૪ 

શખ્દાર્થ-પ્રારખ્ધકર્મ ક્ષીણુ થયા પછી વ્યવહાર- 
ની નિવૃત્તિ થાય છે; પરંતુ કર્મને ક્ષય થયો ન હોય 
તો હુજારો ધ્યાનથી પણુ વ્યવહાર શાંત થતે જ 
નથી. તને વ્યવહારનું વિરલપણું જે ઇષ્ટ હાય તે 
તું ધ્યાન કર, પણુ હું તે! વ્યવહારને અબાધક ન્રેઉં 
છું માટે કેમ ધ્યાન કરું? ૨૬૩-૨૬૪ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવર્‌ણ 

શિષ્ય-યારે “હું મનુષ્ય છું' એ વ્યવહારની નિભૃત્તિ 
માટે ધ્યાન કરવું જેધએ. 

ગુજ્-એક પ્યાન તો શું પણુ હન્નરે પ્યાનથી, એ 
વ્યવહારની નિવૃત્તિ થતી નર્થી ને થશે પણુ નહિ. 

શિષ્ય-યારે શાથી નિશત્તિ થાય? ી 

ગુજ-જેમ તેલના ક્ષયથી દીપની નિજૃત્તિ થાય છે, 
તેમ પ્રારખ્ધકર્મરેપી તેલના ક્ષયથી વ્યવહારરૂપી દીપની 
નિન્નત્તિ થાય છે. ૨૬૩ 

શિષ્ય-ફરીથી હું કહું છું કે, “હું મનુષ્ય છું' ઇલાદિ 
વ્યવહારનું નિમિત્ત, યધ્પિ પ્રારખ્ધકર્મ છે, તથાપિ તે 
વ્યવહારની અલ્પતા માટે પ્યાન કરવું જ જેઈએ. 

ગુશ્-ષ્યાન, વ્યવહારની અલ્પતાનું કાર્‌ણુ છે. વ્યવ- 
હારતી વિરલતા માનતે। હેય તો તું ધ્યાન કર્યા કર. 

શિષ્ય-વ્યવહાર્ની વિર્લતા તે। તમને પણુ ધટ 
હોવી જેઇએ, તેથી તમે પણુ ધ્યાન કરે. 

ગુજ-જે પુસ્ષને વ્યવહાર 'પીડાકારી જણાતો હોય 
તેણે તેની નિજૃત્તિમાટે પ્યાન કરવું જનેઇએ, પણુ અમને 
તો વ્યવહાર પીડાકારી જણુતે। નથી, તેથી તેની નિજત્તિ- 
માટે અમારે ધ્યાન કરવાની આવશ્યકતા નથી. ૨૬૪ 

અવતરણિકા-ત્યારે સમાધિ લે, એમ શિષ્ય કહે 
છે, શુરુ તેની પણુ ના પાડે છે. 

વિદ્ષેવો નાસ્તિ યર્માનમે ન લમાષિસ્તતો ૫૫ । 

વિશ્ેવો વા લમાધિથો મનલઃ સ્થાટ્રિયારિળઃ ૨૬૦ 

શબ્દાથે-જે કારણુથી મને વિક્ષેપ નથી, તે 
કારણુથી મને સમાધિનું પણુ કામ નથી. વિક્ષેપ 
અથવા તો સમાધિ વિકારવાળા મનને ઉપયોગી 
હાય છે. ૨૨૬૫ 


૩૨૨ 


ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 


શિષ્ય-તમને વ્યવહાર ખાધ કરવાવાળા જણાતો નથી, 
તેથી ધ્યાન કરવાની ના પાડે છે, પરંતુ વિક્ષેપતા પરિહાર 
માટે તમારે સમાધિ તો અવશ્ય ફરવી જેધએ. 

ગુજ્-મન વિકારી છે, અને વિક્ષેપ તથા સમાધિ 
વિકાર છે; માટે તે બંને મનના ધર્મો છે. અમે તો તત્ત્વ- 
સ્ાનથી આત્મસ્વરૂપ થયા છિયે; એ આત્મા નિવિંકાર 
છે, તેથી અમે પણુ નિવિંકાર છિયે; તેથી વિક્ષેપ કે 
સમાધિ અમારા ધર્મો નથી; માટે અમારે વિક્ષેપના પરિ- 
હાર માટે સમાધિની આવશ્યકતા નથી. વિક્ષેપનું નિવારણુ 
કરવાવાળી સમાધિ છે, પણુ તે મનને! ધર્મ હોવાથી 
સમાધિ લેવાની પણુ અમારે જરૂર નથી. ૨૬૫ 

અવતર્ણિકા-શિષ્ય થાકીને કહુ છે કે, સમાધિનું 
કૂળા જ અનુભવ છે તે તો મેળવવું જેઇએની? ગુરુ 
ઢહે છે કે, એ તો અમારું સ્વરૂપ જ છે. 

નિલ્યાનુમવશ્પસ્થ વો મે વાનુમવ? ૧૫૧ । 

જત જૃત્યં ત્રાવળીયં ત્રાક્મિલ્યેવ નિશ્રયઃ 11૨૧૬ 

રબ્દાથે-નિતાનુભવરૂપ જે હું તેનાથી ભિન્ન 
અનુભ્મવ કીચ! છે? કરવા ચોગ્ય કર્યું, અને મળવા 
ચોગ્ય મળ્યું, એવો જ અમારે નિશ્ચય છે. ૨૬૬ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

રિષ્ય-તમનતે સમાધિની આવશ્યકતા નથી, તો! પણુ 
અનુભવ 'કે જે સમાધિનું કફ્લ છે, તેનાં સંપાદનમાટે 
તમારે તો પ્રયત્ન કરવો જેધએ. 

ગુજ્‌-જે અતુભવનાં સંપાદનમાટે પ્રયત્ન કરવાનું તું 
કહે છે, તે અતુભવ તો “હું” રૂપ જ છે અને “હું અતુ- 
ભવરૂપ છું; અતુભવ મારાથી કોઈ રીતે જૂદો નથી 
અને હું અનુભવથી જૂદો નથી, તેથી અતુભવ સંપા- 
દન કરવાની મને આવશ્યકતા નથી. 

શિષ્ય-યારે તમારે રું કતવ્ય છે? ને શું પ્રાપ્રવ્ય છે ? 

ગુરુ-બહ્મસાન. તે સિહ થવાથી અમારે જે કાંઈ 
કતવ્ય હતું તે અમે કરી ચૂકયા. મોક્ષ પ્રાતત થવાથી 
અમારે જે કાંઈ પ્રાપ્ત થવાનું હતું તે પ્રાતત થઈ ચૂયયું. 
હવે અમારે કાંઈ કતવ્યે નથી, ને કંઈ મેળવવાનુંએ 
નથી, ૨૬૬ . 





જ્ઞાનીને સદાચર્ણુને। નિણે્‌ય 
અવતરણિકા-જે આ પ્રમાણે સર્વ ઠેકાણુ અકર્ત્તા- 
પણાને। સ્વીકાર કેરીએ, તે પછી જ્ઞાની નિયમરહિત 
'શઈ જશે, અને તેથી તેના આચારમાં દોષ જણાશે. 
શુરુ કહે છે કે, તેમ ન સમજવું. પ્રારખ્ધને લીધે 
સઅનિયત વર્તન થાય તો તેમાં હરકત નથી. 


શ્રી પંચદ્શી 


[ પ્રકર્‌ણુ 


વ્યવફારો જોજિશો વા શાણીયો વાન્યથાવિ થા । 

મમાવતેર્જેપસ્ય યયારસ્પ ત્રવેતામ્‌ ॥ ૨૬૭ ।। 

શખ્દાથે-અકત્ અને અલેપ ભ્રોક્તા જે હું, તેના 
વ્યવહાર, લૌકિક અથવા શાસ્રીય અથવા અન્યથા 
(ખન્નેથી વિપરીત) હા, અને તે પ્રારખ્ધ પ્રમાણે 
ભલે ચાલ્યા કરે. ૨૬૭ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવર્‌ણ 

શિષ્ય-હે ગુસ્જ | તમે તો જે તે વાતમાં કહે છે 
'*ૃ, અમારે અને અમારા જેવા જ્તાનીઓને કંઈ પણુ 
ફર્વાનું નથી, પણુ બહમાસ્ઞાન થયા પછી જેમ પવન 
વાય તેમ ચાલવું; વિષયની ઇચ્છા થાય તે તે કરવે।, ને 
પૈસાની ઇચ્છા થાય તો તે મેળવવા, પણુ તેમ કરવાથી 
તમને નિયમ વિના આચરણુ આચરવાને। પ્રસંગ 
લાગુ પડશે. 

જગુજ-બહ્મજ્ઞાનીનાો વ્યવહાર પ્રારખ્ધ પ્રમાણે થાય 
છે, તેથી જે અમને નિયમ વિના આચરણુ આચરવાનેો 
પ્રસંગ પ્રામ થાય તે! ભલે, ભિક્ષા માંગવા આદિ લૌકિક 
વ્યવહાર્‌ કરવો પડે, તપ, જપ, સમાધિ આદિ શાસ્ત્રીય 
વ્યવહાર કરવા પડે, અને ચાહે તેવાં અમારાં પ્રારબ્ધ 
હોય ને તે પ્રમાણુ ભલે અમારે। વ્યવહાર થાય, પણુ 
તેથી અમને કશી પણુ હરકત કે ફ્રીકર્‌ નથી. 

શિષ્ય-નિયમ વિના આચરણુને પ્રસંગ પ્રામ થવાથી 
તમને પાપ લાગશે, તે પાપ તો જણે! છે કે નહિ? - 

ગુજ્‌-તથી જણુતા, જાણુવાની અપેક્ષાએ નથી; 
જમકે જેને કર્ત્તાપણાં અને ભોડતાપણાંનું અભિમાન 
હોય તેને પાપ તથા પુણ્ય સ્પર્શ કરે છે, અને અમે તો 
કર્તાપણાં અને ભોકતાપણાં આદિ ધર્મથી રહિત છિયે. 
અમારે વ્યવહાર પ્રારખ્ધકર્મ પ્રમાણે જ થાય છે. અમે 
તો કમલપત્રની પેઠે નિલેંપ છિયે, તેથી પાપ કે પુણ્યતે 
સ્પર્શ થતોએ નથી ને થશેએ નહિ. ૨૬૭ 

અવતરણિકા-બ પ્રમાણે જ્ઞાનીના વ્યવહાર વિષે 
યથાર્થ તત્ત્વ કલ્યું. હવે પ્રૌઢીવાદે* કરીને લેોકસંગ્રહ- 
માટે શાસ્રીય વ્યવહારથી વવેવાનું કહે છે. 

ઝાયવા જવજત્યોડવિ જોવાનુ॥૬૧૨૧ય | 

શાણીવેનેવ માર્મેળ વર્તેડદં ૧1 પ જ્ઞાતિઃ ॥૨૬૧૮॥।। 

શખ્ઢાથે-અથવા તો હું કૃતકૃત્ય થચે। છું તે।પણુ 
પ્રાણીએ ઉપર અતુગહુ કરવાની ઇચ્છાથી શાસ્્રીય 
માર્ગથી જ વર્તું છું, અને તેથી મને શી હાનિ છે? ૨૬૮ 

* કોઈપણુ પક્ષનું સમાધાન કરતાં, તે પક્ષ અમારે કબૂલ 
નથી, છતાં તે સ્વીકારીએ છિયે; કેમકે તે અમને બેધનકારક 


નથી એનું નામ મપ્રોઢીવાદ્ છે. જેને અંમેજીમાં ૪0૪ 1180 
881૮૦0 07 દ1"ટુઉ10011 કહે છે તે. 


૭ સું] 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 
પણુ, હે શિષ્ય! હું કૃતકૂય છું, તેથી મને કેઈ કર્તવ્ય 
નથી, અને પ્રાપ્તપ્રામવ્ય છું તેથી કાંઈ મેળવવાનું પણુ 
નથી; તોપણુ લેક ઉપર અનુગ્રહ કરવા માટે, શાસ્્રીય 
વ્યવહારથી વર્તું છું, અને તેમ વર્તવાથી મને શું ક્ષતિ 
છે? જ્ઞાનીને આ લેક માટે કે પરલોક માટે, કાંઈ પણુ 
કલવ્ય વા પ્રાપ્રવ્ય નથી; તે।પણુ પ્રાયઃ સર્વ સાની લેક 
ઉપર અતુત્રહ દદ્ટિએ કરી, શાસ્ત્રીય માર્ગથી વ્યવહાર 
કરે છે. શ્રોકૃષ્ણુ પરમાત્માએ પણુ અજુન પ્રત્યે કહ્યું 
છે કે, 'જોજલંપરદ્મેવાષિ લંવદયન્‌ વ ઉમર્દેસિ | લે।ક સંત્રહને 
જેતા તું કર્મ કરવા યોગ્ય છે.' એ વચનમાં લેોકસંમ્રહ 
માટે શાસ્્રીય વ્યવહારથી વર્તવાનું કહ્યું છે, અને તેમ 
કરવાથી જ્ઞાનીને કાંઈ પણુ ક્ષતિ નથી; કારણુ કે તે તે 
કર્ત્તા ભોક્તાદિનાં અભિમાનથી રહિત છે. ૨૬૮ 
અવતરણિકા-શાસ્ત્રેડ્ત માર્ગથી વર્તશે। તો તેથી 
પણુ વિકાર થશે; શુરુ તેની પણુ ના પાડે છે, અને 
કર્મ કરનારાની તથા જ્ઞાનીની વિષમતા કેમ છે તે 
દર્શાવે છે. પિ 
હેવાપેનજ્ઞાનશોચમિજ્ઞાટ્ો વવેતાં વષુઃ । 
તારં ઝપતુ વાજ તટત્વયત્ાજ્રાયમસ્તવય્‌ ૨૬૨ 
વિષ્ળું ધ્યાયલુ ીવેદ્રા ત્રજ્ાનંદે વિછીયતાય્‌ । 
સાદ્ષ્યદૂં વિ્મગટ્પ્યત્ર ન જુવે તાપિ વારયો।૨૭૦। 
ણ્વૅ વ ૧૪૬: જુત્ર સંમવેત્વા્મિળો મમ । 
વિમિશવિષયસ્વેન પૂવાવરસયુદ્રયત્‌ ॥ ૨૭૨ ।। 
વપુવાગ્ધીણુ નિર્ષષઃ વાથિળો ન તુ વાજ્ઞિળે । 
જ્ઞાનિતઃ સાક્યાજેપત્યે નિર્ષષો નેતરત્ર દ્્‌િ1૨૭૨।। 
ળ્વં ચાન્યોડ્ન્યટસાંતાનમિજ્ઞો વષિરાવિવ । 
વિવહેતાં બુદ્િમતો દવલ્વેવ વિછોવય તો ।1૨૭૨।। 
ચ ૧મી ન વિગાનાતિ સાજ્સતિળં તસ્ય તર્સ્વાવિતૂ । 
ત્રભત્વં બુટ્ષવાં તત્ર વમિણ; વિં વિષ્દીયતે ૨૭૪ 
જેશ્વાગ્યુટ્રયસ્સ્યરદા માનિનાડનતયુરિતઃ । 
વામી પ્રવલેવસ્વામિ્ીસિનો ફીયતેડ્ત્ર વિસ ૨૭૧ 
શભબ્દાથે-દેવપૂજન, સ્નાન, જ્ઞૌચ અને ભિક્ષા 
આદિમાં શરીર ભલે વર્તો; વાણી તાર ૨*) ને ભલે 
જપો; તેમ જ વેદ્ઠાન્તને ભલે પાઠ કર્‌; ખુદ્ધિ વિષ્ણુનું 
ઘ્યાન ભલે કરે અથવા ખ્રહ્દાનૈદમાં ભલે લય પામે; 
પરંતુ હું તો સાક્ષી જ છું, આમાં હું કંઈ પણુ કરતો 
નથી, અને કંઈ ફરાવતોએ તથી. એમ સતે, કર્મી- 
(કર્માનુષ્ઠાનમાં આસપ્ત )ના અને અમારા, પૂર્વ અને 


તૃસિદ્ીપ 


૩૨૩ 


પશ્ચિમ સમુદ્રની પેઠે, નૂડ્ઠા વિષચે। હોવાથી, વિવાદ 


ક્યાં સંભવે? કર્મીને શરીર, વાણી અને ખુદ્ધિમાં 
આગ્રહૅપૂર્વક નિશ્ચય હોય છે, સાક્ષીમાં હોતે નથી, 
અને જ્ઞાનીને તે, સાક્ષીના નિર્લેપપણુ।માં આગ્રહપૂર્વક 
નિશ્ચય થાય છે, ખીજામાં હોતો નથી. એ કારણુથી 
અન્યોન્યના વૃતાન્તને નહિ જાણુતાં (જ્ઞાની અને 
કર્મી) ખહેરાઓની પેઠે વિવાદ કરે છે, તેમને જોઇને 
ખુદ્ધિમાન્‌ પુરુષો હસે જ છે. કેમકે જે સાક્ષીર્ૂ્પને 
કમી જાણુતો નથી તેનું બ્રહ્માપણું તત્ત્વવેત્તા જાણે છે, 
તેમાં કર્મનું શું એણું થાય છે? સાની એને મિથ્યા 
છે એમ જાણીને દેહુ, વાણી અને ખુદ્ધિ તજ્યાં છે, 
માટે જ્ઞાનીએ તજેલાં દેહુ, વાણી અને ખુહદ્ધિથી 


. કર્મી ભલે પ્રવૃતિ કરે; તેથી જ્તાનીનું શું એણું થાય 


છે? ૨૬૯-૨૭૫ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 
શિષ્ય-ન્યારે તમે શાસ્્રીય માર્ગથી વ્યવહાર કરવા - 
નો અંગીકાર કરે છો, યારે તમને તેના અભિમાનથી 
થયેલો વિકારરૂપ વિદ્લેપ પ્રામ થશે. 


ગઝુજ-મને વિક્ષેપ તા યારે થાય, કે જે હું શાસ્ત્રીય 
વ્યવહાર કરતો! હુઉં અથવા તો વ્યવહાર કરવા માટે 
ખીજને પ્રેરણા કરતો હઉં; પરંતુ હું પોતે વ્યવહાર કરતે 
નથી, તેમ વ્યવહાર્‌ કરવા માટે ખીનને પ્રેરણાએ કરતો 
નથી. શાસ્ત્રીય વ્યવહાર કરનાર ત્રણુ છેઃ સ્થૂલ શરીર, 
વાણી અને મન. દેવપૂજન કરવું, સ્નાન કરવું, શૌચ 
કરવું, ભિક્ષા માંગવી અને આહાર કરવે।, ઇયાદિ 
શરીરને વ્યવહાર છે. રેનો! જપ કરવે।, વેદાન્ત શાસ્ત્રનો 
પાઠ કરવે।, “અદ ્રજ્ઞાસ્નિ' એવી રીતે ઉચ્ચારણુ કરવું; 
ઇયાદિ, વાણીને! વ્યવહાર છે. મહાદેવ, વિષ્ણુ વગેરેનું 
પ્યાન કરવું, મહાવાકયને। વિચાર કર્વે। અથવા બહ્માનંદમાં 
લીન થવું ઈયાદિ મનને! શાસ્ત્રીય વ્યવહાર છે. એ 
શરીર, વાણી અને મન ભલે પોતપોતાના શાસ્ત્રીય 
વ્યવહાર કર્યા કરે, પણુ તેથી મને જરાએ વિક્ષેપ 
નથી; કારણુ કે 'હું' તો એ શરીર આદિ ત્રણેથી ન્યારા 
છું, અને એ ત્રણેના વ્યવહારના માત્ર સાક્ષી 
જ છું. ૨૬૯-૨૭૦ 

જેમ પૂર્વ સમુદ્ર અને પશ્રિમ સમુદ્રનો વિવાદ સંભ્ર- 
વતો નથી; જેમ પૂર્વ દિશાનાં અને પશ્ચિમ દિશાનાં 
મનુષ્યોને વિવાદ સંભવતે નથી, તેમ કર્મી અને જ્ઞાનીને 
વિવાદ પણુ સંભ્રવતો નથી; કેમકે જેમ પૂર્વ સમુદ્ર અને 
પથિમ સમુદ્ર તથા પૂવ દિશાનાં મનુષ્ય અને પશ્ચિમ 
દિશાનાં મતુષ્યોનાો દેશ ભિન્ન લિન છે; તેમ કર્મીને 
અને જાનીનો વિષષ પણુ ભિન્ન ભિશ્ન છે. ૨૭૧ 

શિષ્ય-ફમીને। વિષય રું બને જાનીને વિષય ચું છે? 


૩૨૪ 


ગુશ્-કર્મીનો વિષય શરીર, વાણી અને બુદ્ધિ આદિ 
સવે પદારચોં સયતારૂપ છે, પણુ સાક્ષીની નિર્લેપતા જપ 
નથી; અને ત્તાનીનો વિષય સાક્ષીની નિલેંપતા કૂપ છે, 
પણુ શરીર આદિની સયતા નથી. ન્ન કર્મીને વિષય 
સાક્ષીની અસત્તા હેય અથવા તે જ્ઞાનીના વિષય શરીર 
આદિનાં સ્વરૂપના ખાધમાં હેય તે, બન્નેના એક વિષય 
હોવાથી, વિવાદના પ્રસંગ આવે; પરંતુ બન્નેનો વિષય 
ભિન્ન ભિન્ન છે, માટે વિવાદને પ્રસંગ જ નથી. ૨૭૨ 

પરન્તુ જ્ઞાનીના વિષય ભિન્ન છે અને કર્મીના વિષય 
ભિન્ન છે, તથાપિ પોતાની ભિન્ન વિષયતાને નહિ જાણીને 
તાની અને કર્મી બહેરાંએની પેઠે પરસ્પર વિવાદ કરે 
છે તેને જેઈ તત્ત્વને તે હસે જ છે. 

કાોધ્્ક ગામમાં એક ભરવાડ રહેતો! હતો. તે સાવ 
ખહેરે ડુંઠ હતો. એક દિવસે તે વનમાં પોતાનાં બકરાં 
ચારતા હતે, તેટલામાં ધાસ ધણું હતું અને બકરાંઓ 
પોતાની મેળે ચરતાં હતાં તેથી અને પોતાને આળસ 
આવવાથી, તે એક ભક્ષનતી છાયામાં લાંખો થઈ સૂતો. 
યાં તેને નિદ્રા આવી ગઈ. એ સમયમાં બકરાં તો ચરતાં 
ચરતાં ધણે દૂર્‌ નિકળી ગયાં. બહેરાએ જ્યારે જમ્રત્‌ 
થઇમે આસપાસ દછિ કરી તો! બકરાંએ જેવામાં આવ્યાં 
નહિ; તેથી ગભરાયો ને આસપાસ જેવા લાગ્યો. એવામાં 
એક માણુસ સામે રસ્તેથી ચાલ્યો આવતો હતે, તેને 
પુછવાને તે દોશ્યો. કર્મસંન્નેગે તે માણુસ પણુ બહેરાંનેા 
શિરોમણિ હતે. તે ખહેરખાં ભરવાડે પૂછયું, 'ભાઈ 
૨! તમે કઈ આટલામાં બકરાં ચરતાં જેયાં છે ?' 

તે સાંભળી ખીજે બહેર ન્નણ્યું કે, “તમે કયાંથી 
આવે છે? એમ મને એ પૃછે છે, તેથી પોતે જે ગામથી 
આવતો હતે, તે તરફ હાથને ધસારો કરીને પહેલા 
ખહેરાને કહ્યું, “હું તા અમુક ગામથી આવું છું, તું કયે 
ગામ નય જે? 

એ સાંભળી, તું કયાં હતો એમ મને પૂછે છે, એમ 
નાણી તેતું ઉત્તર ભરવાડે આપ્યું, “હું તો બડીવાર આ 
ઝાડની નીચે પદ્ધો હતો, તેટલામાં તો બકરાંએ કોઈ 
તરફ નીકળી ગયાં. 

પહેલા બહેરાનું કહેવું સાંભળીને, ખીજે ખહેરે એમ 
જાણ્યું કે, એ મને પૂછે છે કે, “તમે તે ગામ શું કામ 
ગયા હતા,' એમ ન્નણીને ઉત્તર આપ્યું, “આ ગામમાં 
મારે થોડુંક કામ હતું.” 

ભરવાડ ખહેરે પૂછયું કે, “બકરાંએ કેટલે છેટે 
નીકળી ગયાં છે,' પણુ ખીજે ખહેરે નનણ્યું કે એ પૃછે 
છે કે, “હું ફીયે ગામ જઉં છું,' તેથી સામે હાથ લાંબે 
કરી ખોલ્યો, “હું અમ્રુક ગામ જાઉં છું.” 

એવી રીતે એક ખીજની વાતો સમન્યા વિના વાતે 
ફરતા તે બન્ને બહેરાઓમાંથી એક બકરાંએ ખોળવા 


શ્રી પંચહશી 


[પ્રકરણ 


ચાલ્યો, અને બીજે પોતાને રસ્તે પશ્યો., બીજા બહેરાએ 
જે તરમૂ હાથને! ઇસારે ક્યો હતો તે તરફ ભરવાડ 
ગયો, અને થોડે દૂર શેધતાં બકરાંએ જડ્યાં, તેથી 
ખન ખહેરાનો ઉપકાર માનવાને તેને એક બકરા 
આપવાને નિશ્ચય કરી, બકરાઓને એક ડૈકાણુ રાખી, 
એક લંગડી બકરીને લઉને, પહેલે! બહેરે। ખીજ ખહેરા- 
ની પછવાડે દોકશ્યો. દોડતાં દોડતાં, બક્ળરની વચમાં 
ખીન્ને બહેરો મળી ગયે।. તેની પાસે બકરી રાખી, 
હાથ જેડીને પહેલો બહેરો કહેવા લાગ્યો:-“હું તમારે 
ઉપકાર માનું છું, અને આ એક ખકરી આપું છું, તે 
લો.” તે જેઈ ખીજે બહેરો! સમન્યો કે “આ બકરીના 
પગ ભાંગવાને। મારી ઉપર આરોપ મૂકે છે, ને બકરીને 
પગ કેમ ભ્ંગી નાંખ્યો,/' એમ પૂછે છે, તેથી કહ્યું, 


“ના, ના, મેં તારી બકરીના પગ ભાંગ્યો નથી,' એમ 


હાથ હલાવીને કહું. તે નએેઈ આ બકરી લેવાની ના 
પાડે છે, એમ સમજ પહેલે! બહેરો ખોલ્યો, “તમને 
હું ખુશીથી બકરી આપું છું, તમે લેવાની શા માટે 
ના પાડે છે ? એમ કહી તેને। પલ્લે પકડવા ગયે।, સારે 
ખીનન બહેરાએ જણ્યું કે “મને મારવા આવે છે,' તેથી 
તે પણુ કમર કસીને સામે! મારવા તૈયાર્‌ થઈ ગયે. 
એવી રીતે વગર સમજણે #થા ક્લેશ કરતા તે બંને 
ખહેરાઓને જેઈ, જતાંઆવતાં માણુસે। હસવા લાગ્યાં, 
અને પછી બન્નેની વાત સાંભળી સમાધાન કર્યું. એવા 
ખહેરાની પે, પોતાના વિષય ભિન્ન ભિન્ન છે, ને એક 
ખીનની વાત નહિ નણીને, ૬થા કલેશ કરતા, જ્ઞાની 
અને કર્મીને તત્ત્વવેત્તાએ તે હસે જ છે. ૨૭૩ 

કેમકે દેહ, વાણી અને મત આદિ જે કર્માનતુદાનમાં 
ઉપચેગી છે તે સર્વથી સાક્ષી ન્યારો છે; પણુ એવા 
સાક્ષીને કર્મીઓ ન્નણુતા નથી. તે સાક્ષીને તત્ત્વવેત્તા 
ખહ્મારૂપે જણે છે, તેમાં કર્મીને કર્માતુછાનમાં શું ક્ષતિ 
છી? કંદએ નહિ. ૨૭૪ 

પણુ જ્તાનીએ તો, આ સર્વ જગત્‌ ને કર્મ મિથ્યા 
છે એવી ખુદ્દિથી, દેઠ, વાણી અને ખુદ્ધિ ખાદિ સવે 
તજ્યાં છે; ૭તાં તે દેહ, વાણી અને ખુદ્ધિથી કર્મી કર્મા- 
નુછઠાન ભલે કરે, તેથી જ્ઞાનીની મિથ્યાત્ત્વ ખુદ્ધિમાં અથવા 
ત્યાગમાં શું ઓછું થવાનું હતું? ત્તાની અને કર્મીને 
ભિન્ન ભિન્ન વિષય છે, તેથી બન્નેને વિવાદ કરવાનું કાંઈ 
કારણુ નથી. છતાં જે વિવાદ કરે, તો તે ૬થાવાદ છે, 
એમ જાણીને જ તત્તવેત્તાઓ તે બન્નેને હુસૈ છે. ૨૭૫ 

અવતરણિકા-કર્માનુછ્ાન પ્રચાજન વિનાનું હોવાથી 
તે જ્તાનીએ સ્વીકારવું નહિ, એમ શિષ્યે કહેવાથી, 
ગુરુ તેના મનનું સમાધાન કરે છે. 


પ્રરસિર્નોવયુરા ચેમિટાશ શોપયુર્યતે | 
યોષોણાવિયુશિસેફયુસુરસાયાં વષેલર ।। ૨૭૧ ।। 


૭ ગું] 


શખ્દાર્થ-તું કહીશ કે, પ્રવૃત્તિ ઉપયોગી નથી, 
તો નિવૃત્તિએ ક્યાં ઉપયોગી છે? અને ને નિવૃત્તિ 
જ્ઞાનનું કારણુ છે, તો પ્રવૃત્તિ પણુ તેમ જ જ્ઞાનની 
ઈચ્છામાં ઉપચોગી છે. ૨૭૬ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-કર્માતુછાનનું કશું ફ્લ નથી, તેથી જ્ઞાની 
કમાતુછાનને। સ્વીકાર કરતે નથી ને માનતો! પણુ નથી. 
કર્માતુકાન એટલે પ્રભૃત્તિ ખરી કેની? અને એ કર્મફથા 
સાનીને જરાએ ઉપયોગી નથી, એમ જ કેની ? 

ગુજ-યારે નિશૃત્તિ કયાં ઉપયોગી છે? કે જેથી 
જ્ઞાની નિજૃત્તિનો સ્વીકાર કર્‌ ? ઉપયોગને! અભાવ તો 
પ્રશૃત્તિ અને નિવૃત્તિ બન્નેમાં સમાન જ છે. 

શિષ્ય-નિરત્તિથી તો જ્ઞાન પ્રાપ્ત થાય, તેથી જ્ઞાની 
તે તો સ્વીકારે છે. 

ગુજ્-ભલું કહ્યું. જેમ નિભ્ત્તિ જ્ઞાનમાં ઉપયેગી 
છે, તેમ પ્રભૃત્તિ પણું જ્ઞાનની ઈચ્છામાં ઉપયેગી છે; 
મકે, પ્રરૃત્તિથી ત્તાન મેળવવાની ઈચ્છા ઉત્પન્ન થાય 
છે. એ પ્રમાણે જરાતરા ઉપયેગીપણું તો પ્રકૃત્તિ અને 
નિરૃત્તિ બન્નેમાં જ છે. ર૭૬ 

અવતરણિકા-પ્રબ્ૃત્તિનો કંઈ ઉપચોગ જ નથી, 
એમ શિષ્ય કહે છે, અને ગુરુ કોટિ કરીને 
ઉત્તર દે છે. 

શુજ્મેજ વસુસ્તેત નાપ્યલો યુટ્તે પુનઃ । 

ઝયાધારનુવર્તેત વોધો ન સ્વન્યતાધનાત્‌ ।૨૭૭।। 

ર 

શખ્દાથે-જ્ઞાની જ્ઞાનની ઈચ્છા ફરે નહિ, લેમ 
જ્ઞાની ફૂરીથી જ્ઞાનને પણુ પામતો! નથી. જ્ઞાનના 
અભાવથી જ્ઞાનની અતુવૃત્તિ થાય, પણુ અન્ય 
સાધનથી અનુવૃત્તિ થાય નહિં. ૨૭૭ 


ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-પ્રહૃત્તિ જ્ઞાનની ઈચ્છામાં કારણુ છે, પરન્તુ 
સાનીને તે! જ્ઞાન પ્રાપ્ત થયું છે, એટલે હવે તેને જ્તાન 
માટે પ્રદૃત્તિની જરૂર જ નથી. 

ગુજ્્‌-પણુ જ્યારે નિદત્તિ જ જ્ઞાનમાં જરૂરની છે, 
યારે તો જ્ઞાનીને જ્ઞાન માટે નિજત્તિ પણુ ઉપયોગી 
નથી; કાર્‌ણુ કે, જાનીને તે જ્ઞાન થયું છે, તેથી તેને 
ફરીથી જ્ઞાનની જરૂર્‌ નથી. 

શિષ્ય-જ્તાનીને ફરીથી જ્ઞાનની જરૂર્‌ નથી એ ખરં, 
તોપણુ એક વાર્‌ થયેલા જ્ઞાનની સ્થિરતા માટે જ્તાનનું 
કારણુ જે નિજ્ત્તિ તેની જરૂર છે જ. 

ગુરેુ-નતથી. જેમ દીપની સ્થિરતામાં પવન અટકા- 
વવાની જજર્‌ છે, પણુ ખારી બારણાં બંધ કરવા આદિ 
ખીનનં સાધનની જસર્‌ નથી; તેમ જ્ઞાનની . સ્થિરતા 





તૃસ્તિદીપ 


૩૨૫ 


માટે તેનો નાશ કરવાવાળાની જરુર છે, પણુ નિજૃત્તિ 
આદિ ખીન્નં સાધનની જરુર નથી; કેમકે સાન, વેદ- 
વાકયરૂપ ગ્રબલ પ્રમાણાથી ઉત્પન્ન થયું છે, અને તેને 
મિથ્યા કરનાર ખીજું પ્રબલ પ્રમાણુ કોઈ પણુ નથી, 
તેથી જ્ઞાન તે। સ્થિર્‌ જ છે. ૨૭૭ 
અવતર્ણિકા-વેદથી મળેલું જ્ઞાન ખીજાં પ્રમાણ્‌।- 
થી તો ખોટું નહિ થાય, પણુ અવિદ્યાથી અને 
વ્યવહારાદિથી તો થાય જ, ચુરુ કહે છે કે, ટઢ 
જ્ઞાન થયા પછી માયા ફે વ્યવહાર કંઈ પણુ 
અડચણુ કરતા નથી. 
નાવિયા નાવિ તત્જાર્ય યોખં વાપિલુષશ્રેતિ । 
પુરેવ તશ્વવોષેન થાપિતે તે રમે યતઃ ॥ ૨૭૮ ॥। 
વાષિવ રરવતાયલેસ્તેન વાધો ન રદ્યતે । 
ઝીવજ્ાણને માળ ફૂતિ દન્યાસ્યયં મૃત$ ૨૭૨ 
અવિ ઘારીપતાણ્રેળ વિદ્ધત્ેજ ૫1૨૬ ૧૬ । 
નિષ્જ્જેશૂવિતુજાંમો નંદ્્યતીત્યત્ર 1 પરમા ૨૮૦ 
ઝર્ાવવિદ્યયા સિત્રે; સ્ગજાર્ચેુમવાળયા । 
યુદ્દા વોધોડ્ઝયત્શોડ્ય શુરછો વાષ્યતાં વચર્‌'॥ 
તિઇત્વશાનતત્વાયેશવા વોષેન મારિતાઃ । 
ત મીતિર્વોષયંશ્રાઝ્ા વીર્તિઃ પત્યુત તસ્ય તેઃ ૨૮૨ 
ય ળ્વમતિસૂરેળ વોધેન ન વિયુસ્યતે | 
પ્રવરવા વા નિવસ્યા વા હેદારિમતવાશય જિં ૨૮૨ 
શબ્દાથે-સ્તાનને ખાધ કરવા માટે માયા સમર્થ 
નથી તેમ માયાનાં કાર્ય પણુ સમર્શ નથી; કેમકે 
તત્ત્વબાધને। નિશ્ચય થતી વેળાએ જ તે ખન્ને મડદા 
જેવાં થઈ પડ્યાં છે. નાશ થચેલાં માયાનાં કાર્યો 
ઇંદ્રિચાથી નેવામાં આવે છે, પણુ તેથી જ્ઞાનને 
નાશ થઈ શડતો નથી. જે જીવતો ઊંદર ખીલાડાને 
હુંણી શક્તો નથી, તો પછી મરણુ પામેલો ઊંદર 
ખીલાડાને કેમ હુણ? જે પુરુષ પાશુપતાસ્થી વિંધાયા 
છતાં પણુ મરણુ પાસ્યેો! નહિ, તે કળ વિનાના 
થોાથાંથી વ્યથિત અએંગવાળા થઇને નાશ પામશે 
એમાં પ્રમાણુ શું? જે સ્તાન પ્રથમ ખહુ બહુ પ્રકાર- 
નાં અવિદ્યાનાં કા્યોંથી વૃદ્ધિ પામતી અવિદ્યાની 
સાથે યુદ્ધ કરીને વિજય પાસ્યું છે તે જ્ઞાન, અતિ 
દૃઢ થવા પછી કરેસ નાશ પામશે? જ્ઞાને ફેકી દીધેલા 
અજ્ઞાન અને તેનાં કાર્યોનાં સુડઢાં ભલે પડ્યાં રહે, 
જ્ઞાનજ્પી ચક્રવર્તી રાજાને તેનો જરાએ જ્ય નથી; 
પરંતુ એ માયા અને તેનાં કાર્યોનાં સુડઢાંથી ચક- 


૩૨૬ 


પુરુષ અતિશર એવા જ્ઞાનથી સંપન્ન છે તે પુરુષને 
દેડુ આદિમાં રહેલી પ્રવૃત્તિથી પણુ શું અને નિવૃ- 
ત્તિથી પણુ શું? ૨૭૮-૨૮૩ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-બીન પ્રમાણથી જ્ઞાનના નાશ નહિ થાય 
એ તો ઠીક, પણુ માયાથી અથવા માયાનાં કાર્ય, 
કર્ત્તાપણાં અને ભાક્તાપણાંના અપષ્યાસથી તેને! નાશ 
થશે; વખતે માયા વિચિત્ર વેશે હાજર થઇને મનાવશે. 

ઝુસ્-મનાવે કેમ? જેમ ર્‌ાત્રિ અને રાત્રિનાં કાર્ય 
અંધકારતે નાશ કર્યા વિના સૂર્ય ઉદય પામતો! નથી, 
તેમ માયા અનેમાયાનાં કાર્ય કર્ત્તાપણાં આદિનાં અષ્યા- 
સને! નાશ કર્યા વિના જ્ઞાન ઉત્પન્ન જ થતું નથી. જ્ઞાન 
થવાથી માયા અને માયાનાં કાર્યનો તે! પહેલે જ ઝપાટે 
નાશ થાય છે. માટે, જેમ રાત્રિ અને રાત્રિનું કાર્ય 
સૂર્યના નાશ કરી શકતાં નથી, તેમ માયા અને માયાનાં 
કર્મો સાનને નાશ કરી શકતાં નથી. ૨૭૮ 

શિષ્ય-ત્તાન થયાથી માયાને નાશ થાય છે, તોપણુ 
તેનાં કાયોનો નાશ થતો જણાતો! નથી; કેમકે જ્ઞાન 
થયે સતે માયાનાં કાર્યો નજરે પડે છે, તેથી માયાનાં 
કાયોંથી જ્ઞાનનો નાશ થશે. 

ગુજ્-માયાનાં કાર્યો નજરે આવતાં હોય તો ભલે 
આવે, પરંતુ માનથી તેતો નાશ થયો છે; અતે વળી 
તેનાં ઉપાદાન કાર્ણુ માયાને। નાશ તું સ્વીકારે છે, 
તેથી “અવિધાનાં કાયૉનેો પણુ નાશ થયે! છે,' એ તારે 
સ્વીકારવું પડશે. કેમકે, “ઉપાદાન કારણુનો નાશ થવાથી 
ઉપાદેયનેો પણુ નાશ થાય છે,' એવે ન્યાય છે. જેમકે, 


ઘટાદિ મૃત્તિકાનાં કાર્યોનું ઉપાદન કાર્‌ણુ મૃત્તિકા છે, તે. 


મૃત્તિકાના નાશ થવાથી મૃત્તિકાનાં કાર્યોના પણુ નાશ 
થાય છે; તેમ જ અવિધા, અથવા માયા ઉપાદાન કારણુ 
છે, અને અહંકાર આદિ તેનાં કાર્યો છે, તેથી જ્ઞાનના 
પ્રતાપથી નાશ પામેલાં માયાનાં કાર્યો, માયાનો નાશ 
થયા પછી જ્ઞાનનો નાશ કેમ કરી શકે? 

શિષ્ય-અવિધાનાં કાર્યો ભલે મુવા જેવાં પક્યાં, 
તા પણુ તે નજરે આવે છે, તેથી જાનતે। નાશ કરરૈ જ. 

ગુજ્-ર મૂઢ! રે જીદ્દી જિજ્ઞાસુ! જે નાશ પામેલો 
નજરે આવતો હોય તે નાશ કરી શક્તો નથી, એ 
તું કેમ જણુતો નથી? દાખલા તરીકે, જીવતો ઊંદર્‌ 
ખીલાડાને કનડી શકતો નથી, તો પછી મરણુ પામેલે। 
ઊંદર, માં આગળ પડેલે। હોય તેો।પણુ, ખીલાડાને 
નાશ કેમ કરી શક્રે( તેમ જ ન નાશ પામેલાં માયાનાં 
કાર્યો સાનને નાશ કરી શકતાં નથી; સારે નાશ થયેલાં 
માયાનાં કાર્યો, નજરે આવતાં હોય તેોપણુ, સાનને 
નાશ કેમ ફરી શકે? ૨૭૯ 


શ્રી પંચદશી 
વર્તી જ્ાનેશ્વરની તો કીર્તિ જ છે, આ પ્રમાણે જે 


[ પ્રકરણ 


જે પુરુષ શ્રિવર્નાં પારાપતારઅથી મરણુ પામ્યો નહિ, 
તે પુરષ લોહાનાં ફળાં વિના કેવલ લાકડીના કટકારૂપ 
થેોથાંથી મરણુ પામશે કે? તેમ જ જે જ્ઞાન, માયા 
જત્રતી હેય છે યારે પણુ, નાશ પામતું નથી તે જ 
સતાન, મરીને સ્મશાનમાં ભસ્મ થયેલાં છે જેનાં કાર્યો 
એવી માયાથી કેમ નાશ પામે? “મરણુ પામેલી માયાનાં 
કાર્યો જ્ઞાનનો નાશ કરે છે,' એમ કહેવું એ તે, “મરેલે। 
ઊંદર્‌ ખીલાડીને મારે છે,' એમ કહેવા ખર્‌ાખર છે. 
જેમ કેદ પકડાયલૈી માણુસ પીડા કરી શકતે! નથી, 
જેમ મરેલો મારી શકતો નથી, તેમ જ મરી ગયેલી 
માયાનાં કાર્યો તાતનો નાશ કરી શકતાં નથી. ૨૮૦ 

પ્રમાતાપણું, ભોાક્તાપણું, કર્ત્તાપણું ઈસાદિ માયાના 
સીપાઈઓ છે. તે સીપાઇઓથી બલવાન્‌ થયેલી માયાની 
સાથે રાત ને દહાડો યુદ્ધ કરીને જ્ઞાને જય મેળવ્યે 
છે, અને તે માયાને નસાડી મૂકી છે, અને મોઢાં થયેલાં 
વૃક્ષની પેઠે નિરંતર અભ્યાસ કરવાથી ત્તાનસિહનું બળ 
અતિ દઢ થઈ ગયું છે, ચારે એ માયાના મરણુ પામ- 
વાથી નિર્બલ થઈ પડેલાં તેનાં સીપાઈસપરાંએ, અતિ 
ખલવાન્‌ સિહને નાશ કેમ કરી શ્રકે? જેમ પાશુ- 
પતાસ્ત્રથી વિધાયા છતાં પણુ ન મરણુ પામેલે। પુસ્ષ, 
લોઢાના કૂણા વિનાનાં કેવલ થોથાંથી મરણુ પામતો 
નથી, તેમ પોતાના સીપાઇની સહાયતાથી ૬હ્દિ પામેલી 
માયાથી નાશ ન પામેલું જ્ઞાન, માયાની નિભૃત્તિ થવાથી 
નિર।ાધાર્‌ થઈ પડેલાં તેનાં કાર્યોથી, કેમ નાશ પામે ? ૨૮૧ 

જેમ કોઈ ચક્રવર્તી રાજન પોતાના શત્રુઓને! નાશ કરે, 
ને તેના સીપાઇઓનાં મુડદાંએ અહીંયાં તહોંયાં રઝળતા 
પડ્યાં હોય તેથી ચક્રવર્તી રાન્નને કોઈ નાતના ભય 
થતો નથી, પણુ ઉલટું તે તેની કીતિમાં વધાર્‌। કરનાર 
થઈ પડે છે; તેમ સ્તાનરૂપી ચક્રવર્તી રાળજ્નએ અજ્ઞાન 
અને માયાનાં કાર્યોરૂપી પોતાના શત્રુઓનો નાશ કર્યો 
છે ને તેઓ ચત્તાપાટ ધૂળ ચાટતા પડેલા છે તેવા મુડદાં 
જેવા માયાના સીપાઇએ ભલે પડ્યા પશ્યા નજરે પડે, 
તેથી કાંઈ જ્તાનેશ્વરને ભય થશે નહિ, પણુ તેમાં તો સાન- 
સિહતની કીતિજ છે. ર૮૨ 

શિષ્ય-માયાનાં કાર્યો ત્તાનના નાશ ન કરી શકે 
તો હેરકત નહિ, પણુ તેથી સિદ્ધ શું થયું ? 

ગુજ્-શતઞુનો જે નાશ કરે તે શૂર્‌ કહેવાય છે. માયા 
અને તેનાં કાર્યો તાનનાં શગુ છે, તેનો નાશ જ્તાન કરે 
છે, તેથી તાન અતિશૂર છે. જાન તે બ્રહ્મ અને આત્માની 
એકતાનું જે જ્ઞાન તેજ; ખીજું નહિ. “5 ત્તાનને। વિયોગ, 
જે પુર્ષને થતે। નથી, તે મુમુક્ષુ પુસ્ષને પ્રભત્તિથી અથવા 
નિજૃત્તિથી શી પીડા છે? કારણુ કે, તે મુમુક્ષુ પુરુષને 
દેહાદિકથી આત્માના જૂડાપણુનું સાન હોય છે, અને 
તેથી ભ્રરૃત્તિ અને નિજત્તિ દેઠઠાદિકમાં છે, પણુ આત્મામાં 


૭ સું] 


નથી,' એવે તેને નિશ્રય હેય છે. તેથી તેને પ્રશૃત્તિમાં 
3 નિભ્ત્તિમાં આગ્રહ જ નથી. ૨૮૩ 
અવતરણિકા-શિષ્ય કહે છે કરે, પ્રવૃત્તિમાં તે 
અજ્ઞાનીને પણુ આગહે નથી; તેપરથી ચુરુ કહે છે. 
૧: સાવાપ્રજે ન્યાથ્યો યોષદ્દીનશ્ય શવેથા । 
સ્મ વાડ્વવર્માય યતિતચ્યં યતો સમિ; ૨૮૪ 
શખ્દાર્થ-તોપણુ અન્તાનીએ પ્રવૃત્તિમાં આગ્રહ 
સર્વથા રાખવો જોઈએ; કારણુ કે, મતુષ્યોએ સ્વગ- 
માટે અથવા અપવર્ગે (મોક્ષ) માટે યત્ન ડરવે 
જે. ૨૮૪ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 
શિષ્ય-યારે જ્ઞાનીની પેઠે અન્તાનીને પણુ પ્રત્તિમાં 
ખાત્રહુ રાખવે। યોગ્ય નથી. 
ઝુશ્-અન્તાનીએ પ્રજૃત્તિમાં આગ્રહ રાખવે। જજરને છે, 
શિષ્ય-તેતું કારણુ શું ? 
ગુર-પ્રાણીએ મતુષ્યદેહ ધારણુ કરી, સ્વ્ડ માટે 
અથવા મોક્ષ માટે પ્રયત્ત કરવો જેઇએ; કેમકે મતુ- 
ષ્યદેહુ વારંવાર આવતે! નથી. વળી મતુષ્ય લેક કરતાં 
સ્વર્ગલોક ઉત્તમ છે, અને સ્વર્ડ કરતાં પણુ મોક્ષ ઉત્તમ 
છે; તેથી દરેકે પોતાની શક્તિ પ્રમાણું પ્રયત્ન કરવે।. 
જે મોક્ષના અધિકારી ન હોય તેવા જીવે સ્વર્ગાદિ લેક 
માટે પ્રણૃત્તિમાં પ્રયત્ન કરવો, અને જે મોક્ષના અધિકારી 
હોય તે પુરષોાએ મોક્ષ માટે પ્રયત્ન કર્‌વે।, પણુ પ્રભત્તિમાં 
અથવા નિવૃત્તિમાં આમ્રહ રાખવે। નહિ. ૨૮૪ 
અવતર્ણિકા-જ્ઞાનીને પ્રવૃત્તિમાં આગ્રહુ કરવો 
ન જોઈએ તે ખરું છે, પણુ કર્મની મધ્યમાં રહેતા 
જ્ાનીએ શું કરવું તે કહે છે. 
વિદ્દાંગૅસારશાં મધ્યે લિછઠેસફનુરોષતઃ | 
વાયૅેનમનસા વાચા ૧રોલ્ચેવાસિજા! ત્રિયા$ ૨૮૦ 
"ય મધ્વે યુઝુસ્તૂનાં થરા લેસર પુનઃ । 
શોષાયૈયાં ગ્રિત્યા; લવો ટ્ષયર્ત્વનતુ સ્વવણ્‌ ૨૮૬ 
ઝવિટ્ટ્નુશારેળ ગૃસિયુર્સ્ય યુગ્યતે । 
સસનંધયાનુલારેળ વલેતે તસ્મિતા યતઃ ॥૨૮૭ ॥ 
અષિસિરાદો વા થાજેન સ્વવિતા તા | 
ન છિશ્નાતિ ન જીવ્યેત થાઇ મત્યુલ જાળયેત્‌ ૨૮૮ 
વિહત સ્તુયમાનો વા વિદ્દાનશેને નિંટ્તિ । 
નશોલિ વિંતુતેયાં ર્વાયયા યોષશ્સયાચરેત્‌ ૨૮૨ 
ચેાયે નટનેનાત્ર થુર્ષતે વાયેમેવ સત્‌ | 
ઝતરશોપાેવાન્યરાયેપરત્યત્ર તટ ॥૨૨૦।। 


તૃસિદીપ 


૩ફ્‌૭ 





ભા કી રાના કમતા) 


મધ્યમાં રહેતો હાય તો, તેએના (કર્મીના) અતુ- 
સરણુથી કાયાએ કરીને, મને કરીને અને વાણીએ 
કરીને સંપૂર્ણ ફ્રિયાએ કરે જ છે, અને એ જ્યારે 
જિજ્તાસુએના મધ્યમાં રહે છે યારે એ જિસ્ાસુએ ને 
સાન થવા માટે તેને અનુયૂળ થઇને, સર્વ ક્રિયાઓમાં 
દોષ ખતાવી, તેણ પંડે પણુ સર્વ કમોંને તજી દેવાં, 
મગમેમ જ્ઞાનીનું આચરણુ અન્ઞાનીને અતુસરતું હોય 
છે તે યોગ્ય છે. કારણુ કે, ધાવણા। બાળકને અનુસરી- 
ને જ તેને પિતા વર્તે છે. જેમ પિતા, બાલકે તિર- 
સ્કાર કીધો હાય કે માર્યો હાય ત્યારે દુઃખ પામતો 
નથી તેમ કે।પે કરતો નથી, પણુ ઉલટો ખાલકને 
લાડ લડાવે છે; તેમ અજ્તાનીઓ નિંદા કરે અથવા 
સ્તુતિ કરે, પરંતુ જ્ઞાની તેઓની નિંદાએ કરતે નથી, 
તેમ સ્તુતિએ કરતો નથી, પરંતુ તેઓને જે પ્રકારે 
જ્ઞાન થાય તે પ્રકારે જ વર્તે છે; કારણુ કે જે આચ- 
રણુથી આ લેકમાં અન્ઞાની ખ્રહ્માજ્ઞાનને જાણે, તેવાં 
આચરણે। જ્ઞાનીએ કરવાની જસ્ર છે, તેથી જ્ઞાનીને, 
અજ્ઞાનીને પ્રબોધવા શિવાય અન્ય કંઈ પણુ કલવ્ય 
આ લે।કકમાં નથી જ. ૨૮૫-૨૯૦ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણુ 

, શિષ્ય-ત્તાનીએ પ્રનૃત્તિમાં આગ્રહ રાખવે। નહિ પણુ 
સાની કર્મીએની સાથે રહેતે હોય તે। તેણે શું કરવું? 

શુજ્ન-જે જ્ઞાતી કર્મીઓના મધ્યમાં રહેતો હેય તે 
તેણુ કર્મીઓને અતુસરીને કાયા, વાચા અને મનથી 
સંપૂર્ણ ક્રિયાએ કરવી અને અજ્તાની(કર્મી)ઓને કર્મમાં 
પ્રશ્ત્ત કરવા, પણુ કર્મીઓને કર્મ કરતાં અટકાવવા 


નહિ. આ વિષયમાં શ્રીકૃષ્ણુ પરમાત્માએ પણુ ભગવદ્- 


ગીતાના ત્રી”ન અધ્યાયમાં કહ્યું છેઃ-- 


ન શટ્િમેય્‌ં ઝનચેટ્શાનાં વર્મતમિનાથ । 
ગઝોથયેલ્લવયમોળિ વિટ્ાન્યુ₹: લમાચરન્‌ | 
“કર્મમાં જ દઢ વિશ્વાસ કરનાર અન્તાનીઓની ખુદ્ધિમાં 

ભેદ પેદા કરવો નહિ, પણુ વિઠ્દાને યુકિતિથી વર્તી સર્વ 
કર્મનું અવુમાદન કરી, તે આચરવાં.' હવે જ્ઞાની તો 
કર્મ સમજીને થજે છે, પણુ મૂ્ખાઓ તે દેખાદેખી 
ખાચરે છે; તેથી જ્ઞાની જે કર્મીનાં મંડળમાં રહેતો 
હોય તો તેને યુકિતિથી વતેવું બેધ્એ, ને તેવા અનજ્ઞાની- 
ઓને કર્મ કરવા દેવાં, ને તેમાં ઉત્તેજન પણુ આપવું; 
પણુ તેઓ કર્મ કરતાં અટકે એવાં આચરણુ કદી 
કર્વાં નહિ, તેમ તેવો ઉપદેશ પણુ કરવો! નહિ; કેમકે 
જીવને સ્વભ્નાવ જ એવે છે કે સર્વ બંધન વા નિયમમાંથી 
હૂટી, સ્વચ્છંદી થવું, ને સર્વ ભૂલી જવું, ૨૮૫ 


૩૨૮ 


શિષ્ય-ત્તાનીને નિજૃત્તિમાં પણુ આત્રહ રાખવાને 
નથી, યારે સાની જે જિજ્તાસુઓની સાથે રહેતો હોય 
યારે તેણે કેમ વર્તવું ? ી 

ગુજ્ે-જ્યારે જ્ઞાની જિત્તાસુઓની સાથે રહેતે! હોય 
યારે તેણે, જિત્તાસુઓઆને બોધ થવા માટે, સંપૂર્ણ ક્રિયા- 
એમાં દૂષણુ બતાવતું, ને પોતે પણુ સર્વ ક્રિયાઓને લાગ 
કર્વે।. જ્તાનીને તો કાંઈ પણુ કરવાતું કે મેળવવાનું નથી, 
"જુ .જેથી તેને કર્મ કરવાં પઠે; તેમ ત્તાતીને કર્મો ન 
કરવાથી પાપે લાગતું નથી; કર્મ કરવામાં કે ન કરવામાં 
સાની ઉપર શાસ્ર કે ખીન કોઇની આત્તા ચાલી શકતી 
નથી; કર્મો કરવાં કે ન કરવાં તે જ્તાતીને તો સમાન જ છે; 
પણુ ને જ્ઞાની કર્મીઓની સાથે રહેતો હોય તે તેઓને 
કર્મ કરાવવા માટે, તેણે પણુ શાસ પ્રમાણે કમૉં કરવાં; 
પણુ ને તે જ્ઞાની જિજ્ઞાસુઓઆની સાથે રહેતો હેય તો, 
તેઓને બહમાજ્ઞાન થવા માટે, સર્વ કર્મોમાં દૂષણુ બતાવી, 
પોતે પણુ કર્મોનો યાગ કરવો. તેવી વેળાએ તે કર્મોનું 
સેવન ફરે તો, જેઓને બહ્મજ્ઞાન કરાવવું છે તે થઈ 
શકે નહિ. ર૮૬ 


શિષ્ય-ગ્તાની અજ્ઞાનીઓમાં રહે તો સર્વ કર્મો કરે, 
તે જિત્તાસુઓમાં રહે તે કર્મોના યાગ કરે, એવી રીતે 
અવ્યવસ્થિત આચરણુ કેમ કરે? 

ગુજ્-જ્ઞાની દયાળુ હોય છે, અને અનજ્ઞાનીપર્‌ દયા 
કર્વી એ તેને! ધર્મ છે; કેમક્રે ઉપદેશ વિના અનજ્ઞાની- 
એપતું અજ્ઞાન દૂર થતું નથી, ને અન્તાન દૂર્‌ થયા વિના 
જન્મમરણુરૂપ સંસારતું દુ:ખ મટતું નથી. તેથી અન્ઞા- 
નીઓ ઉપર દયા કરી, તેને અનુસારે તે વર્તે છે, અને 
તેમ વતેવું એ તેને ધર્મ છે. 

શિષ્ય-ગ્તાની અજ્તાનીને અનુસારે વર્તે છે એમાં 
કાંઈ દૃણાંત છે? 

સિદ્ધાંતિ-ડા. જેમ ખાલકને। પિતા, અજ્ઞાન ખાલકને 
પ્રસત રાખવા સારુ, તેની ઉપર્‌ દયા કરી, તેની ઇચ્છા 
પ્રમાણે વર્તે છે. એટલે બાલક નાચવાનું કહે તે! તેનો 
પિતા નાચે છે, ગાવાનું કહે તો ગાય છે, તાલ બજનવવાતું 
કહે તો તાલ ખળવે છે, અને રડવાનું કહે તે! રડે છે, તે જ 
પ્રમાણે નાની અન્તાની સાથે વર્તે છે. ર૮૭ 


શિષ્ય-ખાલકને। પિતા બાલકને 'કેવી રીતે અતુસરે છે? 

ગઝુર-જ્યારે બાલક પિતાને તિરસ્કાર કરે, અના- 
દર્‌ કરે, મૂછે તાણુ છે અથવા તે! ઢીંકા મારે છે, યારે 
તેનો પિતા મનમાં માઠું માનતો નથી, કે દુ:ખ પામતો 
નથી, તેમ બાલક ઉપર ચુસ્સે। પણુ કરતે! નથી, પરંતુ 
બાલકને વિશેષ લાડ લડાવે છે; તેમ જ્ઞાતી પણુ અન્તાની 
સાથે માયાથી વતે છે. ૨૮૮ 

શિષ્ય-સ્તાની અજ્ઞાનીઓને કેવી રીતે અનુસરે છે? 

ગુશ-અન્તાનીઓ જ્ઞાનીની સ્તુતિ ફરે અથવા નિંદા 


શ્રી પંચઠશી 


[ પ્રકર્‌ણુ 


કરે, પણુ જ્ઞાની તા તેઓની સ્તુતિ પણુ કરતે! નથી, 
તેમ નિંદાએ કરતો નથી, 

શિષ્ય-યારે જ્ઞાની રું કરે છે? 

ગુસ-ત્તાની, અજ્તાનીઓએ કરેલી નિંદા વા સ્તુતિ- 
પર્‌ મન દેતો નથી; પરંતુ જેવી રીતે તેઓને જ્ઞાન 
થાય તેવી રીતે વર્તે છે. જેમ પિતા ખાલકને પ્રસન્ન 
રાખવા માટે તેને અતુસરે છે, તેમ જ્તાની અજ્તાનીઓને 
સાન થવા માટે તેને અનુસરે છે. ૨૮૯ 

શિષ્ય-અન્તાનીને જ્ઞાન થાય તેવી રીતે આચરણુ 
કરવામાં જ્ઞાનીને શું પ્રયોજન છે? 

ગુસ-બહાસ્ાનને ઉપદેશ' કરી, અજ્તાતીઓનું કલ્યાણુ 
કરવું એ જ્તાનીનું કતેવ્ય છે, ને એ જ તેને પ્રયોજન છે. 

શિષ્ય-ન્યારે અન્ઞાનીને ખાધ ઉત્પત્ત કરવો એજ 
સાનીનું કર્તન્ય છે, યારે જ્ઞાનીને અન્ય કતેવ્યને। પ્રસંગ 
પણુ પ્રાતત થશે; કેમકે, સાતીએ અમુક કાર્ય કરવું ને 
અમુક ન કરવું તેમાં કાંઈ પ્રમાણુ નથી. 

ઝુજ્-જ્ઞાનીને અન્ય કતેવ્યના પ્રસંગ પ્રામ થતો નથી; 
કારણુ કે, અન્ઞાનીઓને બોધ કર્યા વિના ખીજીં કાંઈ 
પણુ જ્ઞાનીને આલેકમાં કે પર્લે।કમાં કર્તબ્ય નથી. 
તેથી જેવી રીતે અન્તાનીને બોધ થાય તેવી રીતે જ્ઞાની 
આચરણુ કરે છે. 

શિષ્ય-જ્યારે જ્ઞાનીને અન્તાનીને બાધ કર્વારૂપ 
કર્તવ્ય છે, યારે જ્ઞાની કૃતમૃત્ય કેમ કહેવાય? અને તેથી 
અગાડી કહેલા (૨૬૬) શ્લોકમાં વિરોધ આવશે, કેમકે 
તેમાં જય જસમ । કર્તવ્ય કર્યું' એમ કહ્યું છે, તેના 
શું અર્થ થશે? ર 

જીુજ્-સાની કોઇની આજ્ઞાથી ઉપદેશ કરતે! નથી, 
તેમ પોતાનાં કર્તવ્યની અપૂણુતા સમજને પણુ ઉપદેશ 
કરતો નથી, તેમ તેનાં કતેન્યની અપૂણુતા પણુ નથી; 
પરંતુ જે જ્તાની ઉપદેશ ન કરે તો મોક્ષપંથે કેઈ પડે જ 
નહિ, ને મોક્ષમાર્ગના ઉચ્છેદ થઈ ન્તય, સર્વ આત્મ- 
શાસ્રો। નિષ્ફળ થઈ જય, અને કેઈ પણુ અન્તાનીનો ઉદ્ધાર 
થાય નહિ. એટલા જ માટે, જ્ઞાની દયાદદ્ટિએ જેઈ, 
અનાનીઓને નસ્તાન થાય તેવી રીતે આચરણુ કરે છે, 
અને તેવો જ ઉપદેશ કરૅ છે. તેથી તેની કૃતકૃયતામાં 
ન્યૂનતા આવતી નથી, તેમ જ આગળ કહેલા(૨૬૬ મા 
શ્લોક)માં વિરોધ પણુ આવતો નથી. ર૯૦ 


ઉસિતું સ્વરૂપ 
ગવતર્ણિકા-ગુરુ અહીં સૂધી કહેલા વિષયનું 
તાત્પર્ય કહીને જ્ઞાનીને કેવી તૃત્તિ થાય છે તે કહે છે. 
જુતજ્નત્યતયા રપઃ પાપ્માવજ્તયા પુનઃ । . 
તૃપ્યેવે સ્વમનસા મન્યતેડ્લી સિરસરથ્‌ ૨૨૨ 


સું] 


પન્યોડદં ધન્યોડ% સિરત્ય સ્વાલ્માનમંગ્રલા વેશ્ઞિ | 
ઘન્યોડં ઘન્યોડદં ત્રજ્ઞાનટો વિમાલિ મેસ્વદથ્‌ ૨૨૨ 
ઘન્યોડફં ધન્યોડદ છુ!લ સાંસારિવો ન વીક્ષ્ય । 
ઘન્યોડફં ધન્યોડફં સ્વસ્યાક્ષાન ઘણાયિલં જવિ ૨૨૨ 
પન્યોડ૬ં પન્યોડરં જતૈદર્ષ તે ન વિષે વિચત | 
પન્યોડદં ષન્યોડદં પ્રાક્ષવ્વ સવેમય સંપશસ્‌ ૨૨૪ 
પન્યોડ૬ં ષન્યો5દં ઇત્ેષે જોપભા મવેછોવે । 
ઘન્યોડદં ઘન્યોડદં ધન્યો ધન્ય! પુન! ઘુનધેન્વ; ૨૨૧ 
અદ્દો પુળ્વમદ્રો પુખ્વં જ્લિર્ત વિત રટય્‌ | 
અર્થ પુળ્યદ્ય સસરો વયમદો વયમ્‌ ।। ૨૨૬ ॥। 

શખ્દાર્થ-હું કરવાનું કરી ચૂકેચોા છું અને પામ- 
વાનું પામી ચૂકયો છું, એવી રીતે જ્ઞાની પોતાના 
મનથી તૃસ્તિ પામતો સતો, નિરંતર માને છે કે, હું 
ધન્ય છું, હું ધન્ય છું, હું નિત્ય મારા આત્માને સાક્ષાત 
જાણું છું; હું ધન્ય છું, હું ધન્ય છું, મને બ્રહ્ાનંદ 
સ્પષ્ટ સ્કુરે છે; હું ધન્ય છું, હું ધન્ય છું, કેમકે આજ 
હું સાંસારિક દુઃખ નજરે જોતો નથી; હું ધન્ય છું, 
હું ધન્ય છું, કારણુ કે મારું અજ્ઞાન ક્યાંય પણુ 
પલાયન કરી ગયું છે; હું ધન્ય છું; હું ષન્ય છું, 
કારણુ કે મારે કાંઈ પણુ કવેવ્ય રહ્યું નથી; હું ધન્ય 
છું, હું ધન્ય છું, કારણુ કે મને મળવા ચેાગ્ય સવે 
આજ મળ્યું છે; હું ધન્ય છું, હું ધન્ય છું, કારણુ 
જું લોકમાં મારી તૃપ્તિની ફરેણુ ઉપમા થાય? હું 
અન્ય છુ; હુ પ્રન્ય છું, હું ધન્ય, ધન્ય અને વારંવાર 
ધન્ય છું. અહા પુણ્ય | અહે પુણ્ય | તે ફૂલ્યું અને 
દહ રીતે ફૂલ્યું. અ પુણ્યની સંપત્તિથી અસે અહે 
છીએ, અસે અહા છીએ! ૨૯૧-૨૯૬ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવર્‌ણુ 

હૈ શિષ્ય | એ જ્ઞાની ગૃતકૃલપણાંથી સંતોષ પામે છે, 
અને વળી પ્રાપપ્રાપ્પપણાંથી તૃસ હોય છે, એટલા જ 
સાટે તે જ્ઞાની પોતાનાં મનમાં પર્‌મ સંતોષ પામી 
રહે છે. ૨૯૧ 

શિષ્ય-ન્તાન થયા પછી જ્તાની પોતાનાં મનમાં કેવી 
રીતે સંતોષ માને છે તે કૃપા કરી કહે. 

ગુજ્ન-તે હમેશાં રટે છે કે, “હું ધન્ય છું, હું ધન્ય 
'છું; ફારણુ કે, મારું સ્વરૂપ કે જે દેશ, કાલ અને 
વસ્તુના પરિચ્છેદથી રહિત છે, એટલે નિલ છે અને 
મ્રલગાત્મ સ્વસ્પ છે, તેને હું સાક્ષાત્‌ નણું છું. 
આવે સંતોષ જ્તાનીને આત્મજ્ઞાનના લાભથી થાય છે. 
વળી તે કહે છે ક, “હું ધન્ય છું, હું ધન્ય છું; કેમકે મને 

જર 


તૃકિદીપ 


૩૨૯ 
થહારૂપ આનંદ સ્પણ સ્જરે છે.:'' આવે સંતોષ, ત્ાનીને 
આત્મજ્ઞાનનાં ફલ બહ્યાનંદના લાભથી થાય છે. ર૯૨ 

વળી તે માને છે કે, “હું ધન્ય છું, હું ધન્ય છું, 
કારણુ કે, આ સત્તાની અવસ્થામાં દુઃખરૂપ સંસાર્‌ મારા 
જેવામાં આવતો નથી.' 

શિષ્ય-દુઃખરૂપ સંસાર જ્તાનીના નેવામાં કેમ 
નથી આવતો ? 

ગુજ્-જ્ઞાનીનો નિશ્ચય છે કે, “અનેક કર્મવાસનાના 
જાળરૂપ મારં અજ્ઞાન કયાંય પણુ નષ્ટ થયું તેથી દુઃખ- 
રૂપ સંસાર જેવામાં આવતે! નથી.' રે શિષ્ય! એ 
સંસારતું કાર્ણુ અજ્ઞાન છે; અન્નાનનો નાશ થવાથી, 
એટલે કારણુનો નાશ થવાથી કાર્યને નાશ થાય છે, 
એ ન્યાયથી, સંસાર પણુ નટ થાય છે. દુઃખરૂપ સંસારની 
પ્રતીતિ થવી, અજ્ઞાનનો સદ્ભાવ થવે।, ઇયાદિ જ્ઞાનીને 
પાછાં પાડનાર્‌ાં છે. તેની નિદૃત્તિ થવાથી જ્ઞાની પોતાના 
મનમાં ફકૃતાર્થતા માની સંતોષ પામે છે. ૨૯૩ 

વળી તે જણે છે કે, “મને આ લોક વા પરલે।કમાં 
કાઈ પણુ કર્તવ્ય નથી, તેથી હું ધન્ય છું; જે કાંઈ મળવા 
જેગ વસ્તુ છે, તે સર્વ મોક્ષ પ્રાસ થવાથી મને મળી ચુકી, 
તેથી પણુ હું ધન્ય છું.' કૃતફૃલતા અને પ્રાપ્પ્રાસબ્યતા 
અન્તાનની નિદૃત્તિનાં ફૂલ છે, અને ફેલની પ્રાપ્તિ થવાથી 
સાની પોતાનાં મનમાં ફૃતાર્થતા માને છે, સંતોષ 
પામે છે. ર૯૪ 

તે માને છે કે, “અમારી તૃપ્તિ સર્વથી ઉત્તમ છે. 
લોકમાં અમારી તૃપ્તિની કોઈ પણુ ઉપમા નથી, તેથી 
અમે કૃતાર્થ છીએ.' એવા સર્વોત્તમ સંતોપતું વર્ણન 
અવરિષ નથી, એમ ધારી ત્તાનતી પોતાને સ્૪રેલા 
સંતોષને જ દશાવવા માટે કહે છે કે, યાં હું જેઉં છું 
યાં હું ધન્ય છું, હું ધન્ય છું, હું વારંવાર ધન્ય છું, 
ધન્ય છું. ૨૯૫ 

“અમાર પુણ્ય સર્વથી ઉત્તમ છે; તે પુણ્ય અમને 
ફૂલ્યું, જેથી અમને મોક્ષ પ્રાતત થયો; એવું ઉત્તમ પુણ્ય 
મેળવવાથી અમે પણુ સર્વથી ઉત્તમ થયા છિયે.” તત્ત્ત- 
જાનની પ્રાસ્તિ, ખહમરૂપ આનંદની પ્રાપ્તિ, દુઃખરૂપ સંસાર- 
ની અપ્રતીતિ અને અજ્ઞાનની નિર્ભત્ત આદિનું મૂલ 
કારણુ પુણ્ય છે, કે જે પુણ્યના મહિમાથી ઇદી પ્રાપત 
અને અનિષ્ટની નિભ્રત્તિ થયેલી છે, તેથી તેં પુણ્યનું 
સ્મરણુ કરી, તાની પોતાનાં મતમાં પરમ સંતોષ 
પામે છે. ર૯૬ 

અવતરણિકા-આ તૃપ્તિદીપનાં શ્રવણુ, અભ્યાસ 
તથા અનુ્સંધાનનું કલ કેવું છે તે કહે છે. 


અદદ શાણવદ્ો શાજ્નમશે ગુરરદો 3૨0 । 
અદ શાનમશે કાનપણે છુભમશે છુશમ્‌ 1૨૨૭ 


જશદ્ીથમિમં સિર વેડુસર્શ શષ! | 
પલાનટ સિમઝતસે ર્ત સિતમ 1૨૨૮ 


શખ્દાર્થ-અહે (સફળ છે) આ શાસ | અહે 
(સફળ છે) આ શ્ાસ્ર| અહે (સફળ) ગુરુ 
અહે શુરુ | અહે જ્ઞાત | અહે જ્ઞાન ! અહે સુખ ! 
ખહે સુખ! જે મુમુક્ષુ પુસુપા આવા તૃપ્તિદીપતું 
નિદતર અતુસંધાન કર્યા કરે છે, તેએ। ખ્રહ્માનંદમાં 
મસ થઇને નિરંતર તૃક્તિતે પ્રાપ્ત થાય છે. ૨૯૭-૨૯૮ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવર્‌ણ 
હે શિષ્ય | અપરેક્ષ જ્તાતતું સાધત આ અધ્યાત્મ 
શ્ાગ્ર છે, તેથી એ જ શાસ્ર સફેળ ને સર્વોત્તમ છે; 


શ્રી પંચદશી 


| પ્રકરણું 


શાસ્રદ્દારા અપરેક્ષ જાતનો ઉપદેશ કરવાવાળા ગુરુ 
છે, માટે ગુર પણુ સફળ ને સર્વોત્તમ છે; અપરેક્ષ 
જ્ઞાતથી પર્‌મ સુખતી પ્રાપ્તિ થાય છે, માટે અપરેક્ષ 
જ્ઞાન પણુ સર્વોત્તમ છે, અને પરમ સુખ તિય છે, માટે 
પર્‌મ સુખ પણુ સર્વોત્તમ છે, ર૯૭ 


જે યુમુકુ એટલે શમાદિ સાધતસંપન્ન, પવિત્ર પ્રુદ્ધિ- 
વાળે, સર્વ રીતે યોગ્ય એવો ૪4, આ ઉપિદીપમાં 
કહેલા આવા ઉત્ૂછ્ સાનતું નિ ચિતત કર્યા કરે, 
અર્થાત્‌ એમાં દશવેલે બોધ હદયમાં તિત્ય ને નિશ 
ઠસાવતેો જાય તે ષહ્માતંદમાં લીત થઈ, નિરંતર તૃપ્ત 
અથવા સંતોષ પામી, ખ્રહ્માસૂપ થઈ રહે એવો અમારે 
નિશ્રય છે, ૨૯૮ 


ઇતિ શ્રીમદ્વિઘારણ્યસ્વામિવિરચિત પંચદશી વિષે ચન્દ્રકાન્ત વિવરણુસહિત 
તૃપ્તિદીપ તામતું સાતમું પ્રકરણુ સમાપ્ 


કિ તાકત... તૌ _ ક 
છ. નત 


ષ/ 


ડ્ર 
તત્લત્સ્રહ્ળે નમઃ 


શ્રીના 


પ્રકરણુ ૮ મું 
ફૂટસ્થછીપ 


બાાઇવ્ટુમ્ઝેબ્ઝેબ્ઝેજુમ લાન 


શરીરની બહાર તથા અંદર, બ્રહ્મા તથા ફુટસ્થથી ચિદાભાસના ભેદતું નિરૂપણુ 
રહની બહાર કૂટસ્થ અને ચિદાભાસનો ભેદ 
અવતરણિકા-ફૂટ-નિરવિકારી એરણુકસ્થ--રહેનાર; એરણુની માફક નિર્વિકારી રહેનાર તે ફૂટસ્થ. 
ફટ એવું લુહારની એરણૂનું નામ છે. એ એરણુપર ગસે તેટલા હ્થોડાના ઘાવ પડે, તેને ગમે તેમ 
હલાવે, ઝીંકે, તોપણુ તે જેવી ને તેવીજ રહે છે. લેમ જ એરણુપર સુવર્ણ, રુપું, ત્રાંખું, જસત, પીતલ, 
લે[હું વગેરેના ઘાટ ઘડવામાં આવે છે અને તેતે! સ્પર્શ થાય છે, તેમજ એ એરણુને તૈલાદિ ચિકણુ 
પદાર્શતો, માટી આદિને, તથા તપાવેલા પદ્ાાર્થતે સ્પર્શ થાય છે, પણુ તેને પોતાતે જરા પણુ વિકાર 
થતો નથી; પરન્તું તે નિવિંકારી જ રહે છે. તેમ બ્રહ્ઘા પણ્‌ ગમે તેવી માયા બનાવે અને ગસે તેવી 
ર્ટૃષણ્િએ રચે, પણુ તેને કશે! પણુ વિકાર થતો નથી, પણુ સદ્દા નિર્વિકાર જ રહે છે; તેથી એ ફૂટસ્થ 
કહેવાય છે. અને દીપ એટલે દીવો. જેમ દીવાથી અંધારામાં પડેલાં વઝન, પદ્ટાર્શ, પ્ર!ણી વગેરે જણાય 
છે; તેમ આ પ્રકરણુથી કૂટસ્થના સ્વરુપતું જ્ઞાન થાય છે, તેથી આ પ્રકરણુનું નામ ફૂટસ્થદીપ રાખ્યું છે. 
પ્રારંભના મંગળવચનમાં સુસુક્ષુઆના મોક્ષના હિત માટે, ખ્રહ્માત્મૈકત્વનું જ્ઞાન થવા માટે “યનું 
એ શખ્ટ્ટ તસ્યમદ્તિ એ મહાવાડ્યનેો છે, તે “ તું' એટલે ફે।ણુ તેના શોધન માટે, પ્રથમ “તું પદના 
લક્ષ્યાર્થભૂત કૂટસ્થને તથા “તું' પદના વાચ્યાર્શરૂપ ચિદાભાસને। ભેદ દર્શાવે છે. 
સાહિલ્યટીવિતે જુલે ર્પેળારિત્યરીત્તિવત્‌ | વૂટસ્થમાતિતો હેટ ધીસ્થગીવેન માસ્થતે ॥ ૨ ॥। 
શખ્દાર્થ-આકાશના સૂર્યથી પ્રકાશ પામતી ભીંતમાં, દધણુમાં પડીને પરાવતૈન પામેલાં સૂર્યનાં 
કિરણુ! જેમ પ્રકાશ કરે છે; તેમ ફૂટસ્થથી પ્રકાશતેો આ દેહ, બુદ્ધિમાં રહેલા જીવથી (ચિદાભાસથી) 
પ્રકાશ પામે છે. ૧ 











થન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

હે મુમુક્ષુ વત્સ ! હવે તતે હું નિવિકારી એવું બહમ 
સમજવું છું. આ પ્રકર્ણુમાં નિતિકારી ખાહાનું સ્વરૂપ 
સમજન્યું છે, તેથી આ પ્રકર્ણુનું તામ ફૂટસ્થદીપ છે. 
જેમ દીપ સર્વે પદાર્થોનો પ્રકાશ કરે છે, તેમ આ 
પ્રકરણુ રૂટસ્યની જ્યોતિ, પરમાનંદ જ્યોતિ બતાવે છે, 
તેથી જ એનું નામ 'ફૂટસ્થદીપ' રાખ્યું છે. મુમુક્ષુ 
પુરુષને મોક્ષનું મુખ્ય પ્રયોજન હોય છે. તે મોક્ષતું 
સાધન, બ્રહ્મ અને આત્માતી અભેદતાનું તાન છે. એ 
સતાન «ર્વ પદાર્થતું શોધન કરવાથી થાય છે, તે ત્વં 
પદાર્થના શોધન અર્થે શ્રી વિધાર્ણ્યસ્વામીએ ફૂટસ્થ- 


દીપ પ્રકટાવ્યો છે, જેમ અંધકારમાં પડૅલા પદાર્થના 
શોધન માટે દીવાની આવશ્યકતા છે, તેમ અવિધ્ારૂપી 
અંધકારમાં પડેલા પદાર્થના શેધતમાટે ફૂટસ્થદીપની 
આવશ્યકતા છે. 

ત્વં પદતા ખે અર્થ છેઃ એક લદ્યય અર્થ અને ખીન્ને 
વાચ્ય અર્થ, લક્ષણાતિએ જે અર્થને બોધ થાય તે લ્ય 
અર્થ છે, અને અભિધારૃત્તિએ જે અર્થતે। બાધ થાય છે તે 
વાચ્ય અર્થ છે. ત્વં પદને। લક્ય અર્થ ફૂટસ્થ છે, કારણુ કે 
ભાગત્યાગલક્ષણાએ કરીને ફૂટસ્થનો ખેોધ થાય છે, અને 
«વં પદને। વાચ્ય અર્થ જવ છે, કેમકે અભિધાભૃત્તિથી 
જીવનો ખાધ થાય છે. જે વ્યાપફ હોય તે સામાન્ય 


૩૭5૨ 


શ્રી પંચદશી 


પ્કર્ણુ 





કહેવાય છે, અને જે વ્યાપક ન હેય તે વિશેષ કહેવાય 
છે. ચૈતન્ય ખે પ્રકારનું છેઃ ફૂટસ્ય અને જીવ, ફૂટસ્થ 
વ્યાપક છે, માટે તે સામાન્ય ચૈતન્ય છે, અને જીવ વ્યાપક 
નથી તેથી તે વિશેષ ચેતન્ય છે; એ ખત્ને ચૈતન્ય 
પ્રકાશક છે. વળી શૂર્ય પણુ ખે છેઃ આકાશને ચૂર્ય, 
અને દર્પણુને। સૂર્ય. આકાશને સૂર્ય તો પ્રસિદ્ધ છે, જે 
આકાશમાં જેવામાં આવે છે. દર્પણુતે ચૂર્ય એટલે 
દર્પણુમાં પડેલું સૂર્યનું પ્રતિબિબ. આકાશના ચૂર્યની 
પ્રભા, ભીંત આદિ સર્વ સ્થલમાં પડે છે, તેથી તે સામાન્ય 
પ્રભા છે; પણુ દર્પણુના સૂર્યની પ્રભા તે! પરિમિત સ્થલમાં 
પડે છે, તેથી તે વિશેષ પ્રભા છે. એ પ્રમાણે પ્રભા 
પણુ ખે પ્રકાર્‌ની છેઃ સામાન્ય પ્રભા, અને વિશેષ પ્રભા. 
સામાન્ય પ્રભા તો પ્રસિદ્ધ છે, કે જે સર્વત્ર પડે છે; 
પણુ વિશેષ પ્રભા, દર્પણુમાંની સૂર્યતી પ્રભા, આકાશના 
સૂર્ય સામે દર્પણુ રાખવાથી, ભીંત આદિ સ્થલમાં સ્પછ્ટ 
જેવામાં આવે છે. હવે જેમ આકાશચૂર્ય સામાન્ય- 
જૂપપણુાથી ભીતને। પ્રકાશ કરે છે, અને દપેણુચૂર્ય 
વિશેષરૂપપણુથી ભીંતને પ્રકાશ કરે છે; એટલે ભીંતને 
પ્રકાશ કરવાવાળા, આકાશસૂર્ય અને દર્ષણુસૂર્ય એમ 
ખે સૂર્ય છે; તેમ ફૂટસ્થ, સામાન્યજૂપતાથી સ્થૂલ- 
દેહનો પ્રકાશ કરે છે, અતે જીવ વિશેષરૂપતાથી સ્થૂલ- 
દેહનો પ્રકાશ કરે છે. એટલે સ્થૂલદેઠને પ્રકાશ કરવા- 
વાળાં ફૂટસ્થ અને જીવ એવી રીતે ખન્તે ચૈતન્ય છે. 
તાત્પર્ય કે, જેમ ભ્રીંતનો પ્રકાશ કરવાવાળા સૂર્ય બે 
છે, અને તે ભિન્નભિન્ન છે; તેમ જ સ્થૂલશરીર્ને। મ્રકાશ 
કર્‌્વાવાળાં ચૈતન્ય પણુ ખે છે, અને તે ભિન્નભિન્ન છે. ૧ 
અવતર્‌ણિકા-જે સ્થળે દર્ષણુમાંથી પરાવર્તન 
પામેલી સૂયેની પ્રભા પડે છે, ત્યાં આકાશી સૂર્યની 
પ્રભા નદી જણાતી નથી, એમ શિષ્યે શંકા કરવાથી 
ગુરુ આકાશી સૂર્યની પ્રભાનો વિભાગ કરી દર્શાવે છે. 
ઝનેવર્પેળાડડહિત્યવીલ્ષીનાં વદુવંષિષુ । 
રત વ્યઝ્યતે તાતામમાનેડવિ 4વાશતે ।। ૨ ।। 
ચિજ્ામાસવિશ્િટાનાં તથાડ્નેવાષિયાયનો । 
સંધિ પિયામમાવેં ચ માવયન્માવેવિચ્યતાર્‌ ।૨।। 
શખ્દાર્થ-અનેક દપણુગત સૂર્યની પ્રભાએના 
ધણાસંધિભાગમાં (મધ્યભાગમાં) આકાશી સૂર્યની 
પ્રભા સપષ્ટ જણાય છે; અને તે દર્પણુગત સૂર્યની 
પ્રભાબએાના અભાવમાં પણુ આકાશગત સૂર્યની 
પ્રભા પ્રકાશે છે; તેમજ આ ફૂટસ્થ, ચિદ્દાભાસ- 
સહિત અનેક ખુદ્ધિએના સંધિને અને ખુદ્ધિએના 
અભાવને પ્રકાશે છે. તેને ચચિદાભાસ સહિત ખુદ્ધિ- 
વૃત્તિથી ભિજ્ન જાણવું ૨-૩ 
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શિષ્ય-એ આફાશસૂર્ટયતી પ્રભા કેવી છે ? ભીંતપર્‌ 
જણાતી દર્પણુસૂર્યની પ્રભાથી જૂદી આકાશસૂર્યતી પ્રભા 
પ્રતીત થતી નથી. 

જ્યારે ભીંતપર દશવીશ દર્પણુચૂર્યીતી પ્રભ્ાાઓ 
મંડલને આકારે નેવામાં આવે છે, લારે દર્ષણુસૂર્યની 
દશવીશ પ્રભાએના મધ્ય ભાગમાં રહેલી સામાન્ય 
પ્રકાશરૂપે જે પ્રભા જોવામાં આવે છે અને જે દર્પણુ- 
સૂર્યના આધારરૂપ છે, તે જ આકાશસૂર્યતી પ્રભા છે. 

શિષ્ય-એ આકાશસૂર્યતી પ્રભા સર્વત્ર વ્યાપક છે. 
દર્પણુસૂર્યતી પ્રભાના અભાવમાં પણુ એ પ્રભા સર્વત્ર 
પ્રકાશે છે, અને વળી દર્પેણુસૂર્યતી પ્રભાથી જૂદી પણુ છે. ૨ 

ગુર-હે શિષ્ય! એ સંબંધે યથાર્થ રીતે સમજવું છું 
તેપર્‌ લક્ષ દે. જેમ દશવીશ દર્પણુસૂર્યતી પ્રભાઓના 
સંધિઓના પ્રકાશથી અને દર્પણુમાં રહેલા સૂર્યના 
અભાવના પ્રકાશથી, આકાશીસૂર્યની પ્રભા છે એમ 
સિદ્ધ થાય છૈ; તેમ ચિદાભાસવાળી ખુદ્ધિઓના સંધિ- 
ઓને અતે બુદ્ધિઆના અભાવને ફૂટસ્થ એટલે સામા- 
ન્ય ચેતન પ્રકાશે છે તેથી ફૂટસ્થ્ર તેમનાથી ભિન્ન છે. 

જાત્રદવસ્થા અતે સ્વમાવસ્થામાં તે તે બુદ્ધિશત્તિએનતા 
સંધિઓને પ્રકાશ ફૂટસ્થજ ફરે છે, અને સુષુપ્તિ આદિ 
અવસ્થામાં ખુહ્દિૃત્તિઓતાો અભાવ હોય છે તેને 
પ્રકાશ પણુ ફૂટસ્થજ કરે છે, તેથી તે ફૂટસ્થ, ચિદા- 
ભાસ અને ખુદ્ધિશત્તિઆથી ભિન્ન છે. ી 

નજરે દેખાતો પદાર્થ ધટ છે એવી ભત્તિ વિર્‌ામી 
અતે પટ છે એવી ૬ંત્ત ઉત્પન્ન થઇ, તેનું નામ કાલજૃત્તિ 
સંધિ છે; અતે અંદરના ભાગમાં ઇચ્છારૃત્તિ વિરમ્યા પછી 
ખીજ કઇ નવી ૬ૃત્તિ જન્મતી નથી, તે વચ્ચેનો કાળ 
અવકાશનજૃત્તિસંધિ છે. એમજ સ્વમેમાં તથા સુષુધ્તિમાં 
એકને લય ને ખીજતા ઉદયના વચમાળાને। જે કાલ 
છે તે, તે અવસ્થાતે। સંધિ એટલે મપ્યકાલ છે. આ 
સધ્યકાલમાં ભૃત્તિના સ્કુરણુનો અભાવ હેય છે. તે સમયે 
સામાન્ય ચૈતન્યરૂપ ફૂટસ્થજ, ભંત્તિના સંધિને તથા 
વૃત્તિતા અભલાવવાળી સુષુપ્તિ વગેરેને પ્રકાશ કરે છે. ૩ 

અવતરણિકા-ડૅવે દેહુની અંદર કૂટસ્થ તથા 
ચિદાભાસની ભિન્નતા દર્શાવવા માટે, દેહુથી બહાર 
પણુ ચિદ્ઢાભાસ તથા ખ્રહ્દાની ભિશ્નતા છે તે દર્શાવે છે. 


ઘટેજાવાર્ધીશ્યા ચિટ્ટતેવાવમાસયેત્‌ 
ઘટશ્ય જ્ઞાવતા ત્રજ્વેતન્વેનાવમાલતે ॥ ૪ ।। 


શખ્દાર્થ-ધટતા જેવા આફારવાળી ખુદ્ધિમાં 
રહેલું ચૈતન્ય, એટલે ચિદ્ઢાભાસ, તે ઘટતેજ પ્રકાશે 
છે, અને ઘટની જ્ઞાતતા એટ્લે ઘટ જાણ્યો એવ્‌ા 


૮મું] 
વ્યવહારમાં કારણુરપ ઘટનિછા જે જ્ઞાતતા ધર્મ છે 
તે બ્રજ્માચેતન્યથી પ્રકાશિત થાય છે. ૪ 
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દેહને! પ્રકાશ કર્વાવાળાં ચૈતન્ય ખે છેઃ જીવ અને 
ટૂટસ્થ. એમાં ફૂટસ્થ સામાન્ય ચૈતન્ય છે, અને જીવ 
વિશેષ ચૈતન્ય છે. જે પદાર્થ દેખાય છે તેના જેવા 
આકારવાળી થઇને તે પદાર્થનું ત્રહુણુ જે કરે છે, તે બુદ્ધિ 
છે. ચિદાભાસ તે ખુદ્ધિમાં રહીને તે પદાર્થોનો પ્રકાશ કરે 
છે, એટલે અમુક પદાર્થ છે આવું સતાન કરે છે, ખુદ્ધિ 
જ્યારે આ ધટ છે એમ માને છે, નારે ખુહ્દિ ધટના 
જેવા આકાર્વાળી થાય છે, અને ખુહ્ધિમાં રહેલો ચિદા- 
ભાસ ધટને। પ્રકાશ કરે છે. તે ધટમાં “લટ જાણ્યે, 
એવી રીતના વ્યવહારતું કારણુ, “જ્ઞાતતારૂપ ધર્મ છે. 
અધિકફાનરૂપ બઉ્લર્ચૈતન્ય, એ ત્તાતતાતે! પ્રકાશ કરે 
છે, એટલે જ્ઞાતતાના ધર્મના પ્રેકાશનું કાર્ણુ, બહમા- 
ચૈતન્ય છે. પદાર્થતું ત્રહણુ કરવું એ ખુદ્ધિનું કામ છે; 
પદાર્થનો પ્રકાશ કરવો એ જીવનું કામ છે; અને તે 
પદાર્થની જ્ઞાતતાને। પ્રકાશ કરવો, એ ફૂટસ્થ ચૈતન્યનું 
કામ છે. એવી રીતે જીવ અને ફૂટસ્થનાં ભિન્ન ભિન્ન 
કાર્યો હોવાથી તે બન્ને ભિન્ન ભિન્ન છે. ૪ 
અવતરણિકા-શિષ્ય શંકા કરે છે કે, ઘટની 
જ્ઞાતતા તો બ્રહ્મા ચૈતન્યવડે પ્રકાશિત થાય છે, માટે 
ખુદ્ધિની* શી જરર છે? ગુરુ તેનું સમાધાન કરે છે, 
અક્ઞાતત્વેન જ્ઞાતોડયં ઘટો વુદ્ધજુર્યાસ્પુરા । 
ત્રણળેવોપરિછાસ જ્ઞાતત્વેનેસ્યણો મિટ ।1૧ 
શખ્દાર્થ-ઘટાકાર ખુદ્ધિના ઉદયની પૂર્વે, આ ઘટ 
ષ્રહ્મોે જ અજ્ઞાતપણાંએ કરીને જાણ્યો હતો, અને 
ઘટાકાર ખુદ્ધિના ઉદય પછી પણુ આ ઘટ ખ્રહ્દો જ 
સ્ાતપણુશએ કરીને જાણ્યો છે, એ પ્રમાણે ભેદ છે. પ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 
શિષ્ય-ઘટનું જ્તાન કર્‌ાવવાવાળું ફૂટસ્થ ચેતન્ય છે, 
તેથી ધટની પ્રતીતિનો પણુ સંભવ છે, લારે તેમાં 
ખુદ્ધિના સ્વીકાર શા માટે કરે છે ? 
ગુશ્-મેં ધટ જાણ્યો,' એવી રીતે, ધટમાં ન્નણુ- 
વાજૂપ ધર્મ છે, અને “મેં ધટ જણ્યો નથી,' એવી 
રીતે ધટમાં ન જાણુવારૂપ ધર્મ રહે છે. પણુ જેમ 
જણુવાપણાંના ધર્મને! પ્રકાશ કરવાવાળું ફૂટસ્થ ચૈતન્ય 
છે, તેમ ન જણુવાપણાંના ધર્મનો પ્રકાશ કરવાવાળું 
પણુ ફૂટસ્થ ચૈતન્ય છે. ખુદ્ધિના ઉદય પહેલાં ધટમાં ન 
જાણુવાપણું રહે છે, અને ખુદ્ધિતા ઉદય થયા પછી 
ધટમાં જણુવાપણું જન્મે છે. એ જાણુવાપણું અને ન 


* - - 5: તસણઇ૦-૧ ૦૦: -:તમાનાાપાગતામસઇ. સતતા તામયાળાઇનજ- તપ. 


* અહીં ચિદાભાસવાળી ખુદ્ધિ સમજવી. 





થૂટસ્થદીપ 


૩૩૩ 


જાણુવાપણું બન્નેનો પ્રકાશ ફૂટસ્થ ચૈતન્ય કરે છે, હુવે 
જે ખુહ્ધિનો સ્વીકાર નહિં કરીએ તે, “મેં ધટ જાણ્યે!” 
ને “મેં ધટ નથી જાણ્યો,' એવી રીતે જાણુવાપણાં અને 
ન નણુવાપણાંના ભેદતી સિદ્ધિ થશે નહિ, માટે જ 
ખુદ્ધિતો સ્વીકાર કરવે। એેઇએ. પ 

ગ્મવતર્ણિકા-શિષ્ય કહે છે કે, એક જ ઘટર્ૂપ 
પદાર્શમાં જ્તાતતારૂપ અને અજ્ઞાતતારપ બે વિરુદ્ધ 
ખ્ર્મનો સંભવ નથી. શુરુ, તે છે તે દર્શાવે છે. 

સિટ્ઞામાસાંતધીટ સિકર્ન છોશાંતકુંતતવત્‌ । 

જય્ચમજ્ઞાનષેતામ્યાં વ્યાજના છું'મો ટ્રિધોરયતે દ 

શખ્ટાર્થ-લે!હાંત એટલે જેના અગ્ર ભાગમાં 
લેહાતું ફછું હોય છે તેવાં પાનાં-ફ્લકની પેઠે, 
જેના અગ્ર ભાગમાં ચિદ્દમાભાસ હોય એવી ખુહ્ડિ- 
વૃત્તિ જ્ઞાન કહેવાય છે; અને જડતા અન્ઞાન કહે- 
વાય છે. આ પ્રમાણે જ્ઞાનથી અને અજ્ઞાનથી વ્યાસ 
થયેલે ઘટ, બે પ્રકારનો કહેવાય છે. ૬ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-એક જ ધટ વિષે ત્તાતતાસૂપ અને અન્તાતતા- 
રૂ૫ ખે વિરુદ્દ ધર્મ ન સંભવે. 

ઝુજ્ઞ-સંભવે. ધટમાં જાતતાતી સ્થિતિનું કારણુ જાન 
છે, અને અન્તાતતાની સ્થિતિતું કારણુ અજ્ઞાન છે. એવી 
રીતે જ્ઞાન અને અનજ્તાન જપી કારણુના ભેદથી, એક જ 
ધટમાં ખે વિરુદ્દ ધર્મ સંભવે છે. 

શિષ્ય-જ્તાનતું સ્વરૂપ ભણે. 

ગુરુ-ચિદાભાસવાળી ખુદ્ધિની ભૃત્તિ, જ્ઞાનનું સ્વરૂપ છે. 

શિષ્ય-અત્તાનતું સ્વરૂપ કહે. 

ગુજ્-જડતા એટલે પોતાની મેળે સ્ષ્ઠર્ણુ રહિત- 
પણું, એ અન્તાનનું સ્વરૂપ છે. જ્ઞાનથી વ્યાપ્ત થયેલે। 
ધટ તે જાત ધટ કહેવાય છે, તે ઘટમાં જ્તાતતા રહે છે. 
અત્તાનથી વ્યાપ્ત ધટ, અનત્તાત ધટ કહેવાય છે, તેમાં 
અત્તાતતા વસે છે. એવી રીતે કમે કરીને જ્ઞાનની અને 
અજ્તાનતી વ્યાપ્રિથી, જ્ઞાતઘટ અને અન્તાતઘટ, એ 
મ્રમાણું ધટ ખે પ્રકારનો કહેવાય છે અને તેથી તેમાં 
સતતા અને અનજ્તાતતા રૂપ વિસુદ્દ ધર્મ પણુ રહે છે. ૬ 

અવતરણિકા-ન્ઞાનથી વ્યાસ ધટની ખ્રહ્મચૈતન્યે 
કરીને પ્રકાશ્યતા શામાટે માનવી? એમ શિષ્ય પ્રશ્ન 
કેરે છે. ગુરુ તેનું ઉત્તર આપે છે. 


અજ્ઞાલો ત્રભળા માર્યો શતઃ જું'મસ્સથા ન વિશ । 

જાતસ્વઝનતેનેવ ચિફામાલવરિસિય ।। ૭ ।। 

શખ્ટાર્થ-જેમ અન્તાત ઘટ, ખ્રહ્ાચૈતન્યથી ભાસવા 
યોગ્ય છે, તેમ જ્ઞાત ઘટ, ખ્રહ્માચૈતન્યથી ભાસવા 
ચોગ્ય કેમ નહિ? જ્ઞાતતા પર્મની ઉત્પત્તિથી જ 
ચિદાભાસની કુૃતાર્શતા છે. ૭ 


9૩૪ શ્રી પંચદશી [ પ્રકરણુ 





ચન્દ્રકાન્ત વિવર્‌ણ 

શિષ્ય-અત્તાતલટ, અનજ્તાનથી વ્યાપ્ત છે, તેથી તે 
ધટ બહાચેતન્યથી ભાસવા યોગ્ય હેય તે ભલે, પરંતુ 
તાતધટ તે જ્ઞાનથી વ્યાપ્ત છે, તે જ્ઞતાતધટને ભહ્મ- 
ચેતન્યથી શામાટે ભાસવા યોગ્ય કહો છે ? 

ગુજ્-જેમ અજ્ઞાન, અનગ્તાતલટમાં અન્ઞાતતાને ઉત્પન્ન 
કરીને ક્ષીણુ થાય છે, તેથી અજ્ઞાન જ્ઞાતતાને। પ્રકાશ કરતું 
નથી; તેમ જ્ઞાન પણુ સાતધટમાં સાતતા ઉત્પન્ન કરીતે 
ક્ષીણુ થાય છે, તેથી જ્ઞાન જ્ઞાતતાને। પ્રકાશ કરી શકતું 
નથી. માટે, જેમ અજ્તાતઘટ, બહ્મચૈતન્યે કરીને ન્નણુવા 
યોગ્ય છે, તેમ જ્ઞાતઘટ પણુ ખ્રહ્માચેતન્યે કરીને જ ન્નણુવા 
જેગ છે. 

બટમાં ન્નણુવાજેગપણું ઉત્પન્ન કરીને, જ્ઞાન નિહૃત્ત 
થરો, પરંતુ તે જ્તાતતાને પ્રકાશ તે। ખાહ્માચૈતન્યથી યાય 
છે; માટે સાતધટ પણુ બરહ્મર્ચૈતન્યથી જાણુવા યોગ્ય છે. ૭ 

અવતરણિકા-શિષ્ય શંકા કરે છે ફે, અજ્ઞાતતા 
ધર્મતા જનન માટે જેમ અજ્ઞાન સમર્થ છે, તેમ 
જ્ઞાતતા ધર્મના જનન માટે ખુદ્ધિ સમર્શ છે, તો 
તેમાં વળી ચિદાભાસતું શું પ્રચાજન છે ? ગુરુ તેની 
શંકાનું સમાધાન કરે છે. 

આમાસદ્દીનયા બુદ્ધ્યા જ્ઞાતસ્વં નેવ અન્યતે । 

તારગ્યુદ્રેર્વિશેષ; જો ૩રાહે; શ્યાદ્દિજારિળ; ।1૮।। 

જ્ઞાત ર્ત્યુચ્યતે છું'મો મરા જિણઞો ન ઝુરત્રાચિત્‌ | 

ધીવાત્રવ્યાપ્કુંમશ્ય જ્ઞાતત્વં નેષ્યતે તથા ।। ૨ ।। 

જ્ઞાતત્વં નામ છુંમમે તચિરામાસવછોરયઃ । 

ત જં વ્રેતન્ય માનાત્મામવિ સત્વત$ ॥₹૨૦॥ 

શખ્દાથે-ચિદ્ાભાસથી રહિત એવી ખુદ્ધિથી 
જ્તાતતા ઉત્પન્ન થતી જ નથી. તેવી (ચિદાભાસ 
વિનાની) ખુદ્ધિના અને વિકારવાળી ( લેપનરુપ 
વિકારવાળી) મૃત્તિકા આદિને કીચેો। વિશેષ ભેદ 
છે? (તેવી ખુદ્ધિ તો મડદાં જેવી જડ છે.) જેમ 
સૃત્તિકાથી લીંપેલો ઘડો કેઈ સ્થલમાં જ્ઞાત કહે- 
વાતો નથી; તેમ કેવલ ( ચિદાભાસરહિત ) ખુદ્ધિથી 
વ્યાપ્ત થયેલા ઘડાને પણુ જ્ઞાતતા સંભવતી નથી. 
(કેવળ ખુદ્ધિ જ્ઞાતતાસ્પી ધર્મને ઉત્પન્ન કરવાને 
સમર્શ નથી.) માટે ઘડામાં ચિદાભાસરૂપ ક્લની 
ઉત્પત્તિ જ જ્તાતતા છે; પરંતુ ખ્રહ્માચૈતન્ય ફૂલ થઈ 
શકે નહિ; કારણુ કે તે તો પ્રમાણુની પહેલાં પણુ 
વિદ્યમાન છે. ૮-૧૦ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-જેમ અન્તાન અન્તાતતાને ઉત્પન્ન કરે છે, 

તેમ બુદ્ધિ, જ્ઞાતતાતે ઉત્પન્ન કરે છે. જ્ઞાતતાની ઉત્પત્તિ 


તો ખુદ્ધિથી સુસિદ્ધ છે, યારે અહોં વચ્ચે ચિદાભાસનું 
શું પયોજન છે ? 

ગુર્-ચિદાભાસ ચૈતન્યનું પ્રતિબિખ છે, તેથી તે 
પ્રકાશક છે. મુદ્ધિ ચિદાભાસની સહાયથી સર્વ પદાર્થોનો 
પ્રકાશ કરે છે, એટલે ચિદાભાસમાં જ્તાતતા ઉત્પન્ન કરે છે. 
જેમ કંલઈ કરેલો કાચ અથવા આરસ પ્રતિબિખને ઉત્પન્ન 
કરે છે, પણુ કલઇ વિનાનો કાચ પ્રતિબિખતે ઉત્પન્ન 
કરી શકતે નથી; જેમ દેરીસંચાવાળી લાકડાંની પૂતળી 
નૃત્ય આદિ ક્રિયા કરે છે, પણુ દોરીસંચા વિનાની કેવળ 
પૂતળી નાચીકુદી શકતી નથી; જેમ પ્રાણુવાયુવાળું 
શરીર શ્રાસોર્ચ્જ્ીસ લે છે, પણુ પ્રાણુવાયુ વિનાનું કેવળ 
શરીર શ્વાસોચ્છીસ લઇ શકતું નથી; તેમ ચિદાભાસવાળી 
ખુદ્ધિ ત્તાતતા ઉત્પન્ન કરે છે, પણુ ચિદાભાસ વિનાની 
કવળ ખુદ્દિ, તાતતા ઉત્પન્ન કરી શકતી નથી, 

શિષ્ય-કવળ ખુદ્દિ કેમ જ્ઞાતતા ઉત્પન્ન ફરી 
શકતી નથી? 

શુજ્-જેમ ધટાદિક વિકારી છતાં, પ્રકાશ કરનારા 
નથી, તેમ ચિદદાભાસ વિનાની કેવળ ખુહ્દિ, વિકારી 
છતાં, અપ્રકાશ સ્વરૂપ છે. તેથી જેમ ધટાદિક જ્તાતતા 
ઉત્પન્ન કરી શકતાં નથી; તેમ કેવળ ખુદ્ધિ પણુ જ્ઞાતતા 
ઉત્પન્ન ફરી શકતી નથી. ત્ઞાતતા ઉત્પન્ન કરવી એ 
પ્રકાશકતું કામ છે, અપ્રકાશકનું નથી. ચિદાભ્નાસ વિતાની 
કેવળ ખુદ્ધિ, ધટપટાદિકના જેવી, અપ્રેકાશ સ્વરૂપ છે; 
તેથી ચિદાભાસ માન્યા વિના કેવળ ખુહદ્દિથી જ્તાતતાની 
સિદ્ધિ થતી નથી. જ્તાતતાની સિદ્ધિ થવામાં ચિદા- 
ભાસનું પ્રયોજન છે, માટે ચિદાભાસ માનવે! જેધએ. ૮ 

વળી ચિદાભાસ વિનાની ખુદ્ધિ મૃત્તિકાતી પેઠે જડ 
અથવા અપ્રકાશસ્વરૂપ છે; તેથી જેમ કાળી વા ધોળી, 
ગમે તેવી, “માટીથી લીંપાયલે। ધડે। ન્નણ્યે' એમ કોઈ 
કહેતું નથી; તેમ ચિદાભાસ વિનાની પેવળ ખુદ્ધિથી 
વ્યા થયેલો! ધડો “નનણ્યે' એમ કહેવાશે નહિ. ચિદા- 
ભાસ વિના ૩વળ ખુદ્ધિ તો મૃત્તિકા જેવી જડ છે; તેથી 
કેવળ ખુદ્ધિથી વ્યાપ્ત ધડા વિષે જ્ઞાતતા ઉત્પન્ન થશે નહિ. 
ચિદાભાસવાળી ખુહ્દિ પ્રકાશસ્વરૂપ છે, માટે તે ખુદ્ધિથી 
વ્યાપ્ત ધટ વિષે જ્ઞાતતા ઉત્પન્ન થશે, માટે ખુદ્ધિમાં ચિદા- 
ભાસ માનવે જેપ#એ. હ 

વળા જ્ઞાતતા ઉત્પન્ન કરવામાં કેવળ બુદ્ધિનું જ 
સામર્થ નથી, તે માટે ધડામાં ચિદાભાસરૂપ ફેલની 
ઉત્પત્તિ જ પ્રસિદ્ધ રીતે જ્તાતતા કહેવાય છે. 

શિષ્ય-ભલે, ધટમાં ચિદાભાસરૂપ ફૂલની ઉત્પત્તિ જ 
સાતતા હોય, તથાપિ ચિદાભાસ માનવાનું કાર્‌ણુ નથી, 
કેમકે ભહ્મચૈતન્યરૂપ ફ્લનો સદ્ભાવ છે; તેથી ચિદા- 
ભાસ માનવે વ્યર્થ છે. 

ગુર-રે મૂર્ખ! ભહ્ાચેતન્ય કાંઈ ફેલ નથી. 


૮મું] 


શિષ્ય-કેમ, બહમ ચૈતન્ય ફ્લ નથી કે ? 

ગુજ્-નતા. ફલ તે નેત્ર આદિ પ્રમાણુતી પ્રભૃત્તિ પછી 
ઉત્પન્ન થાય છે; કેમકે “સર્વ ફ્લ પ્રમાણુની પ્રભૃત્તિના 
ઉત્તર (પાછલ) કાલમાં ઉત્પન્ન થાય છે' એવો નિયમ છે. 
તેથી જે પ્રમાણની પ્રૃત્તિ પહેલાં વિધમાન હોય, તે ફ્લ 
ગણાય નહિ. અઘકાર્ચૈતન્ય તે નેત્ર આદિ પ્રમાણુતી 
પ્રશ્ત્તિ પહેલાં પણુ વિધ્માન છે જ; માટે બહ્ાચૈતન્ય 
ફૂલ નથી. પ્રમાણુતી પ્રભૃત્તિ પછી જ્તાતતારૂપ ચિદા- 
ભાસ ઉત્પન્ન થાય છે, માટે તે ફ્લ છે, તેથી ચિદા- 
ભાસને અવસ્ય માનવે જેધએ. ૧૦ 

અવતર્ણિકા-સુરેશ્વરાચાયેનાં વાતિંકનું * વચન 
કહીને, શ્ઞિષ્ય તેમાં વિરોધ દર્શાવે છે; અને ગુરુ 
તેને ખોટું પાડે છે. ” 

વરાળથેષમેવેણુ યા વજસ્વેન સમતા | 

સંવિસ્લેવેદ્‌ મેયોડયો વેટ્‌ાંતોસિધમાળતઃ 1૨ ૨॥ 

રતિ વાર્તિજવારેળ સિત્લાટદ્યં વિવકિતમ્‌ | 

ત્રણચિત્યજયોમેર્‌$ સદૃદયાં વિશ્રતો યતા ।।૨૨। 

શખ્દાચે-પરાક અર્થ એટલે ખાહ્ય પદાર્થ જેવા 
જે ઘટાદિકે, જ્યારે પ્રમેય (પ્રમાણુ)નાં વિષય થાય 
છે, ત્યારે જે પ્રમાણુનાં ફૂલજુપે સ્વીકારેલું સંવિત્‌ 
(સ્ઞાન) છે, તે જ જ્ઞાન અહીં વેદાંતશાસ્માં વેદાંત- 
વાડ્યનાં પ્રમાણુથી પ્રમેય પદ્ટાર્શ ગણાય છે. એ 
પ્રકારે વાર્તિકકારે (સુરેશ્વરાચાર્યજીએ) ચિત્‌ (ચૈતન્ય- 
ખ્રહ્મ)તું સાદૃશ્ય કહેવાને ઇચ્છેલું છે; કારણુ કે ઉપ- 
દેશસાહસ્રીમાં ખ્રહ્દા અને ચિદાભાસરુપ ફલને। ભેદ 
પ્રસિદ્ધ રીતે છે. ૧૧-૧૨ 

મ*દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-ખહાથી જૂદુ ચિદાભ્રાસરૂપ ફલ છે, એમ 
કહેવાથી, સુરેશ્વરાચાર્યજનાં “૧રામમશ્રમેષેજુ' એ વચતે।- 
નો તમને બાધ નડશે. 

ગુજ-અમને એ વચનને! બાધ કેમ નડે? 

શિષ્ય-બાલ્મ ધટાદિ અનાત્મ પદાર્થ છે, તે પ્રમેય 
છે, તેમાં પ્રમાણુતી પ્રવૃત્તિ થવાથી પ્રમાણુનાં ફ્લરૂપે 
અંગીકાર કરેલું જે ચેતન્ય છે તે ચૈતન્ય જ વેદાંત- 
વાકયનાં પ્રમાણુથી જણુવા યોગ્ય છે, એવે સુરેશ્ચરા- 
ચાર્યજીતા “૧રામધ્રમેૅૅશુ” એ વાતિકનેો અર્થ થાય 
છે. તેથી, બ્રહાર્ચેતન્ય જ ફેલરૂપ હોય એમ પ્રતીત 
ચાય છે; કાર્‌ણુ કે વેદાતવાકયનાં પ્રમાણુથી નણુવા 
યોગ્ય તો ભહ્માર્ચૈતન્ય છે. એ ચૈતન્યને એ વાતિકમાં 
ફલરૂપ કહ્યું છે, અને તમે ચિદાભાસને ફેલરૂપ કહે 
છે, તેથી તમને તેનો વિરોધ આવશે. | 


કૂટસ્થદીપ 


૩૩૫ 


ગુસ-સૃરેશ્વરાચાર્યીના વાતિંકનું તાત્પર્ય તે જાણ્યું 
નથી, તેથી તેને વિરોધ ગણે છે ? ૧૧ 

શિષ્ય-જ્યારે વાર્તિકકારતું તાત્પર્ય બહમચૈતન્યની ફલ- 
સ્પતામાં નથી, લારે શેમાં છે? 

ગુશ-એ વાર્તિકતું તાત્પર્ય ચિત્નું સદશપણું ચિદા- 
ભાસતી ફ્લસૂપતામાં માન્યું છે. ચિત્‌ એટલે બહ્મ- 
ચૈતન્ય તે વેદાંતવાકયોથી જાણુવા યોગ્ય છે. એ બ્રહ્મ- 
ચેતન્યસદશ, ચિદાભાસ છે, કંઈ ભહ્ાચૈતન્ય નહિ. જેમ 
છહાચેતન્ય પ્રકાશસ્વરૂપ છે, તેમ ચિદદાભ્નાસ પણુ પ્રકાશ- 


સ્વરૂપ છે, અને એ પ્રકાશસ્વરૂપતાથી બહાતું અને 
ચિદાભાસનું સાદશ્ય છે. 


શિષ્ય-બહાચૈતન્યસદશ ચિદાભાસતી ફ્લસ્પતામાં 
એ વાર્તિકનું તાત્પર્ય છે, એમ તમે ક્યાંથી નણ્યું ? 
ગુસ્-સરેશ્વરાચાર્યજીના ગુરુ શંકર્‌ાચાર્યજએ, ઉપ- 
દેશસાહસ્ત્રી નામના ત્રંથમાં, બહાચૈતન્ય અને ફલચૈત- 
ન્યના ભેદતું પ્રતિપાદન કર્યું છે, '૧રમધેત્રમેવૅગુ”' એ 
વાર્તિકતું તાત્પર્ય બહાર્ચૈતન્યસદશ ચિદાભાસની ફલ- 
જૂપતામાં છે, એમ ન માનીએ તે  વાર્તિકકારને પોતાના 
ગુર્નાં વચનતે। વિરોધ આવે; પણુ ચિદાભાસતી ફ્લ- 
જૂપતામાં તે વાર્તિકનું તાત્પર્ય છે એમ માનવાથી કે!ધનો 
પણુ વિરેધ આવતો નથી, તથા શંકર્‌ાચાર્યજ તથા 
વાતિકકારનાં વચતોની એકવાકયતા પણુ થાય છે. 
તેપરથી એ વાતિંકતું તાત્પર્ય ચિદાભ્ાસની ફલરૂપતામાં 
છે એમ અમે કહીએ છિયે. બ્રહમાચૈતન્ય એટલે બહમ 
અને ફ્લચેૈતન્ય એટલે ચિદદાભાસ, ૧૨ 
અવતરણિકા-એપરથી ચાલતા પ્રસંગમાં શું સિદ્ધ 
થયું ? શિષ્યનાં આવાં પ્રશ્નનું ઉત્તર ગુરુ આપે છે. 
આમાલ રરિવશ્તસ્માસ્નાતત્વં ગનવેટટે । 
તસ્પુનત્રેહ્ળા માસ્વમજ્ઞાતસ્વવરેવ દ્‌ | ૬૨ 
શખ્દાથે-એમ ખ્રહ્દા અને ચિદાજાસને। ભેદ સિદ્ધ 
થાય છે તેથી ઘટને વિષે ઉત્પ્ન થયેલો આભાસ 
( ચિદાભાસ ) ઘટમાં જ્ઞાતતાને ઉત્પન્ન કરે છે, અને 
તે ( જ્ઞાતપણું ) ફરીથી અન્ઞાતપણાંની પેઠે જ બ્રહ્મા 
ચેતનવડે પ્રકાશ પામવાને ચોગ્ય છે. ૧૩ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવર્‌ણ 
શિષ્ય-વાર્તિકનું તાત્પર્ય ચિદાભાસની ફલરૂપતામાં 
હોય, પણુ તેથી જે કયાપ્રસંગ ચાલે છે તેમાં શું 
સિદ્ધ કરે છો ? 
ગુજ-બહાર્ચેતન્ય અતે ફ્લચેતન્યને! ભેદ છે, અને 
ચિદાભાસ ફૂલરૂપ છે, એમ સિદ્ધ થયું તેથી, ધટમાં 
ઉત્પન્ન થયલે ચિદાભાસ ધટ વિષે જ્ઞાતપણા।ંને ઉત્પન્ન 
કરે છે. પછી બહ્ાચેતન્ય, જેમ અનજ્ઞાતપણાંને પ્રકાશ 
કરે છે, તેમ ઉત્પન્ન થયેલાં ત્ાતપણુાંનેા પણુ પ્રકાશ 
કરે છે, એમ સિદ્ધ થાય છે. ૧૩ 


૩૩૬ 


અવતરણિકા-એવી રીતે ખ્રહ્દા અને ચિદાભા- 


સને! ભેદ અને તેના ભિશભિભ્ન વિષય દેખાડીને તે 
ખન્નેનો સ્પષ્ટ ભેઠઠ દર્શાવે છે. 


પીટસ્યામાયજું'માનાં સમૂદ્ઞો માચ્યતે ચિતા | 

જુંમશાત્રજજત્વાલ્ત ણવા આમાલત! રજુરેતૂ ૨૪ 

ચૈતન્ય દ્િિળ છુંમે જ્ાતત્વેન રજુરત્યત! । 

ઝન્ચેડ્નુન્વવતાયાશ્યયાદુરતઘથોહિતમ્‌ ।। ૨૧ ॥। 

ઘટોડ્યષિત્યલાયુસદરામાલસ્ય પ્રતાટ્‌તા । 

વિજ્ઞાલો વટ દ્ત્યુર્િત્રેશાનસુત્રદ્તો મવેત્‌ ।। ૨૬ ।। 

શખ્દાર્થ-ખુદ્ઠિવૃત્તિ, ચિદાભાસ અને ઘડો, એ 
ત્રણેના સસુદાય ચૈતન્યથી પ્રકાશે છે; પરંતુ ચિદા- 
ભાસ તે માત્ર ઘટમાં રહેલા ક્લરૂપ જ હોવાથી 
ચિદાભાસવડે તો માત્ર એક ઘટ જ પ્રકાશે છે. એટલા 
માટે ઘટમાં જ્ઞાતપણાંએ કરીને દ્વિગુણુ ચૈતન્ય 
સ્કુરે છે, આગળ કહેલાં એ ખ્રહ્દાને ફેટલાકો અતુ- 
વ્યવસાય નામવાળું કહે છે. “આ ધટ છે? એ પ્રકારે 
જે કહેવું એ ચિદ્દાભાસના પ્રસાદથી થાય છે, અને 
“ઘડો જાણ્યો,' એ પ્રકારે કહેવું એ ખ્રહ્દાના અતુ- 
ગ્રહુથથી થાય છે. ૧૪-૧૬ 
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જણાતા વિષય ભિન્નભિન્ન હોવાથી પણુ બહ્મચૈતન્ય 
અને સિદાભાસ ભિન્નભિન્ન છે. 

શિષ્ય-ખહાચૈતન્ય કેને પ્રકાશ કરે છે ? 

ગુસ-ખદાચેતન્ય ખુદ્ધિભતતિ, ચિદાભાસ અને ધટ, 
એ ત્રણુના સમુદાયને પ્રકાશ કરે છે. 

રિષ્ય-ચિદાભાસ કોને પ્રકાશ કરે છે? 

ગુજ-ચિદાભાસ કેવલ ધટને। જ પ્રકાશ કરે છે. 

શિષ્ય-બહદાચૈતન્ય, બુદ્ધિકૃત્તિ, ચિદાભાસ અને ધટ, 
એ ત્રણેનો પ્રકાશ કરે છે, અને ચિદાભાસ કેવળ ધટ- 
નો જ પ્રકાશ કરે છે તેતું શું કારણુ ? 

ગઝુજ્-ખુદ્ધિશૃત્તિ, ચિદાભાસ અને ધટ, એ -ત્રણેતું 
અધિઇાન અહાચૈતન્ય જ છે; એટલે. એ ત્રણે બહા- 
ચૈતન્યમાં રહે છે, માટે જ થહ્ાચૈતન્ય એ ત્રણેને 
પ્રકાશ કરે છે. ચિદાભાસ તે! ધટનાં સ્જુર્ણુરપ છે, 
તે સ્જુરણુક્લ કહેવાય છે, એટલે તે ફલસ્વરૂપ ચિદા- 
ભાસ છે, અને તે કેવલ ધટમાંજ છે, પણુ બુદ્ધિમાં કે 
ખહમચૈતન્યમાં રહેવું નથી, તેથી ચિદાભાસ, કેવલ ધટ- 
નોજ પ્રકાશ કરે છે. ૧૪ 

હવે બહાચેતન્ય તથા ચિદાભાસ એ બન્નેથી ધડે। 
જષણુય છે; તેથી ધટમાં દ્વિગુણુ ચૈતન્ય છેઃ સ્જુરણુજૂપે 
ચિદાભાસ ચૈતન્ય રહે છે, અને જ્તાતપણે બ્રહ્મચૈતત્ય 


શ્રી પંચહશી 


! પ્રકરણ 


રહે છે. ધટને પ્રકાશ કરવાવાળા ચિદાભાસ છે, અમે 


ધટના જ્તાતપણાનું પ્રકાશ કરવાવાળું અહાર્યૈતન્ય છે. 
એજ બહ્માચૈતન્યને નેયાયિકે! “અનુવ્યવસાય'નાં નામથી 
એળખે છે, ૧૫ 

ઘટમાં ખે પ્રફાર્તો! વ્યવહાર થાય છેઃ “આ ધડૉ 
છે,” અતે “ધડો જણ્યો.' “આ ધડે છે,' એ રીતને। 
વ્યવહાર ચિદાભ્ાસથી સિદ્ધ થાય છે, અને “ધડે। નણ્યે!” 
એ પ્રકારતે। વ્યવહાર બહ્માચેતન્યથી સિદ્ધ થાય છે. એ 
પ્રમાણું વ્યવહારના ભેદથી પણુ બ્રહ્મચૈતન્ય અને 
ચિદાભાસને। ભેદ છે. બહાર્ચેતન્ય એટલે ફૂટસ્થ, અને 
ચિદાભાસ એટલે જીવ. ૧૬ 


દેહમાં ચિદાભલાસ અને ફ્ટસ્થનો ભેદ 
અવતરણિકા-દેહુથી બહાર ચિદ્દાભાસ અને કૂટ- 
સ્થનો ભેદ પ્રતિપાદન ડર્યા પછી, દેહે વિષે તે 
ખન્નેનો ભેદ પ્રતિપાદન કરે છે. 
ઝામાયત્રજળી હેદાર્્‌ય'દિથેટ્દ્રિવેચિતે । 
તટ્રામાસનૂટસ્થો વિવિચવેતાં વષુ્યવિ [(૨૭1। 
ઝદંસી ચિજામાતઃ વામત્રોધાહિજેણુ ચ । 
સંવ્યાપ્ય વતેતે તળે હોશે વહ્ધિયેયા તથા ।। ૨૮ ।। 
સ્વધાત્રં માતયેસતં છોદ્‌ં નાન્યત્વારાયન | 
"્વમામાસસરતિા વત? ર્વસ્વમાતિવા? ॥૨૨।। 
ત્રમાટ્િચ્છિઘ વિચ્છિવ ગાયતે વૃતયોડસિિછાઃ । 
સવો અવિ વિદ્યતે સુસ્તિમૃચ્છીલમાષિણુ 11૨૦ 
સંધયોડગિજવતીનામમાવાશ્રાવમાસિવાઃ । 
નિર્ષિયારેળ યેનાલો મૂટસ્થ રતિ ચોચ્યતે ।૨૨॥ 
શબ્દાથે-જેમ દેહથી બહાર ચિદ્દાભાસ અને 
ખ્રહ્ા (કૂટસ્થ)નું વિવેચન કર્યું તેમ હવે દેહમાં પણુ 
ચિદાભાસનું અને કૂટસ્થનું વિવેચન ફરે. જેમ 
તપેલાં લેોઢામાં સવૈત્ર અસિ વ્યાપીને રહે છે, તેમ 
ચિદ્દાભાસ અહેંવૃત્તિમાં અને કામક્રેધાદિ વૃત્તિઓમાં 
વ્યાપીને રહે છે. અને જેમ એ તપેલું લે[હું માત્ર 
પોતાને જ પ્રકાશે છે, પણુ ખીજાને કદાપિ પ્રકાશી 
શક્તું નથી, તેમ ચિદ્દાભાસ સહિત વૃત્તિઓ પોત- 
પોતાનો પ્રકાશ કરવાવાળી છે. સકળ વૃત્તિઓ 
ઝુમથી વિચ્છેદ પામી પામીને ઉત્પજ્ન થાય છે, અને 
સકળ વૃત્તિઓ સુષુત્તિ, મૂચ્છો અને સમાધિમાં લય 
પાસે છે. એ સર્વ વૃત્તિએના સંધિએ અને અભાવે 
જે નિર્વિકાર કરીને પ્રકાશિત થાય છે તે નિર્વિકાર જ 
'ૂટસ્થ છે? એ પ્રકારે કહેવાય છે. ૧૭-૨૧ 


૮મું] 
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જેમ દેહથી બહાર ચિદ્દાભાસ અને ફૂટસ્થનેો ભેદ 
વિચારવાથી સિદ્ધ થાય છે, તેમ દેહની અંદર્‌ પણુ તે 
ખન્નેનો ભેદ વિચાર કરવાથી સિદ્ધ થાય છે. ૧૭ 

શિષ્ય-દેહથી બહાર ધટપટાદિક વિષયે! છે, તેથી 
તદાકારજૃત્તિની વ્યાપકતાથી ચિદાભાસને। સ્વીકાર્‌ યોગ્ય 
છે; પણુ દેહતી અંદર કોઈ પણુ વિષય નથી, માટે 
તદાકારજૃત્તિના અભાવથી આંતરવિષયરૃત્તિવ્યાપક ચિદા- 
ભાસતે। સ્વીકાર તમે કેમ કરે છો? 

ગુજ્-જેમ આંતરવિષયજૃત્તિઆના અભાવ છે, તેમ 
આંતરશૃત્તિઓનેો સદ્ભાવ પણુ છે. એ આંતરવૃત્તિની 
વ્યાપકતાથી અમે ચિદાભાસને સ્વીકાર કરીએ છિયે. 
નને અંદર ચિદાભાસ ન હેય, તો તે જૃત્તિઓને વ્યાપ 
કોણુ કરે? 

શિષ્ય-આંતરશત્તિ કયી છે? 

ગુસ-અહંદૃત્તિ (હુંપણાંની જૃત્તિ) કામશૃત્તિ, ઈચ્છાજૃત્તિ, 
ક્રોધવૃત્તિ, લેભભત્તિ, આદિ અનેક આંતરલૃત્તિઓ છે. 

શિષ્ય-ચિદાભાસ એ વૃત્તિઓમાં કેવી રીતે વ્યાપીને 
રહે છે? 

ગુજ્-જેમ તપેલાં લે1ઢામાં અશિ સર્વત્ર વ્યાપીને 
રહે છે, તેમ ચિદાભાસ એ જત્તિઆમાં સર્વત્ર વ્યાપીને 
રહે છે. ૧૮ 

શિષ્ય-ચિદાભાસવાળી ૬ૃત્તિઓઆ અન્યને પ્રકાશ કરે 
છે કે નહિ? 

જીુજ્-ના. જેમ તપેલું લેહું કેવળ પોતાને! જ પ્રકાશ 
કરે છે, પણુ ખીજને પ્રકાશ કરી શકવું નથી; તેમ 
ચિદાભાસમાં રહેલી ૬ંત્તિઓ કેવળ પોતાતે જ પ્રકાશ 
કરે છે, પણુ ખીનને। પ્રકાશ કરતી નથી. જેમ અસિ 
લોઢામાં વ્યાપી રહે છે, તેમ ચિદાભાસ જ૬ૃંત્તિઓમાં 
વ્યાપી રહે છે; જેમ અશિથી વ્યાપક લોઢું કેવળ પોતા- 
નો જ મ્રકાશ કરે છે, પણુ ખીજને પ્રકાશ કરતું નથી; 
તેમ ચિદાભાસથી વ્યાપ્ત દૃત્તિઓ કેવળ પોતાને જ પ્રકાશ 
કરે છે, પણુ ખીન્નને। પ્રકાશ કરતી નથી. ૧૯ 

શિષ્ય-સમાધિમાં, મૂર્ચ્છામાં અને સુષુપ્તિમાં ભૃતિ- 
એને અભાવ ભલે હેય, પણુ તે નનણુવાથી “ફૂટસ્થ 
છે' એવું સ્તાન કેમ થાય છે? ”ક 

ગુજ્ન-ચિદાભાસ તો ૬ત્તિઓમાં વ્યાપીને રહે છે, 
તેથી તે તપેલાં લેહેડાંની પેઠે પોતાને પ્રકાશ કરશે, 
પણુ જૃત્તિઓના સંધિઓને પ્રકાશ કરશે નહિ, અને 
અહેંવૃત્તિ પછી કામજૃત્તિ ને કામવૃત્તિ પછી ક્રેધરૃત્તિ થઈ. 
ઇલાદિ ભૃત્તિઓના સંધિઓનું જ્ઞાન તો થાય છે જ; એટલે 
તેના પ્રકાશ ફૂટસ્થચૈતન્ય કરે છે. વળી સુષુપિ, 
સમાધિ અને મૂર્ચ્કામાં તો સવ ૨૯ૃત્તિઆને લય થાય 
છે, તેથી ચિદ્દાભાસનેો પણુ લય થાય છે, તે લયતે 

૪૩ 


ફૂટસ્થદીપ ૩૩૭ 


પ્રકાશ ફૂટસ્થચેતન્ય જ કરે છે, એ ૬ત્તિઓના સંધિ- 
એને પ્રકાશ કરવાવાળી અને વૃત્તિઆના અભાવને 
જણુવવાવાળું જે ચેતન્ય છે, તે જ ફૂટસ્થ છે. ૨૦-૨૧ 

અવતરણિકા-આ સર્વનું રહસ્ય શું તે હુવે કહે છે. 

ઘટે ટ્રિળવેતન્યં ચચા ચાજ્ઞે તચાંડડતરે । 

યૃત્તિષ્વપિ તતભ્તત્ર વૈશયં સંષિતોડવિયમ્‌ ।૨૨। 

શબ્દાથે-જેમ ખાહ્ય ઘટ વિષે ચૈતન્યની દ્વિગુણુતા 
છે, તેમ અંતરમાં રહેલી વૃત્તિઓમાં પણુ દ્વિગુણ 
ચૈતન્ય છે, તેથી સંધિઓના કરતાં વૃત્તિઆમાં અધિક 
પ્રકાશ દેખાય છે. ૨૨ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવર્‌ણુ 

શિષ્ય-રત્તિઓના સંધિએ અને %ત્તિઆના અભાવને 
ત્રક્રાશ ફૂટસ્થ હોય, તેથી રું સમજ્વે। છો ? 

શુશ્-જેમ બહાર દેખાતા ધડામાં ધડાતે પ્રકાશ 
કરવાવાળા ચિદાભાસ છે, અને ધડાનું જ્તાન કરાવનાર 
પ્રકાશ કરવાવાળું ફૂટસ્થ છે, એવી રીતે ખે ચૈતન્ય 
છે; તેમ આંતર્‌માં અહંકાર આદિદ્ત્તિઓઆમાં પણુ 
વૃત્તિનો! પ્રકાશક ચિદાભાસ છે, અને ૬ત્તિએના અભાવ 
આદિને પ્રકાશક કૂટસ્થચૈતન્ય છે. એ ંમાણે બે આંતર 
ચૈતન્ય છે એમ સમજવ્યું, તે સમજ્યો નહિ એ 
ખેદકાર્ક જ છે. 

શિષ્ય-જેમ બહાર દેખાતા ધડામાં બે ચૈતન્ય 
પ્રતીત થાય છે, તેમ આંતરષશૃત્તિઓઆમાં તો ખે 
ચૈતન્ય પ્રતીત થતાં નથી; કેમકે ચિદાભાસ વૃત્તિઓને 
પ્રકાશ કરે છે, પણુ ફૂટસ્થ શત્તિઓને। પ્રકાશ કરતે! નથી. 

ઝુજ-કેમ નથી કરતો ? ફૂટસ્થ પણુ જત્તિઓને 
પ્રકાશ કરે જ છે, તેની સ્પજ્ પ્રતીતિ %ત્તિઓના સંધિ- 
આમાં થાય છે. તેથી આંતરશત્તિઓમાં પણુ ખે ચૈતન્ય 
છે એમ જાણુવું જેધએ. ૨૨ 

અવતરણિકા-શિષ્ય શંકા કરે છે કે, ઘટ વગેરેની 
પેઠે વૃત્તિઆમાં પણુ જ્ઞાતતાના અને અન્ઞાતતાના 
અભાવસપે ફૂટસ્થ કેમ અંગીકાર થતો નથી ? ગુરુકહે 
છે કે, જ્ઞાતતા અને અજ્ઞાતતાનાો અભાવ છે તેથી. 

જ્ઞાતતા5જ્ઞાતતે નસ્તો ઘયવટૂાસિણુ જાચિત્‌ | 

સ્વસ્થ સ્વેનામદ્ીતત્વા સા મિશ્રાજ્ઞાનનાશનાત્‌ ૨રૈ 

રબ્દાશે-ઘટની પેઠે વૃત્તિઓમાં કોઈ પણુ કાળે 
જાણુવાપણું અથવા ન જાણુવાપણું રહેતું નથી. 
કારણુ કે, વૃત્તિઓ પોતે પોતાનું ગ્રહુણુ કરતી નથી 
તેથી, અને વૃત્તિઓથી અજ્ઞાનના નાશ થાય છે 
તેથી. ૨૩ 

' ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-જેમ બહાર જણાતા કુભ વગેરેમાં જ્તાતતા 

અને અન્તાતતાની પ્રેકાશકતાથી તમે ફૂટસ્થચૈતન્યને 


૩૩૮ 


સ્વીકાર કરે! છે, તેમ દેઠુમાં ર્હેલી અહંકાર્‌ાદિ ૨ૃત્તિ- 
ઓમાં જ્ઞતાતતા અને અનજ્તાતતાને। પ્રકાશ કરવાવાળા, 
ફૂટસ્થચેતન્યનો સ્વીકાર કેમ કરતા નથી ? અને શૃત્તિ- 
એની સંધિઓને પ્રકાશ કર્વાવાળાથી તેનો સ્વીકાર 
કેમ કરે છે? 

ગુર્-જેમ પ્રયક્ષ ધટાદિકમાં “નણુવાપણું અને ન 
જાણુવાપણું છે, તેમ દેહમાં રહેલી અહેકારાદિક ૬ૃત્તિ- 
ઓમાં જણુવાપણું અને ન નજણુવાપણું નથી, તેથી 
અમે સંધિઓની પ્રકાશકતાથી ૬ૃત્તઓમાં ફૂટસ્થને। સ્વી- 
કાર કરીએ કિયે. 

રિષ્ય-શત્તિઓમાં નાણૂવાપણું અને ન જાણુવાપણું 
કેમ નથી? 

ગુર-ન્તાનની વ્યાપ્નતિથી ન્નણુવાપણું ઉત્પન્ન થાય છે, 
અને અત્તાનની વ્યાપ્તિથી ન નણુવાપણું ઉત્પન્ન થાય 
છે. વૃત્તિઓમાં જ્તાનની વ્યાપ્તિ નથી, તેથી તેમાં નનણુ- 
વાપણું નથી, અને અનજ્તાનની નાાપ્તિ નથી તેથી તેમાં 
ન નનણુવાપણું પણુ નથી; એટલા જ માટે જ્તાતતા 
અને અન્તાતતાની પ્રકાશકતાથી ફૂટસ્થચૈતન્યતે સ્વી- 
કાર્‌ કરતા નથી. 

શિષ્ય-૨ત્તિઓમાં જ્ઞાનની વાપ્તિ અને અન્નાનની 
વ્યાપ્તિ કેમ નથી ? 

ગુશ-જે ચિદાભાસવાળી શંત્તિઆનો વિષય હોય 
તેમાં જ્ઞાનની વ્યાપ્તિ થાય. પણુ કોઈ પણુ દહાડે 
ૃત્તિઓ પોતે %ત્તિઓને। વિષય થાય નહિ; 'કેમક્રે પોતે 
પોતાને વિષય થવાનો અસંભવ જ છે. વળી વૃત્તિઓ 
સ્વપ્રકાશ છે, તેથી તેનાં જ્ઞાનની વ્યાપ્તિ નથી. જેમ 
સૂર્ય પોતાના ઉદય માત્રથી અંધકારનો નાશ કરે છે, 
તેમ વૃત્તિસ્યો પણુ પોતાની ઉત્પત્તિ માત્રથી પોતા વિષે 
રહેલાં અત્તાનનો નાશ કરે છે. જે “શત્તિઓમાં અજ્ઞાન 
છે? એમ માનીએ તે, જેમ રાત્રિ જગતના અંધકા- 
રતો નાશ કરતી નથી, તેમ ભત્તિઓથી ધટાદિકમાં 
રહેલાં અગ્તાનનો નાશ થાય નહિ. એટલા માટે વ્ત્તિ- 
એમાં અન્ઞાનની વ્યાપ્તિ નથી એમ માનવું જેઇ/એ. 
પ્રયક્ષ દેખાતા ધટાદક પદાથોમાં ત્તાતતા અને અ- 
સતતા હોવાથી, તેમાં સાતતા અને અગાતતાની પ્રકાશ- 
કતાથી ટૂટસ્થચેતન્યનો સ્વીકાર કરવો, અને દેહમાં 
રહેલી અહંકાર આદિ ૬ૃત્તિઓમાં ત્તાતતા અને અન્ના- 
તતા ન હોવાથી, તેમાં સંધિએની પ્રકાશકતાથી ફૂટ- 
સ્થ્ચૈતન્યનો સ્વીકાર્‌ કરવો. જવચૈતન્ય તો બાલમ 
ધટાદિકમાં ફૂળરૂપથી અને આંતરશૃતિખએ માં શત્તિવ્યાપ- 
કતાથી સ્વીકાર્યું છે, તેથી જેમ પ્રયક્ષ ધટાદિકમાં ખે 
"ચૈતન્ય છે, તેમ આંતરશૃત્તિઓમાં પણુ ખે ચૈતન્ય છે. ૨૩ 

અવતર્ણિકા-કૂટસ્થ તથા ચિદાભાસનું ચેતનપણું 
સમાન છે; તો પછી કૂટસ્થમાં નિર્વિકારીપાણું અને 


શ્રી પંચદશી 


[ પ્રકરણુ 


ચિદ્ટાભાસમાં વિકારીપણું કેમ ? એમ શિષ્ય શંકા 
કરે છે, અને ગુરુ તેનું ઉત્તર આપે છે. 


દ્રિજુળીજતચેસન્યે ઝન્મનાશાનુમૂતિતઃ । 
અનૂટસ્થં તર્ન્યસુ નૂટસ્થધવિવાસ્તિ! । ૨૪ ।। 
ઝતાજરળતટસિતાણીત્યારાવનેજવા । 


૦, 


મૂ-ઝર્થ ળ્વ સવેત્ર પૂવોચાયેર્વિનિશ્રિત ।। ૨૧ ॥। 

આલ્ામાલાશ્રયાશ્રેવં મુસામાસામ્રયા થયા | 

મસ્યતે શાલ્રયુરિિમ્યામિત્વામાતશ્ર વળિતઃ ૨૬ 

શખ્ટાર્થે-દ્રિગુણુ ચૈતન્યના જન્મને અને નાશને। 

મ ક કે 
અતુભવ છે, તેથી [ચિદાભાસ વિકારી છે, અને તેનાથી 
જૂડું જે ચૈતન્ય તે અવિકારી હોવાથી ફૂટસ્થ નિર્વિં- 
કારી છે. પૂર્વાચાર્યો(શંકરાચાયે આદિ)એ, “અંતઃ- 
કરણુ અને તેની વૃત્તિઓતે। સાક્ષી' ઇ(યાદિ વાક્યોમાં; 
અનેક પ્રકારે સર્વત્ર ફૂટસ્થનો જ નિશ્ચય કર્યો છે. 
જેમ સુખ, આભાસ (આરસામાં દેખાતું પ્રતિબિખ) 
અને આશ્રય (આધાર-દપેણુ) છે, તેમ આત્મા 
(કૂટસ્થ), આભાસ (ચિદ્દાભાસ) અને આશ્રય (અંતઃ- 
કરણાદિ) છે, એમ શાસ્ત્ર અને ચુક્તિએ કરીને 
જાણવામાં આવે છે. એ પ્રમાણે પ્રાચીન આચાર્યોએ 
ચિદ્ઠાભાસનું વર્ણુન કર્યું છે. ૨૪-૨૬ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-એટલે ચૈતન્ય ખે છે: એક ટૂટસ્થ ચૈતન્ય અને 
ખીજું ચિદાભાસ ચૈતન્ય. એ બન્નેની ચૈતન્યરૂપતા તો 
સમાન છે, તોપણુ ફૂટસ્થચેતન્યની ફૂટસ્થતા અને ચિદા- 
ભાસની અકટસ્થતા છે તેનું કાર્‌ષુ શું? 

ગુશ-જેનો જન્મ અતે નાશ થતો હેય તે વિકારી 
કહેવાય, અને વિકારીનું નામ અકૂટસ્થ છે. જેનો જન્મ 
અને નાશ ન હેય તે અવિકારી કહેવાય, અને અવિકારીનું 
નામ ફૂટસ્થ છે. વિકારીપણું અકૂટસ્થતાનું કારણુ છે, 
અને અવિકારીપણું કૃટસ્થતાનું કારણુ છે. હવે ફૂટસ્થચૈતન્ય 
અવિકારી છે; કાર્‌ણુ કે, તેનો જન્મ તથા નાશ અતુ- 
ભવમાં આવતો નથી, તેથી તેમાં ફૂટસ્થતા રહી છે; 
અતે ચિદાભાસ વિકારી છે, કેમકે તેનો જન્મ તથા 
નાશ અનુભવમાં આવે છે, તેથી તેમાં અકૂટસ્થતા 
રહી છે. ૨૪ 

શિષ્ય-ચિદાભાસ તો અનુભવમાં આવે છે, તેથી 
તે માનવે! ઠીક છે; પરંતુ ચિદાભાસથી જૂદો ફૂટસ્થ 
અનુભવમાં આવતે! નથી, તેમ તેમાં કાંઈ પ્રમાણે 
પણુ નથી, તેથી તે કૂટસ્થ તો તમારા પોતાનો કપોલ- 
કલ્પિત જ છે. 


૮સું] 


ગુસ-રે મૂઢ! અત્તાનથી ઘેરાયલા! તું શું એમ 
માને છે કે, અમે કપોાલકલ્પિત જ ખોલીએ છિયે ? 
એ તારં કેવું અજ્ઞાન ! શંકરાચાર્ય આદિ પ્રાચીન આચા- 
યોએ ફૂટસ્થનું નિરૂપણુ કર્યું છે; તેથી ફૂટસ્થના સ્વીકાર- 
માં તેનાં વચને પ્રમાણુ છે, માટે તે કપોાલકહિપત 
પ્રમ હોય? 

શિષ્ય-પૂર્વાચાયોએ કીયા વાકયમાં ફૂટસ્થનું નિર્પણુ 
કર્યું છે ? ન 

ગુસ-“અંતઃજરળલટટસિલાણી એેતન્યવિપદ: । 

આનટ્‌શ્વ; ભત્ય: શન્‌ વિં નાલ્માને પ્રવચલે ॥ 

અંતઃકરણુ અને તેની જ૨ંત્તિઓનો સાક્ષી આત્મા 
(કૂટસ્ય) છે, ચેતન્યસ્વરૂપ છે, આનંદરૂપ છે, સય છે અને 
સયપણાથી સવત્ર વિઘમાન છે, એવા આત્માને તું કેમ 
પ્રાસ થતો નથી?' ધત્યાદિ અનેક વાકયો ઉપદેરાસહસી 
આદિ ગ્રૅથેોમાં કથી, પ્રાચીન આચાયૉએ ફૂટસ્થનું 
પ્રતિપાદન કર્યું છે. ર૫ 

શિષ્ય-જ્યારે ફૂટસ્થના સ્વીકારમાં પૂર્વાચાર્યોનાં વચને।- 
નું પ્રમાણુ મળે છે, યારે ચાલે! ફૂટસ્થને માનીએ, 
પણુ ચિદાભાસમાં પ્રમાણુ નથી, માટે ચિદાભાસ તે 
માનવે। નહિ કેની ? 

ગુશ્-તેનાંએ ઘણાં પ્રમાણુ છે. જેમ આપણું 
મૂખ, આર્સીમાં દેખાતા પ્રતિબિબનું મૃળ છે, અને 
દપણુ પ્રતિબિબનો આધાર છે, ને એ ત્રણે પ્રત્યય 
નણુવામાં આવે છે; તેમ આત્મા (કૃટસ્થ), ચિદાભાસ 
અને અંતઃકરણુ એટલે ચિદાભાસનેો આધાર, એ ત્રણુ પણુ 
રાસ્ર અને યુક્તિથી ન્નણુવામાં આવે છે. એ પ્રાચીન 
આચાર્યોના વાકયમાં ફૂટસ્થથી ભિન્ન ચિદાભાસનું પણુ 
વર્ણુન કર્યું છે. થ્રુતિમાં પણુ ફૂટસ્થનું અને ચિદાભ્ાસનું 
ભિન્નભિન્ન રીતે પ્રતિપાદન કર્યું છે. “મનશઃ શાથી । 
શુફેઃ લાણી | ' “મનને સાક્ષી, બુદ્ધિનો સાક્ષી,” એ 
શ્રુતિમાં સાક્ષી સ્વરૂપે ફૂટસ્થનુંજ પ્રતિપાદન કયું છે. 
(વં ₹વં પ્રતિશ્વો ચમૂવ | રૂપ રેપ પ્રત્યે પ્રતિરૂપ 
(તે તે સ્વરૂપ જેવે। ) થયે।.' એ શ્રુતિમાં ચિદાભાસનું 
પ્રતિપાદન કર્યું છે. એ પ્રમાણે ચિદાભાસમાં પણુ 
પૂર્વાચાયોંનાં તથા શ્રૃતિનાં વચતે।નું પ્રમાણુ છે. વળી 
“ફૂટસ્થ અવિકારી છે, અને ચિદાભાસ વિકારી છે,' એવું 
વર્ણુન અમે અગાડી (રપ મા) સ્લેકમાં કરી ગયા 
છયે, તેથી ચિદાભાસ પણુ માનવે નેઇએ ૨૬ 


ચિદાભાસનું નિરૂપણ 
અવતરણિકા-હુવે અવચ્છેદવાદી શિષ્ય ચિદા- 
ભાસનાં સ્વરૂપ સંખંધે આક્ષેપ ઠરે છે. 
યુટ્ચવસ્છિશતૂટરથો છોવાંતરમમામમો | 
જલુ શત્તત ઘટાવાશ ફ્વામાલેન જિં વર્‌ 1૨૭ 


ફૂટસ્થદીપ 


૩૩૯ 


2૩": વરિચ્છેર્માત્રાગ્તીયો મેશ રિ । 
અન્યથા ઘય્ઝુય્યાયરવચ્છિન્ર્ય સીવતા ।૨૮।। 
હ 

શખ્દાથે-ખુદ્ધેથી અવચ્છિન્ન ( અવચ્છેદવાળે। ) 
ફૂ ટસ્થ, ઘટાકાશની પેઠે, બીજા લોકમાં જવા આવવામાં 
સમર્થ છે, તો પછી ચિદાભાસનું પ્રચોજન શું છે? 
તે કહે. એ અવચ્છેદવાદી ! સાંભળ. અસંગ (કૂટસ્થ) 
પરિચ્છેદ માત્રથી કંઇ જીવ થાય એમ નથી, માટે 
ચિદાભાસતું પ્રચોજન છે. અન્યથા (ખુદ્ધિમાં ચિદ્ઠા- 
ભાસ ન માનીએ તે) ઘટ અને ભીંત આદિથી 
અવચ્છિન્ન (પરિચ્છિન્ન) ચેતનનેો પણ જીવ ભાવ 
માનવે! પડે. ૨૭-૨૮ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

હે શિષ્ય ! અંતઃકરણુથી અવચ્છિન્ન ચેંતન્યજ જવ 
છે. તે અંતઃકર્‌ણુ કર્મના વશથી સ્વર્ગલોક આદિમાં 
જ્યાં જ્યાં જાય છે લાં યાં ચેતન્ય સર્વત્ર વ્યાપકતાથી 
પૂવથીજ વિઘમાન્‌ હોય છે, તેથી તેનો અને અંતઃકરણુને 
યોગ થાય છે એટલે તે તે લોકમાં જીવ ગયે! આવ્યે 
કહેવાય છે. તેથી અંતઃકરણુવિશિજ્ ચૈતન્યજ જીવ છે, 
પણુ ચિદાભાસ નથી. એ અંતઃકરણુ વિષે સંસાર છે, 
પણુ ચૈતન્યમાં નથી. ચૈતન્યમાં જે સંસાર જણાય છે 
તે તો ભ્રાંતિજ છે. 

સદ્ગુસ્નાં આવાં વચન સાંભળી, સભામાં ખેઠેલે! 
અવચ્છેદવાદી છછણી ઉઠયો ને બોલ્યેઃ- 

અવચ્છેદવાદી-જેમ ધટાવચ્છિન્ન ધટાકાશ, ધટટ્દારા, 
લેકાંતર્માં જવા અને આવવામાં સમર્થ છે, તેમ 
અંતઃકરણુ ફૂટસ્થ પણુ, અંતઃકરણુદ્દારા, લોકાંતરમાં જવા 
આવવામાં સમર્થ છે; તેથી ફૂટસ્થથી ભિન્ન ચિદાભાસ 
માનવાની શી જજર્‌ છે? ફૂટસ્થથી લ્ોકાંતર્‌માં જવું 
અને આવવું આદિજપ કાર્યની સિદ્ધિ થાય છે, તે! પછી 
।ચદાભાસ માની ગૌરવ ઉઠાવવાની શી જરૂર છે? ર૭ 

ગુજ્-તમે અવચ્છેદવાદને અનુસરી ચિદાભાસ ઉપર 
આક્ષેપ કર્યો, પરંતુ તેને પરિહાર સાંભળો. અસંગ 
ફૂટસ્થ, અંતઃકરણુના અવચ્છેદ માત્રથી, છવભાવને પ્રાપ 
ચતો! નથી. 

અવચ્છેદવાદી-તેનું શું કારણુ ? 

ગુજ્-અંતઃકર્ણુના અવચ્છેદ માત્રથી ફૂટસ્થને જીવ- 
ભ્ઞાવની પ્રાપ્તિ માનવામાં અતિપ્રસંગ નતામને। દોષ આવે છે; 
મકે, જેમ અંતઃકરણુનો અવચ્છેદ માતીએ, તેમ ધટ 
અને ભીંત આદિને પણુ અવચ્છેદ છે. તેથી જેમ ફૂટસ્થને 
અંતઃકરણુના અવચ્છેદ માત્રથી જીવભાવની પ્રાપ્તિ થાય છે, 
તેમ ધટ અને ભીંત આદિના અવચ્છેદ માત્રથી પણુ 
જીવભાવની પ્રાપ્તિ થાય, અને ધટ અને ભ્રીંત આદિથી 
અવચ્ઠ્ન્ન રૂટસ્થને જીવભાવની પ્રાપ્તિ ઈટ્ટે તથી; 


૩૭૪૦ 


તેથી અવચ્છેદવાદ માનવો નહિ, પણુ લોકાંતરમાં 
જીવના જવાઆવવાની સિહિ માટે, કૂટસ્થથી ભિન્ન 
ચિદાભાસજ માતવે।. ૨૮ 

અવતરણિકા-અવચ્છેદવાદી કહે છે, “અંતઃકરણા- 
વચ્છિશ ફૂટસ્થને જીવભાવની પ્રાસમાં સ્વચ્છતા કારણુ 
છે, તે ઉપરથી ગુરુ અવચ્છેદમાં સ્વચ્છતાની નિષ્પ્ર- 
ચો।જનતા દશોવે છે. 

ત જીઃ્ચતલરશી વર સ્વર્છસ્વારિતિ ચેસથા । 

અસ્તુ નાથ પરિચ્છેરે 1વિં ર્વાસ્છલેન મવેસવ ૧૨૨ 

પૃરરચેન ણાર્ઝન્યેન વાંતગન્વેન વા ન ફિ | 

વિદ્રેતુસ્તેરુછાટ્ીનાં પરિમાળ વિકિષ્યતે ।રે ૦।। 

શખ્દાથે-ખુદ્ધિ સ્વચ્છ હોવાથી ભીંતના જેવી 
નથી, એમ જે તું કહેતો હાય તો ભલે તેમ હૈ; 
પણુ પચ્ચ્છિટ્માં તારે સ્વચ્છતાનું શું પ્રચોજન છે ? 
લાકડાંમાંથી બનાવેલાં અથવા કાંસાંમાંથી બનાવેલાં 
પવાલાંથી વેચનારના ચોખા વગેરે ધાન્યના માપમાં 
કંઈ એણુંવધતું થતું નથી. ૨૯-૩૦ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

અવચ્છેદવાદી-અંત:કરણુ સ્વચ્છ છે, તેથી અવચ્છિન્ન 
ફૃઢેસ્થને જ્વભાવની પ્રાપ્તિ થશે અને ધટ તથા ભીંત 
આઠિ સ્વચ્છ નથી, તેથી અવચ્ષિન્ન ફૂટસ્થને જીવ- 
ભાવની પ્રાપ્તિ થશે નહિ; એટલે અતિપ્રસંગ દોષ પણુ 
આવશે નહિ. માટે ફૃટસ્થથી ભિન્ન ચિદાભાસ માનવાની 
જજૂર્‌ નથી. 

ગુસ્-અંતઃકર્‌ણુ સ્વચ્છ છે તે અમને પણુ કખૂલ 
છે; પણુ સ્વચ્છતા અવચ્છેદમાં કારણુ નથી. સ્વચ્છ 
અને અસ્વચ્છ સર્વ અવચ્છેદક થાય છે, માટે જેમ 
અંતઃકરણુ રૂટસ્થનું અવચ્છેદક છે, તેમ ધટ અને ભીંત 
આદિ પણુ અવચ્છેદક છે. તેથી, જેમ અંતઃકરણુ 
અવચ્ઠિન્ન ફૃટસ્થને જીવભ્ઞાવ પ્રામ થાય છે, તેમ ધટ 
ભીંત આદિથી અવચ્છિન્ન ફૂટસ્થતે પણુ જીવભાવ પ્રાપ્ત 


થશે, માટે ફૂટસ્થથી શિન ચિદાભાસ માનવે નેધએ, ર૪ 


અનાજ માપવાની પાલી કે શેરીયું કાંસાંનું કે 
લાકડાનું હોય છે. તેમાં કાંસાંનું શેરીયું સ્વચ્છ છે, અને 
લાકડાંનું શેરીયું સ્વચ્છ નથી. સ્વચ્છતા અતે અસ્વચ્છતા- 
માંજ ખત્તેનો ભેદ છે, તોપણુ માપ કરવામાં જર્‌ાએ 
ભેદ નથી. જેટલું અનાજ લાકડાંનાં પવાલામાં સમાય 
છે, તેટલુંજ અનાજ કાંસાંનાં પવાલામાં સમાય છે. 
એમાં જેમ ન્યૂનાધિક ભાવ જણાતો નથી, તેમ ખુદ્ધિ 
પણુ સ્વચ્છ છે અને ભીંત અસ્વચ્છ છે, એ પ્રમાણે 
સ્વચ્છ અને અસ્તચ્છતાથી ખુદ્ધિ અને ભીંતને! ભેદ 
છે ખરે, તોપણુ કૃટસ્થનો અવચ્છેદકતાથી ભેદ નથી. 


શ્રી પંચદશી 


[ પ્રકરણુ 


જેમ ખુટ્દિ ટૂટસ્થનો અવચ્છેદ કરે છે, તેમ ભીંત પણુ 
ફૂટસ્થનો અવચ્છેદ કરૅ છે; એમાં કાંઈ ન્યૂનાધિકતા 
નથી. તેથી, ખુદ્દધિઅવચ્છિન્ન ફૂટસ્થને જીવભાવ પ્રાપ્ન 
થાય છે, અને ભીંત આદિથી અવચ્ઠિન્ન ફૂટસ્થને જીવ- 
ભાવ પ્રાપ્ત થતો નથી. ૩૦ 
અવતરણિકા-અવચ્છેઠવાદી કહે છે કૈ, કાંસાંનાં 
પવાલાંમાં પ્રતિબિંબરૂપ અધિકતા છે; લે પરથી 
ગુરુ તેને ચિદ્ઠાભાસનો અંગીકાર કરવાનું કહે છે. 


વરિતાળાવિશેવેવવિ ત્રતિવિવો વિજ્ઞિષ્યતે । 
વાચ્યે યહ તદા વુદ્ધાવવ્યામાસો મવેટ્યણાત્‌ ર ? 


શબ્દાર્થ-માપતેો અભેદ છતાં પણુ કાંસાંનાં 
પવાલાંમાં પ્રતિબિખ પડે છે તેથી તે વિશેષ છે. 
તેમ છે તો, ખુદ્ધિમાં પણુ આભાસ (ચિત્પ્રતિબિંખ) 
છે એમ ન માનતાં પણુ તું માન. ૩૧ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવર્‌ણ 
અવચ્છેદવાદી-જે કે લાકડાંતાં અને કાંસાંનાં પવાક્ષાં- 
માં ભેદ નથી, તથાપિ લાકડાંનાં પવાલાં કરતાં કાંસાંનાં 
પવાલાંમાં અધિકતા છે; કારણુ કે, લાકડાંનાં પવાલાંમાં 
અનાજનું પ્રતિબિબ પડતું નથી, અને કાંસાંનાં પવાલાં- 
માં અનાજનું પ્રતિબિબ પડે છે. 
ગુજ ભલું કહ્યું. જ્યારે તમે કાંસાંનાં પવાલાંમાં 
અનાજનાં પ્રતિબિબને સ્વીકાર કરો છે, યારે આપ- 
મેળે જ ખુદ્ધિમાં ચિદાભાસને પણુ સ્વીકાર થઈ ગયે; 
કેમકે, અનાજનાં પ્રતિબિબનું કારણુ, કાંસાંનાં પવાલાંની 
સ્વચ્છતા છે, તો એ જ સ્વચ્છતા તો બુદ્ધિમાં પણુ છે, 
તેથી બ્ુહ્ધિતી સ્વચ્છતા, ચિદાભાસમાં કારણુ કેમ નહિ ? ૩૧ 
અવતરણિકા-પ્રતિબિંખનો સ્વીકાર ક્યો, તેમાં 
ચિદ્દાભાસને। સ્વીકાર ફેમ થઈ ગચે।!? એમ અવ- 
ચ્છેદવાદી કહે છે. તેપરથી ગુરુ તેને સમજાવે છે. 
ર્વરાસનમામાર! ત્રતિષિવસ્તથાવિષઃ । 
વિવળલળદ્દીન? સન્ચિવવરરાલતે સ દિ | ૨૨ ॥ 
સતંમત્વવિવારામ્યાં વિંવણક્ળદ્દીનતા । 
રજૂ્તિટ્યસ્વમેતસ્ય વિંવવરાસનં વિહુંડ | રે રે || 
શખ્ટદાર્થ-કિંચિત્‌ ભાસવું એ આભાસ કહેવાય 
છે. પ્રતિખિંખ પણુ તેવું ( થોડુંક ભાસવાસ્પ ) છે; 
અને તે ( પ્રતિખિંખ ), ખિંબનાં લક્ષણુથી હીન છતાં 
પણુ, ખિંખની પેઠે ભાસે છે. ચિદ્દમાભાસ, સસંગ- 
પણાંથી અને વિકારીપણાંથી, બિંખનાં લક્ષણુથી 
રહિત છે; તોપણુ એનું સ્ફરણુસ્પપણું જે છે તે, 
પ્રતિખિખની પેઠે, ભાસવું છે એમ વિદ્વાનો જાણે 
છે. ૩૨-૩૩ 


૮સું] 


ચન્દ્રકાન્ત વિવર્‌ણુ 


અવચ્છેદવાદી-કાંસાંનાં પવાલામાં તો અનાજનું પ્રતિ- 
બિખ છે, અને ખુહ્ધિમાં ચિદાભાસનેો આભાસ જ છે. 
અગે પ્રતિબિબને। સ્વીકાર કરીએ છિયે, પણુ આભાસ- 
નો સ્વીકાર કરતા નથી, થારે પ્રતિબિબના સ્વીકારથી 
ચિદાભાસને રવીકાર્‌ કર્યો કેમ થઇ ગયે! ? 

ગશુર-પ્રતિબિબ અને આભાસ, એ ખતન્ને શખ્દનેા 
અર્થ એક જ છે. જેમ, ધટને સ્વીકાર્‌ કર્યાથી કલશને 
સ્વીકાર ક્યોં કહેવાય છે, તેમ પ્રતિબિખને। સ્વીકાર 
ફકર્યાથી આભાસને સ્વીકાર થાય છે. 


અવચ્છેદવાદી-પ્રતિબિખ અને આભાસ એ ખન્ને 
શખ્દનાો અર્થ એક કમ છે? 

ગુજ્-એ બતન્તે શબ્દના વાચ્ય અર્થનું લક્ષણુ એક 
છે, માટે બન્ને શખ્દનો અર્થ એક જ છે. 
 અવચ્છેદવાદી-આભાસનું શું લક્ષણુ છે ? અને પ્રતિ- 
બિખનું શું લક્ષણુ છે ? 

ગુસ્-કિચિત્‌ જણાવું, એટલે બિબનાં લહ્ષણુ વિના 
પણુ બિખ જેવું ભાસવું, એ આભાસનું લક્ષણુ છે, અને 
પ્રતિબિબતું પણુ એ જ લક્ટ્ણુ છે; કારણુ કે, જે 
બિબનાં લક્ષણુરહિત હોય, અને બિબનાં જેવું ભાસે, 
તે પ્રતિબિબ, એવી રીતે એક લક્ષણુથી પ્રતિબિબ અને 
આભાસ શખ્દનોા અર્થ એક જ છે, માટે એકને સ્વી- 
કાર્‌ ડર્વાથી બન્નેનો સ્વીકાર થઇ નય છે. ૩૨ 

અવચ્છેદ્વાદી-ચિદાભાસમાં આભાસનાં લક્ષણુ કેવી 
રીતે છે ? 


ગુજ્ન-બિબનાં લક્ષણુરહિત ૭તાં બિબની પેઠે ભાસવું, 
એ આભાસનું લક્ષણુ છે. હુવે અસંગ અને અવિકારી 
ચેતન્યનું બુદ્ધિમાં પ્રતિબિખ પડવાથી, તે ચિદાભાસ 
કહેવાય છે. એ ચિદાભાસનું મૂળ બિબ અસંગ અને અવિકા- 
રી ચૈતન્ય છે, અને એનું લક્ષણુ અવિકારીપણું, અસંગ- 
પણું અને સ્ફૂરણુરૂપપણું છે. પણુ ચિદાભાસ સસંગ, 
વિકારી અને સ્કૂરણુરૂપ છે. ચિદાભાસમાં અસંગપણાં 
અને અવિકારીપણાંનેો અભાવ છે તેથી તે મૂળ બિખનાં 
લક્ષણુથી રહિત છે, અને સ્ફૂરણુરૂપપણું તે તેમાં છે, તેથી 
તે અસલ બિબની પેઠે ભાસે છે. એવી રીતે ચિદાભાસમાં 
આભાસનાં લક્ષણુ ધટે છે. 

કેવળ ખુદ્ધિના અવચ્છેદથી ફૂટસ્થને જવભાવ માનવે! 
નહિ,કેમકે તેથીબટ અને ભીંત આદિથી અવચ્છિન્ન કૂટસ્થને 
પણુ જીવભાવને પ્રસંગ પ્રાત્ત થાય છે. એટલે અતિપ્રસંગ 
નામને। દોષ આવે છે તેથી, “બુદ્ધિથી અવચ્છિન્ન ફૂટસ્થને 
જીવભ્ઞાવ પ્રાપ્ત થાય છે' એમ માનવું યોગ્ય નથી. જીવ 
છે એમ ન માનવાથી, પુણ્યાદિક કર્મે કરી પરલોકમાં 
ગમનઆગમન આદિ કહું છે તેનો વિરોધ આવે છે. 


ફૂટ્સ્યદ્ીપ 


૩૪૧ 


પણુ બુદ્ધિમાં ચૈતન્યનાં પ્રતિબિબની યેગ્યતા છે, તેથી 
ચિદાભાસ (જવ) અવશ્ય માતવે। નનેઇએ. ૩૩ 

અવતર્ણિકા-એ રીતે ચિદાભાસની અપ્રચે।જ- 
ક્તાનું નિરાકરણુ કરીને, તે ચિઠ્માભાસનો સ્વીકાર 
રિષ્યને કરાવ્યા પછી, ખુદ્ધિથી ચિદ્દાભાસની ભિશ્નતા 
જેમ છે તે ખતાવે છે. 

સ શિ ધીમાવમાવિત્વારામાોડસ્તિ પિયઃ પૃથજ । 

યથા શર્રવેવોસં ધીરવ્યેવં સ્વહેદત$ । રે૪ ॥। 

ભ્રાવાશે-જેમ મૃત્તિકા હાય તે જ ઘડો થાય 
છે અને તે ઘડો મૃત્તિકાથી જરો પડતે નથી, તેમ 
ખુદ્ધિ હોય તો જ ચિદ્દાભાસ છે અને તે ખુદ્ધિથી 
નૂદો પડતે નથી; એમ જે કહેતો હાય તે! તે થોડું 
કહ્યું, કારણુ કે એ પ્રમાણે બુદ્ધિ પણુ પોતાના દેહથી 
જૂદી નથી, એમ પણુ માનવું જેઈએ. ૩૪ 
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શિષ્ય-ભલે, ચિદાભાસ હોય, પણુ તેને ખુદ્ધિથી 
ભિન્ન માનવો! નહિ; કારણુ કે જેમ મૃત્તિકા હેય તે જ 
ધટ થાય છે, તેથી ધટ મૃત્તિકાથી જૂદો નથી; તેમ 
ખુદ્ધિ છે તો જ ચિદાભાસ છે, માટે ચિદાભ્ાસ ખુહ્ધિથી 
જૂદો નથી. 

ગુરુ-એ તો તે બહુ થોડી આશંકા કરી; કારણુ 
%ૃ બુદ્ધિ દેહથી ભિન્ન નથી' એવી તારે આશંકા કરવી 
હેતી; કેમકે, જેમ ખુદ્ધિના સદ્ભાવમાં ચિદાભાસ છે, 
તેમ દેહના સદ્ભાવમાં ખુદ્ધિ પણુ છે. “ચિદાભાસ 
ખુદ્ધિથી ભિન્ન નથી,? એવી આશંકા કરવાથી, દેહથી 
ભિન્ન બુદ્ધિની જ સિદ્ધિ થતી નથી, માટે એવી આશંકા 
પમ યોગ્ય હેય? ૩૪ 

અવતરણિકા-દેહુથી ભિજ્ન ખુદ્ધિના સ્વીકારમાં 
શિષ્ય પ્રમાણ આપે છે, અને ગુરુ, બુદ્ધિથી ભિશ્ 
ચિદાભાસના સ્વીકારમાં પ્રમાણુ આપે છે. 

દેશે શૃતેડવિ જર્ટિમેચ્છાણાર્રિતિ તથા સતિ । 

યુજ્ેરન્યશ્રિફામાર$ પવેશક્તિણુ જવ? ।। રેજ ।। 

શબ્દાર્થ-દેહુ મરણુ પામ્યા છતાં પણુ ખુદ્ધિ 
રહે છે, અને શાસ્ત્ર પણુ ખુદ્ધિનું અસ્તિત્વ સ્વીકાર 
કરે છે, એમ તું કહેતો હોય તો ખુદ્ધિથી અન્ય 
ચિદાભાસ છે એમ પ્રવેશવાચક શ્રુતિમાં અસે 
સાંભળ્યું છે. ૩૫ 
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શિષ્ય-દેઠુના નાશ થયા પછી પણુ ખુદ્ધિ રહે છે; 
કારણુ કે “લવિશાનો મવત્તિ। તે ખુદ્દિસહિત હોય છે, 
એમ શ્રુતિમાં કહ્યું છે, માટે બુદ્દિ દેહથી ભિન્ન છે, 
એમ પ્રતીત થાય છે. 


૩૪૨ 


ગુજ્-ન્યારે તું શ્રુતિનાં પ્રમાણુધી દેહથી ભિન્ન 
ખુદ્ધિનો સ્વીકાર કરે છે; યારે શ્રુતિનાં પ્રમાણુથી જ 
ખુદ્ધિથી ભિન્ન ચિદાભાસને। પણુ સ્વીકાર કરની ઝે થયું. 

શિષ્ય-ખુદ્દિથી ભિન્ન ચિદાભાસના સ્વીકારમાં કેઈ 
શ્રુતિ પ્રમાણુ છે ? 

ગુસ-“બનેન ઝીવેનાલ્મનાસુપ્રવિદ્વ]1 આ જવરૂપ 
આત્માવડે પ્રવેશ કરીને,' એ પ્રવેશ શ્રુતિ, બુદ્ધિથી જૂદે 
ચિદાલાસ માનવામાં પ્રમાણુ છે; કેમકે એ શ્રુતિમાં 
ખુહ્દિ વિના જ કેવલ જવને! પ્રવેશ કહ્યો છે. ૩૫ 

અવતરણિકા-પ્રવેશ તો ખુદ્ધિની ઉપાધિવાળાને 
સંભવે, બીજાના નહિ. ગુરુ કહે છે કે, ખુદ્ધિથી 
પૃથક્‌ પરમાત્માને પ્રવેશ સંભવે છે. 

ધીવુત્તસ્ય પવેશશેશ્રેવરેવે પિવ; જૃથજ । 

આત્મા પવેશ સંજરવ્ય પવિણ રૂતિ મીયતે [1૨૬ 
વાય સિવટં સાકફેરં મતે સ્યાહિલીરળાત્‌ | 
વિદાય મૂટ્વીમાનં પ્રવિછઃ લતરત્યયમ્‌ ।૨૭। 

શખ્દાથે-બુદ્ધિયુક્તનો પ્રવેશ છે, એમ ને તું 
કહતો હાય તો તેમ નથી, કારણુ કે એતરેય ઉપ- 
નિષત્‌માં, “બુદ્ધિથી ભિન્ન આત્મા, પ્રવેશને સંકલ્પ 
કરીને પ્રવિ થયે!” એમ કહેલું છે. આ પરમાત્મા; 
ઇદ્રિય અને દેહવાછું આ સ્થૂલ મારા વિના કેમ 
રહી શકે એવો સંકલ્પ કરી, ખ્રહ્ારંધ્રતતે વિદારીને, 
પ્રવિષ્ટ થયે! સતો સંસારને પ્રાતત થાય છે. ૩૬-૩૭ 
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રિષ્ય-ખુદ્દિતી ઉપાધિવાળાને। પ્રવેશ સંભવે છે, પણુ 
ખુદ્દિ વિનાના કૈવલ આત્માનો પ્રવેશ સંભવતે। નથી, 
તેથી બુદ્ધિથી શિન્ન ચિદાભાસ સિદ્ધ થતો નથી. 

ગુર-“બુદ્ધિ વિના કેવળ આત્માને પ્રવેશ સંભવતે। 
નથી,' એ તારં કહેવું અનુચિત છે; કારણુ કે એતરેય 
ક્રતિમાં, “બુદ્ધિધી ભિન્ન આત્મા, પ્રવેશનો! સંકલ્પ કરી 
પ્રવિટ્ટ થયો,' એમ કહ્યું છે, તેથી બુદ્ધિ વિના કેવલ 
આત્માનો પ્રવેશ સંભવે છે, એટલાજ માટે ખુદ્દિથી 
ભિ ચિદાભાસ સિદ્ધ થાય છે. ૩૬ 

“હું ચેતન છું, અને પંદ્રિય તથા દેઠુ આદિ સવે જડ 
સમુદાયને મારા વિના કોઈ પ્રકારે નિર્વાહ કરી શકે 
તેમ નથી, એવે। પરમાત્માએ વિચાર કર્યા પછી, મસ્તક- 
ની સીમા એટલે ત્રણુ કપાલના મધ્ય ભાગને પોતાની 
સમીપતા માત્રથી ભેદીને, તેમાં પ્રવેશ કરીને, એ પરમા- 
ત્માજ સંસારને પ્રાપ્ત થાય છે; એટલે જ્નમ્રત્‌ , સ્વમ 
અને સુષુપ્તિને અનુભવે છે, એમ એતરેય શ્રૃતિમાં કહ્યું 
છે. એમાં ખુદ્દિ વિના કેવલ આત્માને પ્રવેશ કલ્યો 
છે, માટે ખુદ્દિથી ભિન્ન ચિદાભાસ છે, એમ સ્વી- 
કરવું જ જેદએ, ૩૭ 


શ્રી પંચદશી 


[ પ્રકરણ 


અવતરણિકા-વાદી અસંગ આત્માના પ્રવેશ વિષે 
પ્રશ્ન કરે છે, અને ગુરુ તેનો ખુલાસો! કરે છે. 


વચં દ્રવછોડસમશ્ેસ્યુષિવોડલ્ય વયં વર્‌ | 
માચિવત્વ તયોસ્સુસ્યં વિનાશશ્ર તમર્તયોઃ ૨૮ 


શખ્દારથે-અસંગ કેમ પ્રવિણ થચે!? એમ ને તું 
પૂછતો હાય તો, એ અસંગની સૃછિ કેમ થઈ? 
તેના તું ઉત્તર આપ. તેઓનું (સૃષ્ટિકત્તા અને 
પ્રવેશકર્સ્સાનું ) માયિકપણું પણુ સમાન છે; અને 
તેએને। વિનાશ પણુ સમાન છે. ૩૮ 
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શિષ્ય-પર્‌માત્મા તો અસંગ છે, તેથી તેને! પ્રેવેરા 
સંભવતો નથી, યારે ઉપલી શ્રુતિમાં, “પરમાત્માએ પ્રવેશ 
કર્યો. એમ કેમ કહ્યું હશે ? 

ગઝુરુ-કહે, અસંગ પરમાત્માથી સૃણિ કેમ થઇ હશે ? 

રિષ્ય-સષ્ટિકર્તા તો માયિક છે, તે માયાવડે સૃદિ 
કરે છે; માટે સૃદિ રચવામાં પ્રશ્ન સંભવતે। નથી. જે 
ગાસુડિક્રે રચેલા પદાર્થોમાં પ્રશ્ન સંભવે તો સૃદછ્ટિ રચવામાં 
પ્રશ્ન સંભવે. 

ગુજ્-જેમ સૃણ્કર્ત્તા માયિક છે, તેમ પ્રવેશકર્ત્તા 
પણુ માયિક છે. જેમ સૃટ્ટિકરત્તા માયાથી સદિ કરે છે, 
તેમ પ્રવેશકર્ત્તા પણુ માયાથી પ્રવેશ કરે છે; માટે 
જેમ સૃષ્ટિ રચવામાં પ્રશ્ન સંભવતેો નથી, તેમ પ્રવેશમાં 
પણુ પ્રશ્ન સંભવતો નથી; કારણુ કે માવિકપણું બન્નેમાં 
સમાન છે. 

શિષ્ય-માયિકપણું બન્નેમાં સમાન કેમ છે? 

ગુર્-માયિકપણાંનો હેતું વિનાશ છે. એ વિનારા 
બન્નેમાં સમાન છે. જેમ સૂંછિકત્તાના વિનાશ ચાય છે, 
તેમ પ્રવેશકર્ત્તાના પણુ વિનાશ થાય છે, માટે માવિક- 
પણું બન્નેમાં સમાન છે. ૩૮ 

અવતરણિકા-રિષ્ય, માયિકના વિનાશમાં પ્રમાણ 
શું છે તે વિષે પ્રશ્ન કરે છે; અને ગુરુ બૃહદારણ્ય- 
કની શ્રૃતિનું પ્રમાણુ આપે છે. * 

શયુસ્થાયેવ મૂતેમ્યસ્તાન્વેવાનુવિનકયાતિ । 
વિનઇમિતિ મેષેય્યે યાજ્ષવર્વવ ૩વાથ છ ।ર૨॥ 
જવિનાશ્યયમાલોતિ વૂટસ્યઃ ત્રવિષેચિતઃ । 
માત્રાસંસમે ર્સ્વેવમસંમત્વસ્ય જીવેનાત્‌ ।। ૪૦ ।। 

શબ્દાધે-આ આત્મા પંચભૂતો(નાં કાર્યપણાંની 
ઉપાધિ)થી જીવપણાંનું અભિમાન પામીને, તે ભૂતોની 
પાછળ જ વિનાશ પાસે છે; એટલે જીવના વિનાશ 
થચે।, એવી રીતે યાજ્ઞવલ્કચે, મૈત્રેયીને અતિ સપ 


૮ મું] 


રીતે ફલ્યું છે. અને (આત્મા) દેહાદિકથી અસંસર્ગ 
છે, એ પ્રમાણું અસંગપણાંના કથનથી, આ આત્મા 
અવિનાશી છે, એવી રીતે કૂટસ્થનું વિવેચન 
કુરચું છે. ૩૯-૪૦ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-માયિકના વિનાશમાં કાંઈ પ્રમાણુ છે? 

ઝુજ્‌-હા, બહુદારણ્યકમાં એ સંબંધે કહેલું છે. 
'પ્ર્ઞાનવન છ્વેસ્ેમ્યો મૂલેન્ય: શયુરથાય સાસ્થવાતવિમણ્યસિ ૧ 
પ્રેસ્ય સંગ્ઞાસ્સીસિ । પ્રસાનધત આત્મા જ પંચમહાભૂતોમાં 
પ્રવેશ કરીને દેહાદિકતી ઉપાધિ ધારણુ કરે છે, અને 
પાછો તેની પછવાડે વિનાશ પામે છે, અને નાશ પામ્યા 
પછી તેઓને જ્ઞાન હેતું નથી.' એટલે દેહ, પંદ્રિયાદિક નાશ 
પામે ત્યારે, પંદ્રિયાદિક કરેલાં જવપણાંનાં અભિમાનને 
તજે છે; અને મરણુ પામ્યા પછી સંત્તા નથી એટલે 
દેહને પદ્રિયાદિર્પ ઉપાધિની નિભ્રત્તિ થવાથી, જીવસંજ્ઞાની 
નિત્તત્તિ થાય છે. એ શ્રુતિમાં યાસ્તવલ્કય ત્રડષિએ, 
મૈત્રેયી પ્રતો ઉપાધિવાળા માથિકના વિનાશનું પ્રતિપાદન 
કર્યું છે, માયિકનેો। વિનાશ થાય છે, અને માયિકમાં માયિ- 
કપણું રહે છે. એ માયિકપણું, સૃષિકર્ત્તા અંને પ્રવેશ- 
કત્તા બન્નેમાં સમાન છે, માટે અસંગ આત્માનો સૃદિમાં 
પ્રવેશ અગોગ્ય નથી. તેથી ખુદ્ધિની ઉપાધિ વિના કેવલ 
આત્મા પ્રવેશ કરે છે, અને એટલા જ માટે ચિદાભાસ 
ખુદ્ધિથી ભિન્ન છે, એમ સપણ જણાય છે. ૩૯ 

છવ, માથમિક અને વિનાશી છે. રૂટસ્થ, તે વિનાશી 
જવથી ભિન્ન છે; કારણુ કે શ્રુતિમાં યાસવલ્કયે મેત્રેથી 
પ્રતયે, ફૃટસ્થ અવિનાશી છે એમ વર્ણન કર્યું છે. 


શિષ્ય-કેયી શ્રુતિમાં અવિનાશી ફૂટસ્થ છે એમ ' 


વણુન કર્યું છે ? 

ગુસ-અવિનાશી વા અર્ડ્યમાત્માતચ્છિસિષર્વા | હે 
મૈત્રેય! આ આત્મા અવિનાશી, ઉચ્છેદરહિત ધર્મ- 
વાળે છે.” 

શિષ્ય-એ આત્મા અવિનાશી ધર્મવાળેો કેમ છે? 

ગુર-*ાત્રાલલર્મલ્વલ્થ મવસ્તિ। આને ( આત્માને) 
માત્રા(દેહ ઈદ્રિય આદિ)ને। અસંસર્ગ એટલે અસંબંધ છે,' 
એવી રીતે શ્રુતિમાં યાસ્વલ્કયે ફૂટસ્થ આત્માનો અસં- 
સર્ગ કલ્રો છે, તેથી આત્મા ઉચ્છેદરહિત ધર્મવાળેા 
છે. સંસર્ગવાળાનો ઉચ્છેદ થાય છે; અસંસર્ગનો ઉચ્છેદ 
થતો નથી. એમાં જે વિનાશી કહ્યો છે તે જવ છે, 
અને જે અવિનાશી કદ્યો છે તે ફૂટસ્થ છે. અવિનાશી- 
પણાંના ભેદથી જીવ અને ફૂટસ્થનો ભેદ છે. ૪૦ 

અવતર્ણિકા-શ્રુતિના પ્રમાણુથી જીવનું પણુ 
અવિનાશીપણું છે કે કેમ? જીવનું વિનાશીપણું 
સ્વીકારીશું, તો “હું બ્રહ્મા છું' એ પ્રકારે પરખ્રહ્દા સાથે 


કૂટસ્યદીપ 


૩૪૩ 


અભેદ જ્ઞાન થઈ શકશે નહિ? એમ શિષ્ય પૂછે છે, 


અને ગુરુ તેતું ઉત્તર દે છે. 
જ્ીવાવેતં વાથ વિજ શરીર ત્વિયતે ત સઃ । 
ર્ત્યત્ર ન વિષોલ્ઞોડમેઃ વિંત્તુ છોવાંતરે મતિ; ૪ ? 
નાઇ વ્રશેતિ લુષ્વેલ સ [વિતાશીિ ગેન તત્‌ | 
સામાનાધેવારળ્યલ્ય વાધાયામવિ લંમવાત્‌ ૪૨ 
શોર્ડય સ્યાળુઃ પુધાને૧ પુંષિયા સ્થાળધીસ્વિ | 
ત્ર્ાસ્મીતિ ષિયાડ્યેષા કરગુરિનિવસ્થેતે ૪ રે 
તૈવ્યસ્યેસિદ્રાવષ્યેવમાચાવે સ૧છવીર્તિમ્‌ । 
સામાનાષિવરળ્યસ્વ વાધાથેસ્વમતોડસ્તુ તત્‌ ૪૪ 
સર્વ ત્રજ્નેતિ તમતા સામાનાષિવારળ્વવત્‌ | 
અદ ત્જ્નેતિ તીવેન લમાનાપિશ્વતિમેવેત્‌ 1૪૧ 
શબ્દાથે-જીવથી રહિત શરીર મરે છે, એ 
વાત પ્રસિદ્ધ છે, પરંતુ જીવ મરતો નથી. એ શ્રુતિને 
અર્શ મોક્ષ પરત્વે નથી; પરન્તુ “ લેકાંતરમાં ગમન ” 
એવે અર્શ છે. તે (જીવ) વિનાશી હોય તે! “હું બ્રહ્મ 
છું; એમ જીવને જ્ઞાન થશે નહીં, આમ તું કહેતે! 
હાય તો તારું કહેવું મિથ્યા છે. કારણુ કે, બાધમાં 
પણુ સામાનાધિકરણ્યને સંભવ હોય છે. જેમ, આ 
સ્થાણ (ડુંડે) છે, આ સુરુષ છે, ધ્ત્યાદિ સ્થલમાં, 
પુરુષતું જ્ઞાન થવાથી જેમ ઠંઠાનું જ્ઞાન નિવૃત્ત થાય 
છે; તેમ “હું બ્રહ્મ છું? એ પ્રકારનું જ્ઞાન થવાથી 
આ અહુંખુદ્ધિ નિવૃત્ત થાય છે. એ પ્રકારે આચાર્યોએ 
(વાર્તિકકારે) નેષ્કર્મ્યસિદ્ધિમાં પણુ સામાનાધિ- 
કરણ્યનું ખાધાર્શપણું સ્પષ્ટ કહ્યું છે. એટલા માટે તે 
ખાધના સામાધિકરણ્ય છે. સર્વ ખ્રહ્મા છે, એ પ્રકારે 
જેમ જગતની સાથે સામાનાધિકરણ્ય થાય છે, તેમ 
“હું બ્રહ્મા છું' ગમે પ્રકારે જીવની સાથે પણ સામા- 
નાધિકરણ્ય થાય છે, ૪૧-૪૫ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 
શિષ્ય-“સવાવેતં વાવ વિજ ૬ર બ્રિયસે ન ઝીવો બ્રિજ । 
જીવથી રહિત એવું આ (શરીર) મરે છે એમ પ્રસિદ્ધ 
છે, પણુ જીવ મરતો નથી.' એમ છાંદોગ્યઉપાનિષદ્ની 
શ્રુતિમાં તો ઉપાધિવાળા જવનાં અવિનાશીપણાુંનું પણુ 
પ્રતિદાન કર્યું છે, યારે તમે જવને વિનાશી કેમ કહે। છે? 
ગુસ્-તે કહેલી, “ઝીવાવેલંન' એ શ્રુતિ, આત્યંતિક 
નાશના અભાવ એટલે મોક્ષનું પ્રતિપાદન કર્‌તી નથી; 
પરંતુ “દેહાંતરતી પ્રાપ્તિમાં જવનો નાશ થતો નથી, 
એટલે દેહના નાશથી જીવતે! નાશ થતો! નથી,' એવું 


૩૪૪ 


શ્રી પંચઠશી 


[ પ્રકરંણુ 
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જણાવે છે. માટે એ.શ્રુતિથી જવની અવિનાશિતા સિદ્ધ 
થતી નથી, તેથીજ અમે તેને વિનાશી કહીએ છિયે. 
જેના વિનાશનો આત્યંતિક આભ્ઞાવ હોય તે અવિનાશી 
કહેવાય. ફૂટસ્થતો કદી વિનાશ થતો! નથી, તેથી તે 
અવિનાશા છે, પણુ દેહાંતરની મ્રાપ્તિમાં અને લોકાંતરની 
પ્રાસ્તિમાં જવનો નાશ થતો નથી, તેમાં તો એકને 
એક જીવ રહે છે. તોપણુ મે।કક્ષ વખતે જીવને નાશ 
થાય છે; કેમકે મોક્ષ અવસ્થામાં જીવને બ્રહ્મારૂપતાની 
પ્રાપ્તિ થાય છે. તે બહ્મ અવિકારી છે, અને જીવ વિકારી 
છે. તે જવનું સ્વજૂપ, ચોથા પ્રકરણુના ૧૧ મા શ્લોકમાં 
કહ્યું છે તેથી જવ વિનાશી છે. ૪૧ 

શિષ્ય-ન્યાર્‌ જવ વિનાશી છે, યારે જવને “હું 
ખહ્મ છું' એવી રીતે અવિનાશી બ્રહ્મારૂપનું જ્ઞાન એટલે 
ખહ્મતી સાથે એકતારૂપ સામાનાધિકરણ્ય જ્ઞાન થવું 
યોગ્ય નથી; કેમકે, વિનાશી અને અવિનાશીની એકતા 
હોય જ નહિ. 

ઝુર-સામાનાધિકરણ્ય ખે પ્રકારનાં છે: સુખ્ય સામા- 
નાધિકરણ્ય અને બાધાસામાનાધિકરણ્ય. ખાધ વિના જે 
સામાનાધિકરષ્ય હેય તે મુખ્ય સામાનાધિકરણ્ય ગણાય 
છેં, અને જેનો બાધ થવાથી સામાનાધિકરણ્ય થાય તે 
ખાધાસામાનાધિકરણ્ય છે; એટલે ઉપર કહેલો! ભેદ 
જ્યાં હોતો નથી યાં બાધાસામાનાધિકરણ્ય હોય છે. જેમ 
ધટાકાશની સાથે મહાકાશને જે સામાનાધિકરણ્ય છે તે 
મુખ્ય છે, તેમજ જીવતું ખઊા સાથે જે સામાનાધિકરણ્ય 
છે તે મુખ્ય સામાનાધિકરણ્ય છે; કાર્‌ણુ કે જીવને 
બહા સાથે અને ધટાકાશનેો મહાકાશ સાથે સદા અ- 


ભેદ જ છે. 'હું બહમ છું,' એ વાકયમાં સુખ્ય સામાના- 


ધિકર્ણ્ય નથી, પણુ બાધાસામાર્નાધિકરણ્ય છે; કારણુ 
કે, જવના પોતાના સ્વજ્ૂપને બાધ થવાથી ખહાની સાથે 
એકતારછપ સામાનાધિકરણ્ય થાય છે, તેથી “હું બહમ 
છું' એવી રીતે જીવને ખ્રહ્માતી સાથે એકતાસૂપ સામા- 
નાધિકર્ણ્ય થશે. ૪૨ 

શિષ્ય-“હું બહમ ખું' ઈયાદિ સ્થલમાં બાધાસામાના- 
[ધકરણ્યથી વાકયાર્થનો નિશ્ચય થાય છે, તેમાં કંઈ 
પ્રમાણુ છે ? 

ગુજ્-હા, વાતિકકારે તેમ કહ્યું છે; કેમકે, તેણે “હૂં 
બહા છું' ધયાદિ સ્થલમાં બાધાસામાનાધિકર્‌ણ્યથી 
વાક્યાર્થનો ખોધ કર્યો છે, 

શિષ્ય-વાર્તિકકારેકેવી રીતે બાધાસામાનાધિકરણ્યથી 
વાકયાર્થનો બોધ કર્યો છે? 

ગુજ્-તેણે દાખલો આપ્યા છે ક, ડાળ, પાંદડાં 
વગરનું એક દુંદારૂપે ઝાડ ઉભેલું છે તે જ પુરષ છે. 
એ વાક્યમાં જેમ પુર્ષને ડુંડું કહે છે, તેમ ડુંઠું તે જ 
આ પુસ્ષ છે એવા જ્ઞાનથી ડુંઠાનું ત્રાત નિવૃત્ત થાય 





છે. તેમ “હુ બહા છું' એ વાડયમાં પણુ અદાખુદ્ધિ 
થવાથી “હું કર્ત્તા છું,' પ્રયાદિ “સંપૂર્ણુ અહંખુદ્ધિની 
નિજૃત્તિ થાય છે.' એમાં વા્તિકકારે અહંબુદ્ધિના બાધ 
એટલે નિષેધ કરી, “હું બહ્મ છું' એવું જ્ઞાન થવાતું 
કહ્યું છે, તેથી બાધાસામાનાધિકરણ્ય સપણ પ્રતીત 
થાય છે. ૪૩ 

વળી વાર્તિકકારે નેષ્કર્મ્મસિદ્િ નામના શ્રંથમાં પણુ 
ખાધસામાનાધિકરણ્ય સ્પટ્ટ રીતે કહ્યું છે; માટે “હું બહમ 
છું' એ વાકયમાં પણુ, બાધાસામાનાધિકરણ્ય માની, 
જવજરૂપતાનો બાધ કરી, બહમાજ્પતાની શેષતારૂપ, જીવ 
અને બ્રહ્મની એકતાને। સ્વીકાર કરવો જેઈએ. ૪૪ 

શિષ્ય-વાર્તિકકારે નેષ્કર્મ્મસિદ્ધિમાં બાધાસામાના- 
ધિકરણ્ય કહ્યું હોય તેથી શું, પણુ શ્રુતિમાં કંઇ બાધા- 
સામાનાધિકરણ્ય કહ્યું છે?! હોય તો કહો. 

ગુજ-શ્રુતિમાં પણુ બાધાસામાર્નાધિકરણ્ય કહું છેઃ 
“લવ લસ્વિરયૈ ત્રજ્ 1 આ જગત્‌ સર્વ અહ્ય છે, ' એ 
શ્રુતિમાં, ષહ્મ અને જગતની એકતા કહી છે; તેમાં 
જગતને। ખાધ કર્યા વિના તે બન્નેની એકતા સંભ્રવતી 
નથી. માટે શ્રુતિમાં પણુ બાધાસામાનાધિકરણ્ય માન્યું 
છે. જેમ, “શર્યે લફરિરટં દ્રળઝા' એ વાકયમાં જગતની સાથે 
સામાનાધિકરણ્ય છે, તેમ “શં ત્રજ્ઞાસ્તિ !' એ વાકયમાં 
જીવની સાથે સામાનાધિકરણ્ય છે; એટલે એ બન્ને 


સ્થલમાં બાધાસામાનાધિકર્ણ્ય માનવાથી એકતાની 
સિદ્ધિ થાય છે. ૪૫ " 


અવતર્ણિકા-ખાધા સામાનાધિકરણ્યનું વિવરણુ- 
કારે ખેડન કર્યું છે એમ શિષ્ય કહે છે. ગુરુ 
તેની ના પાડે છે. 

શાપાનાપિજરળવલ્ય ચાયાયેરવં નિરાજતશ્‌ । 

પ્રયત્નતો વિવરળે મૂટસ્યત્વવિવકયા ।। ૪૧ ॥ 

શોધિતસ્વવરાર્થો ૧$ જૂટશ્થો ત્રણહ્યતામ્‌ । 

તર્થ વરછં વિવ(ળે તથોસ્્મેવરત્ર ચ ।। ૪૭ ।| 

શખ્દાર્થ-કૂટસ્થપણાંની વિવક્ષા(કહેવાની ઇચ્છા) 
એ કરીને, વિવરણમાં પ્રયત્નથી ખાધાસામાનાધિ- 
કરણ્યનાં ખાધાથેપણાંતું ખંડન કરેલું છે. (તેમાં) 
શોધન કરેલા સ્વજન પદનો અર્થ જે કૂટસ્થ છે, તેનું 
ખ્રહ્મપાણું કહેવા માટે, વિવરણુમાં અને ખીજા 
ગ્રંથામાં ખબાધાસામાનાધિડરણ્યના ખાધાર્થપણુટતું 
ખંડન કરેલું છે. ૪૬-૪૭ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-જ્યારે શ્રતિમાં અને નેષ્કર્મ્યસિદ્ધિ આદિ 
ગ્રંથોમાં બાધાસામાતાધિકરણ્યને। સ્વીકાર કર્યો છે, યારે 
વિવર્‌ણુકાર શ્રીપ્રકાશાત્મસ્વામીએ, વિસ્તારથી બાધા- 
સામાનાધિકરણ્યનું ખંડન 'ક્રેમ કર્યું છે? 


૮સું] 


ગુશ્-બાધસામાનાધિકરણ્યના ખંડનમાં વિવરણુ- 
કારનું તાત્પર્ય નથી; પણુ અદ શખ્દનોા અર્થ ફૂટ- 
સ્થ છે, તે જણાવવાનું જ તેનું તાત્પર્ય છે, અને એટલા જ 
માટે તેણે બાધસામાનાધિકરણ્યતું ખંડન કર્યું છે. ચિદા- 
ભ્ાસવિરિષ્ટ ખુદ્ધિક્પ જીવને, ફૂટસ્થમાં, સ્વરૂપાધ્યાસ 
છે, અને જીવમાં ફૂટસ્થને! સંબંધાધ્યાસ છે. એ અન્યે- 
ન્યાધ્યાસયુક્ત અવિવેકને લીધે, બહ્મનેો જીવમાં વ્યવહાર 
થાય છે; કાર્‌ણુ કે, જીવમાં ફૂટસ્થના ધર્મતા આરેપ 
વગર, મિથ્યા જીવનું, સય બ્રહ્મ સાથે, સુખ્યસામાના- 
ધિકર્ણ્ય થઈ શકે નહિ. તેથી, જીવના આંશ્રય અંતઃકર- 
ણુના અધિદાનભૂત ફૂટસ્થના ધર્મતી ઇચ્છાથી, જીવતું 
ખહ્મ સાથે મુખ્ય સામાનાધિકરણ્ય વિવરણુકારે જણાવ્યું 
છે. પરંતુ તે સામાનાધિકરણ્ય જ છે. ૪૬ 

શિષ્ય-વિવરણુમાં કેવી રીતે ફૂટસ્થપણુ।ની વિવક્ષા છે ? 

ગુર-તવમ-તું પદને! શુદ્ધ અર્થ ફૂટસ્થ છે. સ્થૂલ અને 
સૂટ્મ શરીરથી ફૂટસ્થતું વિવેચન તલ “તે' પદાર્થનું 
શેધન છે. “તે' શેોધિત “તું' પદનો અર્થ જ કૃટસ્થ બદા 
છે. એવી રીતે ફૂટસ્થને બહ્મર્પતાની વિવક્ષા છે, 
તેથી વિવરણુમાં અને તેને આધારે ખીજ ગ્રંથોમાં, 
ખાધસામાનાધિકરણ્યનું ખંડન કરીને, મુખ્ય સામા- 
નાધિકરણ્ય સ્વીકાર્યું છે. 

હવે “હું' શબ્દને અર્થ ચિદ્દાભાસ છે, અને તેતું 
“અહં ળ્રજ્ઞાસ્નિ !' ઇયાદિ વાકયમાં બાધસામાનાધિકરણ્ય 
સ્વીકાર્યું છે, પણુ ચિદાભાસ તો મિથ્યા છે, માટે તે 
બાધ કરવા યોગ્ય છે, અને વળી ચિદાભાસનોા ખાધ 
ફરવાથી જ ચિદાભાસ અતે બ્રહ્માની એકતા સંભવે 
છે. પરંતુ ફૂટસ્ય સચિચિદાનદસ્વરૂપ છે, તેથી તેનો બાધ 
થતો નથી. વિવરણાચાર્યે “હું” શખ્દનો અર્થ તે એટલે 
ફૂઢ્સ્થ માન્યો છે. તેથી તેણે બાધસામાનાધિકરણ્યતું 
ખંડન કયુ છે, તે પણુ યથાર્થ છે. એટલા જ માટે, 
અમારે અને વિવરણાચાર્યનો એક જ મત છે. ૪૭ 





ખ્રહ્ાની સાથે એક્તા કરવા સાટે ફૂટસ્થતું 
વિવેચન અને જીવાદિકુ જગતનું સિથ્યાપણું 
અવતરણિકા-ચિદાભાસતું વિવેચન થયું. હુવે 


ખ્રદ્દાની સાથે ફૂટસ્થની એકતા સિદ્ધ કરવા માટે, 
કૂટસ્થ શખ્ટતો અર્શ કહે છે. 


જેશેટ્રિયાદ્યુતસ્ય ત્ીવામાસ્રમસ્ય યા । 
અષિછાનાચિસિઃ શૈષા વૂટસ્યાડ્ત્ર વિર્વાસિવા ૪૮ 
ળમઝપસ્વ સવેસ્ય યટ્ષિછાનમીરિતય્‌ । 
તરયંલેુ તટ્ત્ર સ્યાઇશલશવ્કવિવક્સિતથ્‌ ।। ૪૨ ॥। 


કૂટસ્થહીપ 


૩૪૫ 


ણ્તસ્નિસેવ ચેતન્યે ઝમહારોપ્વતે "યણ | 

તર્‌ા તહેવરેશર્ય સીવામાલસ્ય જા વચા ।૧૦। 

ઝમરહેવાહેશાલ્યલમારોપ્યસ્ય મેટતઃ । 

તસ્વંપરાથો મિનો સ્તો વચ્તુતસ્વેવતા સિતેજ? 

શખ્ઠાથૅ-દેહ અને ઇદ્રિયાદિ સહિત જીવાભાસ- 
રુપ બ્રમનું જે અધિષ્ઠાનચૈતન્ય છે, તે અધિષ્ઠાનચૈત- 
ન્યને જ વેદાંતમાં કૂટસ્થ કહે છે અને વેદાંતોમાં 
જગતરૂપ સર્વ બ્રમનું જે અધિષ્ઠાન કહ્યું છે, તેને 
અહીં બ્રહ્મ શખ્ટથી જણાવ્યું છે. હવે જ્યારે એ જ 
ચેતન્યમાં જગતૂનો આરોપ કરવામાં આવે છે, ત્યારે 
જગતના એક અંશર્પ જીત્રાભાસની તો વાત જ શી 
કરવી! જગતૂ અને તેનો એક દેશ એવા નામવાળા 
આરે પિત વસ્તુરુપ ઉપાધિના ભેદથી તત્‌ પટના 
અને તવ પટના અર્શ ભિન્ન છે, પરંતુ વસ્તુતાથી તે 
ચેતન્યની એકતા જ છે. ૪૮-૫૧ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

દેહ, ઇદ્રિય, મન આદિ સર્વ બ્રમ છે, અને ચિદા- 
ભાસરૂપ જવ પણુ ભ્રમ છે. જેમ સર્પને ભ્રમ થવાનું 
ફાર્‌ણુ દોરડી છે, અને અન્તાનથી તે દોરડી સર્પરૂપે 
ભાસે છે, તેમ દેહાદિકનું સયપણું માનવાનું કારણુ પણુ 
અવિધા છે. પરંતુ છવનું અધિદાન ચૈતન્ય છે, અને 
એ ચૈતન્ય જ કૃટસ્થ છે. ૪૮ 

આ સંપૂર્ણ જગત્‌ ભ્રમ છે. એ જગત્રૂપ ભ્રમનું 
અધિષ્ઠાન ચૈતન્ય છે, અને તે જ ખહ્મ કહેવાય છે. ૪૯ 

શિષ્ય-જવરૂપ ભ્રમતું અધિષ્ઠાન ચૈતન્ય-ફૃટસ્થ 
છે, એ તમારે કહેવું અતુચિત છે. કારણુ કે જવમાં 
આરેપિતપણું છે એટલે ભ્રમ જ નથી. 

ગઝુજ-કેમ નથી? જવ તો જગતમાં રહેલે છે, તેથી 
તે જગતનો એક અંશ છે; અતે ન્યારે જગત્‌ ચેત- 
ન્યમાં આરે્‌ાપિત છે, લારે જીવ ચૈતન્યમાં આરોપિત 
હોય, એમાં આશ્ચર્ય શું? જેમ સંપૂર્ણ સમુદ્રવું જળ 
ખારું છે, તો પછી દ્વારકા પાસે રહેલા સમુદ્રનું જળ 
"ખારું હેય એમ માનવું જ જેઇએ તેમ, ન્ત્યારે સંપૂણું 
જગત્‌ આરેપિત છે, લારે તેનો એકદેશ જે જવ, 
તેનું પણુ આરેપિતપણું છે એમ માનવું જ જેઈએ, 

શિષ્ય-જીવ જગતને એક અંશ છે, તેમાં કાંઈ 
પ્રમાણુ છે? 

ગુસ-હા. “અનેમ જવેનાત્મનાયુત્રવિશ્વ] આ જીવરૂપે 
પ્રવેશ કરીને,' એ પ્રવેશવાચક શ્રુતિ તેમાં પ્રમાણુ છે. જને 
જીવ, જગતને! અશ ન હેય તે પ્રવેશશ્રુતિ, “ જીવ- 
રૂપથી શરીરમાં પ્રવેશ કરે છે, એમ કેમ કહે? માટે 
જવ જગૃતનો એક અંશ છે એ નક્કોજ છે. એ 
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જીવ જગત્તાો એશ છે અને જગત્‌ આરેપિત છે, 
માટૅ જવ પણુ આરેપિત છે, અને સર્વના આરેપતું 
અધિષ્ઠાન ફૂટસ્થ છે. ૫૦ 
શિષ્ય-જગતતું અધિષ્ઠાન ચૈતન્ય એક છે, તેથી તે 
અને તું પદના અર્થનો ભેદ નથી, એટલા જ માટે તે 
અને તું પદને! અર્થ ભિન્ન ભિન્ન કહેવાથી પુનસ્ક્તિ 
નામને! દોષ જણાય છે. 
ગુશ-તે અને તું પદને વાસ્તવ અર્થ એક જ છે, 
તોપણુ ઔપાધિક ભેદ છે તેથી, તે અને તું પદના અર્થ 
ભિન્ન ભિન્ન કલ્યા છે, માટે પુનસ્કિત દોષ જર્‌ાએ નથી. 
શિષ્ય-ઔષપાધિક ભેદ કેમ છે? 
ગુજ્-આરેોપ્ય એટલે આરેપણુ કરવા યોગ્ય. જગત્‌ 
આરેપ્ય છે, અને જગતનો એફ અંશ જીવ પણુ આરોપ્ય 
છે. જગત્‌ અને વ બતે આરેપ્યપણુાથી તે અને 
તું પદના ઉપાધિરૂપ છે. જગત્‌ તત્પદાર્થ અહાતી 
ઉપાધિ છે, અતે.જવ તું પદાર્થ(કૃટસ્થ)તી ઉપાધિ 
છે. એમ ઉપાધિના ભેદથી તત્પદાર્થ અતે ત્વંપદદર્થ વચ્ચે 
ભેદ છે, પરંતુ વાસ્તવ ભેદ તે જર્‌ાએ નથી. ૫૧ 
અવતરણિકા-શિષ્ય શંકા કરે છે કે, જેમ છીપમાં 
અધ્િછાન અને આર્‌ાપ્ય એ ખજ્ઞે ધર્મની પ્રતીતિ 
થાય છે, તેમ ચિદાભાસમાં ખજ્ને ધર્મની પ્રતીતિ 
થતી નથી, માટે તેમાં આરેપિતપણું કેમ મનાય? 
અને જીવમાં એ ભ્રમ થવાનું કારણુ શું તથા તે 
ભ્રમની નિવૃત્તિ ફેમ થાય? ગુરુ તેનું ઉત્તર આપે છે. 
વસુત્વાહ્‌ીન્યુસ્િધમોન્સવૂસ્યોલ્યાં ચાત્મલ્યતાય્‌ । 
ટ્ધાટ્રિમાતિ ઘુરત આમાલોડતો ખ્રધો મવેત્‌ ૧૨ 
વા યુદ્ધ વોડ્યમામાતઃ વો વાલ્માત્ર ગમત્વયમ્‌। 
ટ્સ્યાનિળેયતો મોર્‌ સોડમ સંભાર રફ્ષ્યતે ।૧રે। 
બુદ્ધચાહીનાં સ્વહ્ષં ચો વિવિનારિદ ત તર્વવિત્‌ । 


૪ 6 રૂ 


સ "વ યુસ્દ દ્ત્યેવ વેરાંતેણુ વિતિયય$ । જ૪ ।। 
વં ચ સતિ વંષઃ સ્થાત્વા્યેસ્યાહિજુતવે પાડ । 
વિટંવના રટં સંટ્યાઃ સંટનોસ્તિતરવારલ$ 1૧૦૧ 
શખ્દાથે-કર્સાપણાં આદિ ખુદ્ધિના ધર્મોને અને 
સ્કુરણુસ્પી કૂટસ્થના ધર્મને ધારણુ કરનારો જીવ 
સપણ ભાસે છે; એટલા માટે આભ્રાસ (જીવ) 
ભ્રમસ્પ (આરે પિત) ગણાય છે. ખુદ્ધિ કે।ણુ છે ? 
આ આભાસ (જવ) કેણુ છે? આ આત્મા ફે!ણુ 
છે? અને એ આત્મામાં જગત્‌ કેવી રીતે ૨હ્યું 
છે? આ સવે સંશયને। નિર્ણુણ ન થવાથી મોહ 
થાય છે, તે આ સંસાર છે. પણુ જે પુરુષ ખુદ્ધિ 
આદિનાં સ્વસ્પનું પૃથકૂપણું જાણે છે, તે તત્ત્વવેત્તા 


શ્રી પંશંદશી 


[ પ્રકર્‌ણુ 


છે, અને તે જ સુપ્ત છે, આવો ઉપનિષદમાં નિશ્ચય 
કર્યો છે. ( ત્યારે તાકિકાદિએ। પૂછે છે કરે ) એમ 
થશે તો બંધન કેને થશે ? મુતર્કથી કરેલી એવી 
વિ્ડેખનાઓનું ખંડન ગ્રંથમાં કહેલા પ્રકારથી દૃઢ 
રીતે ખંડન કરવું ચોગ્ય છે* ૫૨-૫૫ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવર્‌ણ 

શિષ્ય-જેમાં અધિકદાન અને આરેોપણુ કરવા યોગ્ય 
ખન્નેના ધર્મો પ્રતીત થતા હોય, તેમાં આરેપ્યતા રહે 
છે. દાખલા તરીકે છીપ અને રૂપું, છીપ અધિકાન 
છે અને સૂપું આરોપ્ય છે. રૂપામાં અધિદાનરૂપ છીપના 
જે ધર્મો-ચકચકાટ આદિ છે તે રહે છે; અને પોતાના 
પણુ રહે છે, માટે તેમાં આરોપ્યતા રહે છે. તેમ જવમાં 
અધિદાન અને આરેપ્ય એ બત્તેના ધર્મો પ્રતીત થતા 
નથી, યારે જવમાં આર્‌પ્યતા છે, એમ કેમ કહેવાશે ? 

ગુસ-ખુદ્ધિ તો જીવતું અધિકાન છે; કેમકે કર્ત્તાપણું, 
ભોક્તાપણું અને પ્રમાતાપણું આદિ ધર્મો, બુદ્ધિના છે, 
અને એ ધર્મો જવમાં પણુ પ્રતીત થાય છે; કારણુ કે 
“હં કર્તા છું,' “હું ભોક્તા છું,' “હં પ્રમાતા છું,' એવી 
રીતે જીવ ખોલે છે. એમ આરે્‌પ્ય જીવ છે. જવને 
ધર્મ સ્ફૂરણુરૂપ છે. તે ધર્મ પણુ જવમાં પ્રતીત થાય 
છે. એમ જ અધિદાન અને આરેોપ્ય બન્નેના ધર્મો 
જવમાં પ્રતીત થાય છે, માટે જવમાં આરેપ્યતા છે, 
એમ કહી શકાશે. પર 

શિષ્ય-જવને ભ્રમ થવાનું રું કારણુ છે? 

ગુશ્-ઘઅ્ુહ્ધિ, જવ, ફૂટસ્થ, આત્મા અને જગતનાં 
સ્વરૂપનું અજ્ઞાન જ જવને ભ્રમ થવાનું કારણુ છે. એ 
અગનાન જ મોહ કહેવાય છે અને એ મોહ તેજ આ 
સંસાર. એ પ્રમાણે અન્તાન, સર્વ અનર્થનું મૂલ કાર્‌ણુ 
છે, તેથી તેની નિ્શત્ત માટે પ્રયત્ન કર્વે। ભેઇએ. ૫૩ 

શિષ્ય-એ અજ્ઞાન (મોહ)તી નિભૃત્તિનો ઉપાય કહેશે। ? 

ગુજ્ુ-સાંભળ; બુદ્ધિ, જીવ, ફૂટસ્થ-આત્મા અને 
જગત્‌ એ ચારેનાં સ્વરૂપનું જ્તાન, અન્તાનની નિદત્તિ 
થવાથી થશે. એ ચારેતાં સ્વરૂપતું જેને જ્ઞાન થાય, 
તેજ જ્ઞાની ગણાય છે, અને એ જ સત્તાની મુક્ત છે; 
કારણુ કે જ્ઞાનથી તેનાં સંસારરૂપી બંધનની નિવૃત્તિ 
થઈ જાય છે, એવી રીતે વેદાંતશાસ્રમાં સારી રીતે 
જણાવ્યું છે. પ૪ 

પણુ બુદ્ધિ, જીવ આદિનાં સ્વરૂપના અન્તાનથી 
જવની ભ્રમજ્પતા થાય છે, અને ખ્ુદ્ધિ આદિનાં સ્તન 
રૂપના ત્ાનતથી જવની ભ્રમજ્પતાની નિવૃત્તિ થાય છે. 
તેથી, વેદાંતનતેો સિદ્ધાંત જ અદ્દૈત છે, એમ સિદ્ધ થાય 
છે, તે ને અદ્દેત છે, તો પછી બંધ કોને અને મોક્ષ 
પણુ કેને ? કેમકે બંધ અને મોક્ષ તે 'દ્રેતતે સંભવે 
છે, એવા કુતર્કો નૈયાવિક, તાર્કિક, દવૈતભાવવાળા વગેરે 


૮ સું] 


કરે તો તેતું ખંડન, ખંડન ગ્રંથોમાં કલ્મા પ્રમાણે 
અવસ્ય કરવું ધટે છે. પપ 

અવતર્ણિકા-એવી રીતે શ્રુતિથી, યુક્તિથી, ખુદ્ધિ 
આહિથી ફૂટસ્થનું વિવેચન કર્યા પછી, પુરાણેમાં 
ફૂટસ્થનું વિવેચન કેવી રીતે કર્યું છે, તે દર્શાવે છે. 

ઇસે? લાક્િતયા વસિપામમાવસ્ય ચ સ્થિતઃ | 

યુસુસ્તાયાં તયાશોડસ્મીત્યામાસાજાનવસ્તુનઃ લ્દ્દ 

ઝલસ્યા્જવનલ્વેન સત્ય સવગટરય લુ । 

સાષવત્વેન ચિટૂવ! લર મેમાર્પર્ત્યતઃ ।૧૭॥। 

ઝાનેટ્‌ટ૧) સવોથેલાધવસ્વેન પ્રેતુના | 

સર્વસંવંધવસ્તેન સંપળે; શિવવક્ષિતઃ । ૧૮ ।। 

રતિ શેવષુરાળેણુ નૂટર્થ; પવિવેચિતઃ | 

સીવેશસ્વારિર ર્ત! વેવજ! સ્‍્વપ્રમ શિવ? ॥૧૨॥ 

શખ્દાર્થ-વૃત્તિના અને વૃત્તિના પ્રાગભાવના 
સાક્ષી થઇને, તથા સ્વરપને જાણુવાની ઇચ્છા થાય 
ત્યારે જિજ્ઞાસામાં “હું અજ્ઞાની છું' એ અજ્ઞાનરૂપી 
વસ્તુના સાક્ષી થઇને, શિવ પોતે (કફૂટસ્થ જ) રહ્યા 
છે. તે શિવ અસત્ય એવા આ જગતના અધિષણાન- 
પણાંથી સત્ય છે; સરવ જડ પદ્ટાર્શના પ્રકાશ કર- 
નારા હોવાથી ચિદ્રપ છે; સદા પ્રેમાસ્પદ-પ્રેમપાત્ર 
હવાથી આનંદસ્પ છે; સવૈ વિષયના પ્રકાશકતા- 
સપ હોવાથી અને સવેની સાથે સંબંધવાળા હોવાથી 
સંપૂણું છે, તથા એ કૂટસ્થનું જ નામ શિવ છે. એ 
પ્રમાણુ શિવપુરાણુમાં જીવભાવ અને ઈશ્ચરભાવ 
આદિ કલ્પનાથી રહિત, કેવલ (અદ્રેત), સ્વ્યંપ્રકાશ 
(ચૈતન્યરૂપ) શિવર્ૃપ કૂટસ્થનું વિવેચન કર્યું 
છે. ૫૨-પહ્‌ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

જુજ કહે છે:-ફૂટસ્થ માટે પુરાણે।માં પણુ વર્ણન કર્યું 
છે તે સાંભળ. કામ, ક્રેણ આદિ ૬ત્તિઓ છે. તે ૬ત્તિઓ 
ઉત્પન્ન થાય લારે તેનો સાક્ષી ફૂટસ્થ છે અને ૬ૃત્તિઓની 
ઉત્પત્તિ પહેલાં તેતા પ્રાગભાવને। સાક્ષી પણુ ફૂટસ્ય છે. 
જ્યારે તત્ત્વજિજ્તાસા થાય છે થારે તેનો સાક્ષી પણુ 
ફૂટસ્થ છે, અને જિન્તાસાની ઉત્પત્તિ પહેલાં “હું અજ્ઞાની 
હેતો,' એવી રીતે અતુભવમાં આવતા અમનાનનેો 
સાક્ષી પણુ ફૂટસ્થ એટલે કલ્યાણુરૂપ શિવ છે. એ 
પ્રમાણે સર્વનાં સાક્ષીપણાંથી શિવરૂપ ફૂટસ્થ જ એકલે 
રણો છે. પદ 

વળી એ ફૂટસ્થ અસલ જગતતું અધિદાન છે, માટે 
સય છે; જડ પદાર્થોનો પ્રકાશ કરવાવાળા છે, માટે 
ચિદ્રપ છે; સર્વોત્તમ પ્રેમતો વિષય છે, માટે આતંદ- 


ફૂટસ્થદ્ઠીપ 


૩૪છ 


રૂપ છે, અને સર્વ પદાર્થોને પ્રકાશ કરવાવાળો હેવાથી 
તથા સર્વની સાથે સંબેધ ધરાવનાર હેવાથી પરિપૂર્ણ 
છે. એ ફૂટસ્થનું “શિવ' એવું પણુ નામ છે. 

ફેટસ્થતી જત્ત આદિથી ભિન્નતા આદિ અનુમાન 
પ્રમાણુથી પણુ સિદ્ધ થાય છે. 'ફૂટસ્થ' વૃત્તિ આદિથી 
ભિન્ન છે; કારણુ કે, ૬ૃત્તિ આદિને તે સાક્ષી છે. જે 
વૃત્તિ આદિથી ભિન્ન ન હેય, તે જૃત્તિ આદિને। સાક્ષી 
પણુ ન હેય. ૨ૃત્તિ આદિ પોતે પોતાના સાક્ષી હોતા 
નથી; કેમકે સાક્ષી સાદ્યથી જૂદે! હોય છે. એવી રીતે 
અતુમાનથી પણુ ફૂટસ્થતી ભૃત્તિ આદિથી ભિન્નતા સિદ્ધ 
થાય છે. 

“ૂટસ્થ' સલ છે, તેતું કારણુ એ છે %ે, તે મિથ્યારૂ- 
પમાં, અધિકાનરૂપ છીપની પેઠે, મિથ્યાભૂત જગતનું 
અધિઇાન છે. એ પ્રમાણે અનુમાનથી પણુ ફૂટસ્થતી 
સયતા સિદ્ધ થાય છે. 

રૂટસ્થ ચિદ્રપ છે; કારણુ કે તે સર્વ પદાથોંને। પ્રકાશ 
કરે છે. જે ચિદ્રપ ન હેય, તે સર્વ જડ પદાર્થોનો પ્રકાશ 
પણુ ન કરે; જેવા કે, ધટપટ વગેરે. ધટાદિક ચિદ્રપ 
તથી, તેથી તે ખીનને। પ્રકાશ કરતા નથી. એવી રીતે 
અનતુમાનથી ફૂટસ્થની ચિદ્રપતા સિદ્ધ થાય છે. 

વળી ફૂટસ્થ પરમાનંદરૂપ છે; કારણુ કે તે પર્‌મ 
પ્રેમતું પાત્ર છે. જે પરમાનંદરૂપ ન હોય, તે પરમપ્રેમનું 
પાત્ર પણુ ન હોય. કુભ પર્‌માનંદરેૂપ નથી, તેથી તે 
પરમત્રેમનું પાત્ર નથી. એવી રીતે ફૂટસ્થની પર્‌માનંદ- 
રૅૂપતા પણુ સિદ્ધ થાય છે. 

તેમ જ “ૂટસ્થ' પરિપૂર્ણ છે; કારણુ કે તે સર્વ ૫- 
દાર્થના સંબંધવાળે। છે; કારણુ કે તે સર્વને પ્રકાશક છે. 
જે સર્વના સંબંધવાળા ન હેય, તે સર્વને પ્રકાશક 
પણુ ન હોય. જેમકે દીવો. દીવે। સર્વના સંબંધવાળે 
નથી, તેથી સર્વતે। પ્રકાશક પણુ નથી. એવી રીતે 
કૃઢસ્થનો સર્વ સંબંધ પણુ સિદ્ધ થાય છે. ૫૭-૫૮ 

એ પ્રમાણે ચૂતસંહિતા આદિ રિવપુરાણુમાં ફૂટ- 
સ્થનું વિવેચન કર્યું છે. એ ફૂટસ્થ, જીવભાવ અને ઈશ્વર- 
ભ્રાવથી વજિત છે, અઠ્દિતીય છે અને ચૈતન્યરૂપ છે. પ૯ 

કુઢસ્થનું અદ્વિતીયપણું અને જીવાદિ 
જગતતું મિથ્યાપણું 
અવતરણિકા-કૂટસ્થના જીવભાવ અને ઈશ્વર- 
ભાવથી રહિતપણામાં શિષ્ય શંકા કરે છે, અને ગુરુ 
તેતું ઉત્તર આપે છે. 


થાયાડડમાસેન ગ્ીવેશો વરવી તિ જ્લસ્વતઃ । 
તાચિજાવેવ બીવેશો સ્વચ્છો તો જાચજુંમવત્‌ ૧ ૦ 
અશગન્યં મનો હેટ્ાત્લ્વચછં યટ્સથેવ તો । 
તાયિજાવવિ શવેસ્મારન્યસ્માલ્વચ્છતાં મતો ૧૬ 


૩૪૮ 


ચિદ્વસ્વં ચ વંમાથ્ય ચિર્વેનેથ પ્રજાશનાત્‌ । 
લષેજર્વનશરયા માયાયા રુષ્યરં નદ ।૬૨। 
અસાશ્દ્રાવિ ગીવેશો ચેતનો સ્વજનો સતેત્‌ । 
ત૬માયા ગૃગત્યેલાવિસયાશ્ર્થ વિમત્ર તે 1૬૨ 
સવેજ્ત્વારિજ એેશે જર્પવિત્વા પર્શેયેત્‌ । 
ખળ વરપવેવાસ્યાઃ જો મારો ધપેવરપને ૬૧ 
ગૂટરથેડવ્યતિશુ સ્યાહિતિ ચેન્માતિશરુનવતામ્‌ । 
તૂટસ્થમાવિવાત્વૅ લુ પમાળ નદ વિચતે 1૧૧ 
વસ્તુત્વં ઘોષયંત્યસ્ય વેઢ્‌ાંતા; સવજા અવિ | 
સપત્તજ્વં વર્ત્વન્યન સર્ન્તેડત્ર વિગ્નન 1૧૬ 
શખ્દાાર્થ-માયા આભાસે કરીને જીવ અને ઈશ્ચ- 
રતે રચે છે, એવા શ્રુતિના વચનથી, જીવ અને 
ઇશ્વર માયિક જ છે, અને તે (જવ અને ઈશ્વર) 
કાચના કુંભ જેવા સ્વચ્છ છે. જેમ અશ્થથી થચેલું 
સમન દેહુ કરતાં સ્વચ્છ છે, તેમ તે ખજ્ઞે ( જીવ 
અને ઈશ્વર) માયિક છે, તોપણુ ખીજા સર્વ દેહા- 
દિકૃ કરતાં સ્વચ્છતાને પ્રાસ થયા છે. તેનું (જીવ 
અને ઈશ્વરનું) ચૈતન્યપણું, ચેતન્યપણાંથી પ્રકાશે 
છે તેથ્રી માનવા ચોગ્ય છે. સવની કલ્પના કરવામાં 
સમર્થ એવી માયાને (જીવ અને ઈશ્વરનાં ચૈતન્ય- 
પસશાની કલ્પના કરવામાં કઈ પણુ) ડુષ્કર નથી. 
જ્યારે જીવોની [નદ્રા પણ, સ્વસેમાં ચેતનર્‌પ 
જીવ અને ઈશ્વરને સજે છે ત્યારે મહામાયા ચેતન- 
રપ જીવ ઈશ્વરને સજે; એમાં તને આશ્ચર્ય શું 
લાગે છે? એ માયા ઈશ્વરમાં સર્વેગ્ઞતાઆદિ ડુલ્પીને 
દશાવે છે. જે માયા ધમી(ઈશ્વર)ને કલ્પે છે, તે 
માયાને ધર્મની કલ્પના કરવામાં શી મહેનત છે? 
આ ઉપરથી તું ને ફૂટસ્થમાં પણુ માયિકપણાની 
શંકા કરતે હોય તે।, તેવી અતિર્શકા મા કર; ઠારણ 
કે કૂટસ્થના માચિકપણામાં તો પ્રમાણુ છે જ નહીં. 
સર્વે વેદાંતો પણ્‌ તેના (કૂટસ્થના) વાસ્તવપણાને 
પોકારી પોકારીને જણાવે છે એટલું જ નહિ, પણુ 
(ફૂટસ્થના વાસ્તવપણામાં) ખીજી કેઈ વિરુદ્ધ વસ્તુને 
શ્રતિએ સહુન કરતી નથી, ૬૦-૬૬ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 
_ શિષ્ય-કૂટસ્થ જીવભાવ અને ઈશ્વર્ભાવથી રહિત 
છે તેનું શું કાર્ણુ? 
ગુજ-જવ અનેપશ્વિર્‌ માયિક છે, અતે ફૂટસ્થ માયાના 
સંબંધથી રહિત છે, એટલે કેવળ જ સલ છે. એટલા 
જ માટે ફૂટસ્થ જવભાવ અને પશ્વેરભાવથી રહિત છે. 


શ્રી પંચદ્ઠશી 


[ પ્રકરણુ 


શિષ્ય-જવ અતે ઈશ્વરની માયિકતામાં કાંઈ પ્રમાણુ છે ? 

ગુજ્-હા. સીવેશાવામાલેન જસત માયા શાવિથા શ શ્ય- 
થમેવ મવસિ। જવ અતે પશ્વર્‌ આભ્રાસે કરીને કરે છે અને 
માયા તથા અવિદ્યા પોતાની મેળે-મૂળ પ્રમૂતિ-થાય છે, 
એમ શ્રુતિમાં કહ્યું છે. ત્રણુ ગુણુ(સત્વ, રજસ્‌ અને તમસ્‌)નતી 
સમાન અવસ્થા, તે પ્રકૃતિ કહેવાય છે. એ પ્રકૃતિ જ 
માયા અને અવિધાના ભેદથી બે પ્રકારતી છે. માયામાં 
જે પ્રતિબિબ તે ઈશ્વર કહેવાય, અતે અવિદ્યામાં જે 
પ્રતિબિબ તે જવ કહેવાય, એવી રીતે પ્રફાતિ, જીવ 
અતે પશ્વિર્ના સ્વરૂપતું પ્રતિપાદન, પહેલા પ્રકરણુના 
૧૫-૧૭ મા શ્લોકમાં અમે કરી ગયા છિયે. 

શિષ્ય-દેહાદિક્ર પણુ માયિક છે અતે જવ તથા 
પશ્વર પણુ માયિક છે, તેથી છત્ર અતે ₹શ્વિર્‌ પણુ 
દેહ જેવા જ થયાં, ત્યારે દેઠથી છવ તથા પશ્વરતી 
વિલક્ષણુતા કેમ છે ? 

ગઝુસ્-જેમ મૃત્તિકાનો કુભ પૃથ્વીનો વિકાર છે, અને 
કાચનો કુભ પણુ પૃથ્વીનો વિકાર છે, એમ ખન્નેમાં 
માટી તો સમાન જ છે; તોપણુ સ્વચ્છતાને લીધે કાચને 
કુભ્ભ મૃત્તિકાના કુંભથી વિલક્ષણુ જણાય છે; મકે 
મૃત્તિકાના કુભ, મલિન હવાથી, પ્રતિબિખનું ગ્રહણુ 
કરવા સમર્થ નથી, અને કાચને। કુભ, સ્વચ્છ હે।વાથી, 
પ્રતિબિબનું મ્રહણુ કરવા સમર્થ છે. તેમજ જીવ અને 
ઈશ્વર માવિક છે, અતે દેહાદિક પણુ માયિક છે; એ 
માયિકપણાથી દેહાદિકની અને જીવની તથા ૧શ્ચિરની 
સમાતતા જે; તથાપિ સ્વચ્ઠતાથી અને મલિનતાથી 
જવ તથા ઈશ્વરની વિલક્ષણુતા છે; કારણુ કે દેહાદિક 
મલિન છે, અને જીવવ તથા ઈશ્વર સ્વચ્છ છે; દેહાદિ- 
કમાં ચેતનતા તથા પ્રેર્ફઝતા નથી, અને જીવ ' તથા 
ઈશ્વરમાં ચેતનતા અતે પ્રેરકતા એ બન્ને ધર્મ રહેલા 
છે, તેથી દેહાદિકથી જીવર્ધશ્વરની વિલક્ષણુતા છે. ૬ ૦ 

શિષ્ય-તમે દેઠાદિકથી જીવ અને ઈશ્વરની વિલક્ષણુ- 
તામાં કાચના કુભતું દણાંત આપ્યું, પણુ તે દદછ્રાંત 
ખરાબર્‌ નથી. દષ્રાંત અને સિદ્ધાંતમાં વિષમતા છે; 
કારેણુ કે, માટીના કુંભથી કાચના કુંભની વિલક્ષણુતામાં 
તો માટીનો ભેદ કારણુ છે. માટીના કૈભનું કારણુ જે 
માટી છે, તે માટી કાચના કુભનું કાર્ણુ નથી, અને 
કાચના કુભતનું કાર્ણુ જે માટી છે, તે માટી માટીના 
કુભ્નું કારણુ નથી. તાત્પર્ય કે એ ખતન્ને પ્રકારના કુંલનું 
કારણુ તો માટી જ છે, તોપણુ માટીવાળા કુભતું કાર્‌ણુ 
જે માટી છે તે જૂદી માટી છે, અને કાચતા કુભતું કારણુ 
જે માટી છે તે જૂદી માટી છે. તેથી માટીવાળા કુંભથી 
કાચના કુંભનું જૂદાપણું છે. પણુ દેહાદિકથી જીવ અને 
ઈશ્વરની વિલક્ષણુતામાં કેઈ માયાભેદ કારણુ નથી; કેમકે 


જી. 


જે માયા દેહાદિકનું કાર્ણુ છે, તે જ માયા જીવ 


૮્સ્ન 


તથા ઈશ્વરનું કારણુ છે. માટીના ધડાનું અને કાચના 
ધડાનું ફારણુ, માટી માટી વચ્ચે ભેદ હોવાનું છે, તેમ 
દેહાદિકનાં કારણુરૂપ માયાનો અને જીવ તથા ઈશ્વરના 
કારણુરૂપ માયાને ભેદ નથી, માટે દેહાદિકથી જીવ તથા 
ઈશ્વિરતી વિલક્ષણુતા સિદ થતી નથી. 


શુજી-જ્યારે કાચના લડાતું દટટાંત આપવાથી દષ્ટાંત 
અને સિદ્ધાંતમાં તને વિલક્ષણુતા જણાય છે, યારે અમે 
અન્નથી થતાં મનનું દૃષ્ટાંત આપીશું, મન અને દેહ, 
બન્ને અન્નથી ઉત્પન્ન થાય છે, તેો।પષુ દેૅડુથી મન 
વિલક્ષણુ છે, 

શિષ્ય-દેહથી મન કેમ વિલક્ષણુ છે ? 

ગુસ-દેહુ, સંકલ્પવિકર#પ કરી શકતે નથી અને મન 
સંકલ્પવિકલ્પ કરી શકે છે, તેથી મન, સ્વચ્છ છે અને 
દેડુથી વિલક્ષણુ છે. 

શિષ્ય-દેઠ અન્નથી ઉત્પન્ન થાય છે એ પ્રસિદ્ધ છે, પણુ 
મત અન્નથી ઉત્પન્ન થાય છે, એ પ્રસિદ્ધ નથી, માટે એમાં 
કંઈ મ્રમાણુ છે ? 

જઝીશ-હા, છે. “અન્નમજકિસં તેષા વિષીયયે । યસ્ય યઃ સ્યવિછો 
પાહુસ્સસ્વુરવં મવાતિ ॥ થો મધ્થમસ્સન્માંઉ મવત્તિ યોર્ળઇ- 
હ્તશ્મતઃ । ભક્ષણુ કરેલું અન્ન, ત્રણુ પ્રકારે ભેદ પામે છે. તેમાં 
અન્નનો જે સ્થૂળ ધાતુ છે તે વિઠઠા થાય છે; જે મખ્યમ 
ધ્રાતુ છે તે માંસ થાય છે, અને સૂદ્મ ધાતુ છે તે 
મન થાય છે;' એવી રીતે છાંદોગ્યોપનિષદ્માં અન્નથી 
મનની ઉત્પત્તિ કડી છે. હવે જેમ મન અને દેહનું 
કાર્ણુ એક અન્ન જ છે, તોપણુ સ્વચ્છતાના કારણુથી 
દેહુથી મનની વિલક્ષણુતા છે, તેમ દેહાદિકતું અને જીવ 
તથા ઈશ્ચિર્તું કારૂણુ એક માયા જ છે, તોપણુ સ્વચ્છ- 
તાના કારણુથી દેહાદિકથી જીવ અને પશ્ચર્તી વિલ- 
ક્ષણુતા છે. ૬૧ 


શિષ્ય-કાચના કુંભની પેઠે જીવ અને પશ્વિરની સ્વ- 
ચ્છતા ભલે હેય, પરંતુ જવ અને પશ્વર જે દેહાદિકતી 
પેઠે માયિક છે, તેની ચિદ્રપતા કયાંથી હેય ? 

ગુજ્-જવ અને પશ્ચિર્નાં ચેતનપણામાં કંઈ પણુ 
ત્રિરાધ નથી; કારણુ કે “જવ અને ઈશ્વર ચિદ્રપ છે; 
એમ ચેતનપણુાથી તેનો અતુભવ થાય છે. 

શિષ્ય-જીવ અને પશ્વિર્‌ તો દેઠાદિકની પેઠે માયિક 
છે, માટે તેનો ચિદ્પતાથી અનુભવ થવો અયોગ્ય છે. 
ને માયિકને। ચિદ્રપતાથી અતુભવ થતે હેય તે।, સર્વ 
માયિકનેો અનુભવ ચિદ્રપતાથી થવે। જેઇએ, પણુ તેમ 
કંઈ થતું નથી, યારે જવ અને ઈશ્વરનો ચિદ્રપતાથી 
અતુભવ થાય, અને દેહાદિકને ચિદ્રપતાથી અનુભવ ન 
થાય, તેનું શું કારણુ ? જવ, ₹શ્વર અતે દેહાદિક માયિક" 
પણુથી સમાન છે; કેમકે તે સર્વ માયાર્ચિત છે, 


ફૂટસ્થદ્ઠીપ 


૩૪૯ 


ગુજુ-જે માયાએ જીવ અને ઈશ્વરને કલ્પ્યા છે, 
તે જ માયાએ જીવ અને ઈશથેરતે। ચિદ્રપપણુથી અતુ- 
ભવ પણુ કદ્પ્યો છે; પણુ દેહાદિકનો ચિદ્રપપણાએ 
અતુલવ કલ્પ્યો નથી, એટલા જ માટે, માયિકપણાંથી 
સર્વ સમાન છતાં પણુ, જીવ અને પશ્વિર્તે। ચિદ્રપપણાંથી 
અતુભવ થાય છે, પણુ દેહાદિકનો ચિદ્રપપણાંથી અનુ- 
ભવ થતે। નથી. 

શિષ્ય-છવ અને ઈશ્વરને દેહાદિકની પેઠે માયા, ભલે 
કલ્પે, પણુ તેના ચિદ્રપપણાથી અનુભવ કેમ કલ્પી શકે ? 

ગુજ-'અઘટિતઘટનાવટીયલી માથા। માયા અધટતા 
પદાર્થોની ધટના કરવામાં સમર્થ છે.' શાસ્રાનાં એવાં 
પ્રમાણુથી તે ન ખનવા ભેગ ખનાવે છે. માયાને કંઈ 
પણુ કરવું કઠિન નથી. એવું કેઈ કાર્ય જગતમાં નથી 
'*, જે કાર્યને માયા ન કરી શકે, માયા તે! સર્વે કાર્ય 
કરી શકે છે. માટે માયા જેમ જીવ અને ઈશ્વરને કલ્પે 
છે, તેમ તેના ચિદ્રપપણાંતા અતુભવને પણુ કલ્પે છે. 
માયા, જેમ જડમય દેહાદિક અને ધટપટાદિકને કલ્પે 
છે તેમ, ચેતનમય જીવ અને પશ્વિરને પણુ કલ્પે છે. ૬૨ 

માયા એટલે મોહ કરવાવાળી. જેમ માયા મોહ કરે 
છે, તેમ નિદ્રા પણુ મોહ કરે છે, માટે નિદ્રાને પણુ માયા 
સમજવી. નિદ્રા એ જવની માયા છે, અને મહા માયા, 
ખ્હ્માતી માયા છે. જ્યારે જીવતી માયા સ્વમમાં ચેત- 
નમય જીવ અને ૬શ્ચરને કલ્પે છે, યારે થહ્મની માયા 
ચૅતનમય જીવ અને પશ્વિર્ને કલ્પે, એમાં શું આશ્ચર્ય 
છે ? જેમ જીવની નિદ્રાસૂપ માયા, ચેતનમય જવ અને 
ઈશ્વરને કલ્પે છે, તેમ ષહાની માયા ચૅતનમય જવ અને 
પશ્વિર સર્વને કલ્પે છે. ૬૩ 

શિષ્ય-પશ્વર ચેતનમય ભલે હોય, પણુ જ્યારે ઈશ્વર 
માયિક છે, યારે તેમાં સવત્તતા આદિ ધર્મો હોવા ન 
જેઈએ; પણુ જવની પેઠે તેને અલ્પન્તતા આદિ ધર્મો 
પ્રાસ થવા જઇએ. : 

ગુર્‌-માયા પશ્ચિર વિષે સર્વસતા આદિ ધર્મોને કલ્પીને 
દર્શાવે છે, એટલા જ માટે તેમાં સર્વસ્તતા આદિ ધર્મો 
ધટે છે, પણુ અસર્વસતા આદિ ધમોં પ્રામ થતા નથી. 

શિષ્ય-માયા સર્વસતાદિ ધમોંને કેમ કલ્પી શકે છે ? 

ઝુસ-સવત્તતાદિ જે જે ધર્મો છે, તે તે ધમો ઈશ્વરના 
છે, માટેજ ઈશ્ચિર ધર્મ છે. જ્યારે માયા ધર્મીરૂપ 
ઈશ્વરને કલ્પી શકે છે, ત્યારે ઈશ્વરમાં રહેવાવાળા સર્વ- 
સતાદિ ધર્મોને કેમ ન કલ્પી શકે ? માયા, જેમ ધર્મી 
ઈશ્વરને કલ્પે છે તેમ જ, તેના સર્વસતાદિ ધર્મોને પણુ 
કલ્પે છે. ૬૪ 

શિષ્ય-જીવ અને ઉશ્વિરની પેઠે ફૂટસ્થતે પણુ માયિક- 
પણાને! મ્રસંગ પ્રામ થતે। નથી ચું? 

ગુસશ્-ના, નથી થતો. એવી શંકા જ ન કરવી, જે 
શંકાથી અર્થસિદ્ધિ થાય નહિ, એવી શંકાને અતિશંકા 


૩૫૧ 


કહેવામાં આવે છે. તેં જે ફૂટસ્થને માયિકતાના પ્રસંગની 
રકા કરી, તે અતિશંકા છે; મકે ફૂટસ્થ માથિક ન 
હોવાથી અર્થસિદ્ધિ થતી નથી. 

શિષ્ય-જીવ અને ઈશ્વર માયિક છે, યારે રૂટસ્થ 
માયિક કેમ નથી ? 

ગુજ્-પુનઃ એ જ પ્રશ્ન ! પણુ ન્નણુ 'ે, હઠથી અર્થ- 
સિદ્ધિ થતી નથી. જીવ અતે પશ્વિરની માયિકતામાં 
'જાવેશાવામાલેમ જ્શોલ્િ |' ધત્યાદિ શ્રુતિસ્મૃતિતું પ્રમાણ 
છે. માટે જીવ અને ઈશ્ચેર માયિક છે. પણુ ફૂટસ્થની 
માયિકતામાં કેઈ પણુ પ્રમાણુ નથી, માટે તે માયિક 
નથી. ૬૫ 

શિષ્ય-જેમ ફૂટસ્થના માવિકપણુામાં પ્રમાણુ નથી, 
તેમ ફૂટસ્થના પાર્માથિકપણામાં પણુ કોઈ પ્રમાણુ 
જણાતું નથી. 

શુસશ-કૃટસ્થના પાર્માથિકપણામાં તે સંપૂર્ણ શ્રુતિ- 
ઓ પ્રમાણુ છે. જેમ સૂર્ય, પ્રકાશના વિરોધી અંધ- 
કારને સહેન કરતો નથી, તેમ શ્રુતિઓ પણુ રૂટસ્થનાં 
વાસ્તવપણુના વિરોધમાં કંઈ પણુ કહી શકતી નથી. 
ઉલટું, સર્વ શ્રુતિઓ કુટસ્થની વાસ્તવતાનું જ પ્રતિ- 
પાદન કરે છે, અને તેથી વિર એવા જવ, ૬શ્વર 
આદિ સર્વને નિષેધ કરે છે. માટે, ફૂટસ્થ માયિક નથી, 
અને જવપશ્વર આદિ સર્વ માયિક છે. ૬૬ 

અવતરણિકા-શિષ્ય કહે છે કે, તર્કથી કૂટસ્થની 
વાસ્તવતાની સિદ્ધિ થતી નથી. ગુરુ કહુ છે કે, 
શ્રુતિનો અર્શ કહેવામાં સર્વ સુમુક્ષુજનોની જ ઈચ્છા 
છે; એમાં તર્કખર્ક નકામા છે. 


જસ્યર્થ [વિશહીઝુમોં ન તવટૂરિમ વિગ્યન । 

તેન તાજિવરનાપત્ર જૉડ્વલરો વર [1૧૭ | 

તસ્ાત્ઝુતવે સંસ્યગ્ય યુણુજીઃ શ્ુતિયાશ્રયેત્‌ । 

જ્રલો તુ માયા શીવેશા વરોતી(લિ પરશિતણ્‌ ૧૮ 

શબ્દાર્થ-અમે તો શ્રુતિના અર્શને સપણ કરીએ 
છિએ, અસે તર્કથી કંઈ પણુ કહેતા નથી; તેથી 
અહીં તાર્ઝિક્રેની શંકા(મુતક)નો કચેો। અવકાશ છે, 
તે તું કહે. તે માટે સુમુક્ષુ પુરુષે મુતર્કતે તજી 
દઈને, શ્રુતિના આશ્રય કરવો. શ્રુતિમાં તો “માયા 
જીવ અને ઈશ્ચરને કરે છે,' એમ સ્પષ્ટ દર્શાવ્યું 
છે. ૬૭-૬૮ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવર્‌ણ 

શિષ્ય-તમે જ્યારે ત્યારે શ્રુતિઓઆતે અગાડી લાવે। 
છો, પણુ ખીજ વાત તે। જણાવતા જ નથી. શ્રુતિ- 
જોનાં પ્રમાણુથી ફૂટસ્થતી વાસ્તવતા સિદ્ધ થાય છે એ 
ખરું, પણુ તર્કથી સિદ્ધ કેમ કરતા નથી? 


શ્રી પંચદશી 


[ પ્રકરણુ 


ગુર-એ મૂઢ | રે મુદ્દિના ઉપાસક ! તને શું તર્ક 
ને કલ્પના ગમે છે ? અને શું પર્‌મ વાશીપર શ્રદ્ધા 
નથી? શી જડતા! શ્રુતિથી શ્રેઇ શું તર્ક છે કે? રે 
આળનો તર્ક કાલે ફરે, ને કાલનો પરમ દિવસે ફેરે. એમ 
ફૂર્તા તર્કનો અવધિ કયાં છે ? તેથી જ મુમુક્ષુ પુરુષોની 
પ્રશૃત્તિ, શ્રુતિઓમાં કહેલા અર્થ સ્પછ્ટ કરવા માટે હેય 
છે, પરંતુ મુતર્ક કર્‌વા માટે હોતી નથી જ; માટે, અમે 
શ્રુતિના જે પ્રમાણે અર્થ છે, તે પ્રમાણે કહીએ છિયે; 
મુતર્કથી કાંઈ પણુ કહેતા નથી. ૬૭ 

શિષ્ય-ક્ષમા કરે, ગુસ્દેવ ! મારી ઇચ્છા કંઈ શ્રુતિને! 
અનાદર કરવાતી નથી. આ જે ત્તાનત મને ચડયું છે 
તે શ્રુતિથી જ થયું છે, ને તે સય સ્તાન છે, એમ 
જાણું છું; પણુ જે શ્રુતિને ન માનતો! હેય, તેને જ્ઞાન 
થવા માટે યુક્તિ હોવી જેધએ. 

ગુજ-શ્રુતિને અતુસરતી યુક્તિથી તેને સમજવવે।. 
તું કહેશે કે, તે કંઈ સહેલ વાત નથી. પણુ જે ખુદ્ધિ 
ખહાસાનને પહોંચાડે છે, તેને શું કઠિન છે ? 

શિષ્ય-કહે હવે, મુમુક્ષુ પુસ્ષની પ્રભત્તિ શ્રુતિના 
અર્થ સ્પટ્ટ કરવા માટેજ હેય, અને કુતર્કમાં કેમ 
ન હેય ? 

ઝુસ-સુમુક્ષુ પુસ્ષે કુતર્કના યાગ જીધો છે, અને 
શ્રુતિના આશ્રય કરી, શ્રુતિના અર્થથી જે સિદ્ધ થાય, 
તેનો જ સ્વીકાર કીધો! છે, અને તે તેતું સર્વદા અનુ- 
સંધાન જ કરે છે. ી 

શિષ્ય-મુમુક્ષુ શ્રુતિના અર્થનું અતુસંધાન કેવી રીતે 
કરે છે? 

ગુશ્-“માયા, જીવ અતે ઈશ્વરને કરે છે' એમ શ્રુતિમાં 
કહ્યું છે, તેથી છવ અને ₹શ્વર્‌ માયિક છે, પણુ કૂટસ્થ જ 
સત્ય છે, એવી રીતે તે સર્વદા ચિતન કરે છે. ૬૮ 

અવતરણિકા-ડવે જીવ અને ઈશ્વરનું સષિકન્તો- 
પણાનું પ્રતિપાદન કરે છે. 

રેસળારિમવેશાંતા ઇકિરીશજનતા મયેતૂ । 

ન્ાપ્રફાહિયિમોલ્ઞાંત; લંસારો તીવ ઉજ; ।૧૨। 

અસ છવ જૂટરયઃ સવેરા નાસ્ય વિગ્ચન । 

મવત્યતિશયસ્તેન મનચ્ચેર્ષ વિચ્વાયેતાથ્‌ । ૭૦ । 

૪". 

ત નિરોધો ન ચોત્પસિને વદ્દો ત ચ વાષવ । 

સ મથકને વૈ સુર ફત્યેષા વરમાષેતા | ૭? ।। 

ઝવાજાનતમય્ય ત જુતિર્વોવચિતું સહ્‌ | 

જીવમીય જમદ્દાવિ સમાત્રિત્ય ત્રયોધવેત્‌ ।૭૨। 

શખ્દાર્થ-ઈક્ષણુથી આરંભીને પ્રવેશ પર્યતની સૃષ્ટિ 
ઇશ્વર રચે છે, અને જાગ્રતૂ આદિથી સોક્ષપર્યત- 
ને! સંસાર જીવ રચે છે. પણુ ફૂટસ્થ તે! સર્વદા 


૮મુ] 


અસંગ જ છે. કૂટસ્થને ક્રેઈ પણુ જાતનો વિકાર 


થતો નથી, તેથી સુમુક્ષુએ પોતાના મનમાં એવે। જ 
વિચાર કરવે। કે, - ફૂટસ્થનો નાશ નથી, ઉત્પત્તિ 
નથી, ખદ્ધ નથી, સાધક નથી, સુસુક્ષુ નથી, અને 
મુક્ત પણુ નથી;-આનું નામ પરમાર્શતા છે. એમ 
સતે વાણી અને મનને અગોાચર એવા કૂટસ્થ- 
આત્મા-ને બોધ કરવા માટે, શ્રુતિ હુસેશાં જીવ; 
ઈશ્વર તથા જગતૂને। પણુ આશ્રય કરીને બાધ 
કેરે છે. ૬૯-૭૨ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

ગુજ કહે છેઃ-તે વિચારે છે કે, ધક્ષણુથી આરંભી 
તેમાં જીવસૂપે પ્રવેશ કરવા પર્યત સૃછ્િને। કર્ત્તા ઈશ્વર છે; 
અને જામ્રત્‌, સ્વમ, સુષુપ્તિ, અને બંધ-મોક્ષરૂપ સૃષ્ટિનો 
કત્તા જવ છે, એમ ન્ેતાં જવ અને ઈશ્વર સૃષ્ટિને 
કત્તા છે, માટે તેઓ વિકારી છે અને સસંગ છે. ૬૯ 

પણુ ફૂટસ્થ, સર્વદા અસંગ છે, તેથી તેને જન્મ 
મરણુ આદિ કાઈ પણુ વિકાર નથી, એવી રીતે મનમાં 
સર્વદા ચિતન ડરવું; કેમકે જવ અને પશ્વિર્‌ માયિક 
છે, અને તે દેવીસૃદિના કર્ત્તા હોવાથી વિકારી તથા સસંગ 
છે, અને ફૂટસ્થ તો નિવિંકારી અને અસંગ છે, તેથી 
મુમુક્ષુ પુસ્ષે તેવો જ વિચાર્‌ કરવો જેઇએ. ૭૦ 

શિષ્ય-ફૂટસ્થનું નિર્વિકારીપણું એટલે જન્મમરણુ આદિ 
વિકારતેો! અભાવ છે, એ તમે કેમ જાણ્યું ? 

ગુર-શ્રુતિવાકયનાં પ્રમાણુથી ફૂટસ્થનું નિવિકારીપણું 
જણુવામાં આવે છે. ફૂટસ્થ પર્માર્થસ્વરૂપ છે, અને તેને 
નાશ નથી, ઉત્પત્તિ નથી, તેમ બન્ધને નથી, સાધકે 
નથી, મુમુક્ષુએ નથી, અને તે સુકતે નથી. એ જ તેની 
પરમાર્થતા છે અને એ જ નણુવા યોગ્ય છે. ૭૧ 

શિષ્ય-જ્યારે પરમાર્થમાં ઉત્પત્તિ ' નાશ કાંઈ 
પણુ નથી, ત્યારે થ્રુતિઓમાં પ્રતેક સ્થળે જીવ, ઈશ્વર 
અતે જગતના સ્વસૂપતું પ્રતિપાદન શામાટે કર્યું હશે ? 

ગુર-ફૂટસ્થ-આત્મા, મન અને વાણીને અગોચર્‌ 
છે. તેવા ફૂટસ્થ-આત્માનાં સ્વરૂપનું ત્તાન થવા માટે, 
શ્રુતિઓમાં પ્રત્યેક સ્થળે જીવ, ઈશ્વર અને જગતનું 
પ્રતિપાદન કર્યું છે. જીવ, ઈશ્વર અને જગતતું સ્વરૂપ 
અન્તાન દશા વિષે પ્રતીત થાય છે. એ જવ આદિ, 
મન તથા વાણીને ગોચર છે. તેઓની સિથ્યાસૂપતાનું 
પ્રતિપાદત કરી, મન તયા વાણીથી અગોચર જે 
ફૂટસ્થ આત્મા, તેની સત્યતાનું પ્રતિપાદન કરવા માટે, શ્રુતિ 
સદા બોધ કરે છે. ૭ર 

અવતરલિકા-જ્યારે શ્રુતિના બોધ એક જ છે 
ત્યારે જૂદા જૂદા પ્રકારનો વિવાદ શામાટે જેવામાં 
આવે છે? એમ શિષ્યે પૂછવાથી, ગુરુ કહે છે. 


3પય 

ચયા થવા મવેર્પુતાં ગ્યુસ્વાસિ$ પરત્યમાત્માનિ । 

સા સૈય મત્રિવેદ સ્યાસ્ણાષ્વીત્યાચાર્યમાપિતમ્‌ ૭૨ 

જતિતાત્વયેધારવજમયુટરા ષ્રામ્યતે તટ | 

વિષેજી લ્વસ્તિછ યય તિધત્યાનંર્વારિષો ૭૪ 

માચામેવો ન્મશીરં વષેરવેષ યથા તયા | 

ચિટ્ાજાશશ્ય નો દાનિનેવા જામર્તિ સ્થિતિ! ૭૧ 

રૂમ રૂટર્યટીપં ચોડ્તુશષસે સિર । 

સય યૂટલ્યલ્વેળ હીપ્યતેડલો નિરતરથ્‌ ।1૭૬॥ 

શખ્દાર્થ-જે જે પ્રક્રિયાથી પુરુષોને પ્રત્યગાત્મા 
વિષે વ્યુત્પત્તિ-વિશદજ્ઞાન થાય છે, તે તે પ્રક્રિયા, 
આમાં (અદ્ઘેતશાસમાં) શ્રેછ ગણાય છે, એમ 
આચાયૅ(સુરેશ્વરાચાર્ય)નું કહેવું છે. પણુ જડ પુરુષ 
શ્રુતિના સંપૂર્ણ તાત્પયૈને નહિ જાણીને ભમે છે, 
અને વિવેકી સંપૂર્ણું શ્રુતિનાં તાત્પર્યને જાણીને 
આનંદસસુદ્રમાં મસ રહે છે. વિવેકીનો નિશ્ચય 
છે કે, માયારૂપી મેધ જગત્‌રૂપી જળને ગસે તે 
પ્રકા૨ વષો; પરંતુ એથી ચિદ્દાકાશ-ખ્રહ્યાસ્વરપ-ને 
હાનિ પણુ નથી ને લાભ પણુ નથી. જે મુઞુંક્ષુ 
પુરુષ આ કૂટસ્થદીપનું નિરંતર અનુસંધાન કર્યા 
કરે છે, તે નિરંતર પોતે કૂટસ્થરુપે (નિવિંકારી- 
પણાથી) પ્રકાશે છે. ૭૩-૭૬ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-જ્યારે સર્વ શ્રુતિઓનું તાત્પર્ય ખરી રીતે સત્ય 
અર્ડ્દીતરૂપ તત્ત્વને ખોધ કરવામાં છે, ત્યારે શ્રુતિઓમાં 
વિવિધ પ્રકારના કથનરૂપ વિવાદ કેમ છે ? 

ગુજ-અદ્દેત તત્ત્વમાં તો શ્રુતિએને। વિવાદ જ તથી. 

શિષ્ય-ત્યારે શેમાં વિવાદ છે ? 

ગુજ્-અદ્દેતતત્ત્તતા બોધના પ્રકારમાં જ શ્રુતિઓને। 
વિવાદ છે. 

શિષ્ય-જ્યારે તાન થવા યોગ્ય તત્ત્વ એક જ છે, ત્યારે 
તે જ્ઞાન થવાના પ્રકારમાં શ્રુતિઓને। શામાટે વિવાદ છે ? 

ગુર-સાન થવા યેગ્ય તત્ત્વ એક જ છે, તોપણુ 
સાન થવા યોગ્ય અધિકારી પુસ્ષોાનાં ચિત્ત એકસરખાં 
હોતાં નથી. કેટલાક પુસ્ષ્રો ઉત્તમાધિકારી હેય છે, 
કેટલાક મધ્યમાધિકારી હોય છે, અને કેટલાક અધમા- 
ધિકારી હોય છે. એ કારણુથી, શ્રુતિ જેવી રીતે 
ઉત્તમાધિકારીને બોધ થાય, તેવી રીતે ઉત્તમાધિકારીને 
ખાધ કરે છે, મપ્યમાધિકારીને બોધ થાય તેવી રીતે 
મપ્યમાધિકારીને બાધ કરે છે, અને અધમાધિકારીને 
બેો।ધધ થાય તેવી રીતે અધમાધિકારીને ખોધ કરે છે. 
એમ જે પુર્ષને જે પ્રકારે બોધ થાય, તે પ્રકારે શ્રુતિ 


૩૫૨ 


કમાઇ --નનરન-.-.----નનલલસર ઝત” 


અદેતતત્તતેો બોધ કરે છે. અદૈતતત્તતો ખોધ કેમ કરવો, 


તેમાં જ શ્રુતિઓનેો વિવાદ છે; પણુ તત્વમાં તથી, 

શિષ્ય-જેવો અધિકારી હેય તેને તેવા બોધ થાય, 
તે પ્રકારે શ્રુતિ ખોધ કરે છે, એમાં કાંઈ પ્રેમાણુ છે 

ગુર-સુરેશ્રરાચાર્ય કહે છે કે, જે જે પ્રકારે પુરૂષોને 
પ્રયગાત્મામાં બોધ થાય તેવે તેવો! પ્રકાર, આ અદદેત 
શાસ્રમાં દર્શાવ્યો છે. ૭૩ 

શિષ્ય-૦યારે શ્રુતિઓનો અર્થ એકરૂપ છે, (યારે 
બુતિઓતું પ્રતિપાદન કરવાવાળા, એટલે તેના અર્થવું 
કંથત કરવાવાળા પુર્ષોતે પર્સ્પર્‌ વિવાદ કેમ છે ? 

ગુર-બ્રુતિઓતું પ્રતિપાદન ફરવાવાળાએને। વિવાદ 
શુંછે? 

શિષ્ય-કોઈ કહે છે કે, શુતિએને। અર્થ ભેદસૂપ છે, 
અને કોઈ કહે છે કે, શ્રુતિઓનો અર્થ અભેદરૂપ છે, 

ગુશ-એ વિવાદ તો અવિવેકથી થાય છે; કારણુ કે 
અવિવેકી પુરષો શ્રુતિનાં સંપૂર્ણ તાત્પર્યતે જાણુતા નથી, 
પરંતુ ઉપર્ચેટીયાં જ્ઞાનપર્થીજ વિવાદ કરે છે; તે પોતે 


શ્રી પંચદશી 


| પ્રકર્ણુ 





ભમે છે તથા ખીજાતે ભમાવે છે, પણુ વિવેફી પુરષો 
તો, સંપૂણુ મ્રુતિનાં તાત્પર્યતે જાણીને, આનંદસમુદ્રમાં 
સર્વદા મમ રહે છે. ૭૪ 

શિષ્ય-આનંદસમુદ્રમાં મમ રહેતા વિવેકી પુસ્પોને 
નિશ્ચય કેવે। છે ? 

ગુર-વિવેકી પુસ્પોતો નિશ્ચય છે કે, માયાસ્પી મેધ 
જગતરૂપી જળતે ગમે તે પ્રકારે વર્ષે, તોપણુ બ્રહ્મ 
જપી આકાશતે તેથી હતિ અથવા લાભ થતે। તથી; 
તે તો છે તેવો જ રહે છે, જેમ મેધ જળતે વર્ષે છે તેથી 
પૃધીમાં કોઇને હાનિ થાય છે તે કાધ્તે લાભ થાય છે, 
પણુ આકાશને હાનિ કે લાભ કશું થતું તથી; તેમ 
માયા જગતતે ઉત્પન્ન કરે છે, તેથી બહામાં કેઈ જાતની 
હાતિ કે લાભ તથી,કેમકે તે તો નિર્વિકાર જ રહે છે, ૭૫ 

આવું જાન દર્શાવનાર જે ફૂટસ્થદીપ, તેવું જે મુમુક્ષુ 
પુરષ તિરંતર શ્રવણુ અને મતત આદિરૂપ અતુસંધાત 
કયો કરે છે, તે પુરય પોતે નિત્ય કૃટસ્થરૂપે જ રહે છે, 
એટલે નિવિંકારી રહે છે. ૭૬ 


ઇતિ શ્રીમદ્રિધારણ્યસ્વામિવિરચિત પંચદશીવિષે, ચન્દ્રકાન્તવિવરણુ સહિત, 
ફૂટસ્થદીપ નામર્તું આઠમું પ્રકરણુ સમાપ્ત, 


અધા દવ્યાવારનયં 4 ક. 
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ખ્હમાતત્ત્વની ઉપાસનાથી સુક્તિની પ્રાસિ 
મંગળાચર્‌ણ 

અવતરસણિકા-પૂર્વનાં સઘળાં પ્રકરણુ।માં જ્ઞાન વિના સુક્તિ નથી એમ જણાવ્યું છે, તેથી કોઈ 
જીવને એવો પણુ વિચાર આવે કે, એકનિષ્ઠ થઇને બ્રહ્માજ્ાનનું શ્રવણુ, મનન, નિદિધ્યાસન કરવું, એ 
વિકટ કાર્ય છે; વળી ફે!ઇ જ્ઞાની મહાત્માએ પણુ કહ્યું છે કે, “જ્ઞાન વિના સુક્તિ નહિ, નર દેહું વિના 
નવ હોય; સદ્દશુરુ વિના વ્યાપે નહિ, કોટિ કલ્પ લગી જેય;' એમ જ્ઞાન જ સ્ુખ્ય છે; અને એવું 
હ્રહ્મજ્ઞાન સંપાદન કરાવનારા શુરુ મળવા પણુ દુર્લભ છે; એવા વિચારથી સોળે! પડી, કર્મ, ઉપાસના 
ને જ્ઞાન સર્વ ત્યજીને ફેવળ નાસ્તિક ખની જાય, ત્યારે કરવું શું? કંઇ જ ન કરવું? વળી ગીતાના 
દશમા અધ્યાયમાં શ્રીકૃષ્ણુ પરમાત્માએ ભગવદ્રિભૂતિનું વર્ણુન કરી, 9્યાન કરવા ચેગ્ય ભગવાનની 
વિભૂતિએ દર્શાવી છે, તેનું રહસ્ય શું છે? ગમે તેવા યોગ કરો, ગમે તેવી ઉપાસના કરો, પણુ નિવિકલ્પ 
ચગ વગર સોક્ષ જ નથી, તો પછી આ ખધી ખટપટ શું કરવા કરવી? જે થવાનું હશે તે થશે, એવા 
વિચારથી કેઈ જીવ પાછે પડે તેવા જીવતું કલ્યાણુ વિચારી, શ્રીવિદ્યારણયસ્વામીએ આ ધ્યાનદીપ ૨ન્યું 
છે; અને તેમાં ધ્યાન-ઉપાસના કરનારા ગમે તે સ્પે-એકસ્પે, બહુરુપે, સર્વસુપે, મૂર્તિમાં, શાલિગ્રામમાં, 
કે નર્મદાના લિંગમાં, શક્તિની, શંકરની, કે વિષ્ણુની ભાવના કલ્પી, શ્રદ્ધાપૂર્વક ગમે તેમ ભજે, ગમે 
તેમ ઉપાસે, તે એ ખ્રહ્યોપાસના જ-ખ્રહ્માનું જ ધ્યાન-છે, એ દૃરશોવવા આ દીપ પ્રકટ કયોં છે. 


ધ્યાન એટલે ઉપાસના. જેણુ ઉપનિષદો સાંભળ્યાં છે, જેને કંઇક સમજણુ પણુ છે, પણુ મંદાધિકારી 
હવાથી અભેદતાને માર્ગ પ્રાતત થતો ન હાય, કે બુદ્ધિના મંદપણાને ચોગે અથવા એવા જ કેઈ બીના દોષથી 
અપરીેક્ષજ્ઞાનની ઉત્પત્તિ પણુ થતી ન હાય, તેવા પુરુષોને, અપરેક્ષન્નાનના ઉત્પાદનદ્રારા મોક્ષરપ ફઇ 
આપનાર ઉપાસના છે. ખ્રહ્માભાવથી, શુદ્ધ ચિત્તથી, એકનિષ્ઠાથી બ્રહ્માની ઉપાસનાથી પણુ મોક્ષ મળે 
છે. જો તેમ ન હોય તો વામદેવ, શુકનાં પ્રારખ્ધ તો સર્વનાં હાય જ નહિ, ત્યારે અનેક ભક્તોના 
સાક્ષ પુરાણાદિમાં સાંભળ્યા છે, તે પણુ કપાલકલ્પિત ગણાય; અને તેથી લેક આસ્થારહિત ખને, અને 
જે અનેક લેક, તે ખ્રહ્માની અનેક સ્પે, અનેક પ્રકારે, અનેક માગેં, ઉપાસના કરે છે તે મિથ્યા વેવ- 
લાં જ ગણાય. પણુ તેમ નથી. જે મહાત્માએ, ભક્તો, એક જ ખ્રઠ્દાને ભૂતમાત્રનું નિદ્દાન જાણીને ભજે 
છે, એટલે ભક્તિથી, પૂજાથી, ધ્યાનથી તેનો પરેક્ષ અનુભવ લે છે, એવી જે ભક્તિ તે જ ગૌણુ જ્ઞાન, 
અને એવું જે ગૌણુ જ્ઞાન તે જ ભક્તિ-એમ એકત્ર જ છે તે અત્ર દર્શાવ્યું છે. ભક્તજનો શ્રવણુ, મનન, 
કીર્તન, સ્મરણ, પાદસેવન વગેરે જે નવધા ભક્તિ કરે છે, તે ઉપરાંત દશમી અપરોક્ષાનુભવર્ુપ આત્મ- 
નિવેદન નામની ભક્તિ પણુ પ્રેમલક્ષણામાં વિસસે છે. એ ભક્તિથી સત્ત્વજુદ્ધ થઈ, જ્ઞાન પ્રાસ થાય 


છે. દ્યારે શંકા થશે કે, એ ઉપાસના કેવી હોવી જોઇએ ? તે ઉપાસના, કોઈ પણુ પદ્દાર્થશ-કલ્પના-ના અંત- 
૪૫ 


૩૫૪ 


શ્રી પંચદશી 


[પ્રકરણુ 


રાય રહિત ચિત્તવૃત્તિ સ્થિર થઈ, જેનું ધ્યાન કરવામાં આવે તેમાં એકતાર, અભેદરૂપ ખની, એક 
સરખી નિત્યની હોવી જોઇએ. ઉપાસનાના બે પ્રકાર છેઃ સગુણ' અને નિર્ગુણુ. તે પણુ વળી ખે પ્રકા- 
રની છેઃ પ્રતિકોપાસન અને ધ્યેયાનુસારોપાસન. શાલિમ્રામમાં વિષ્ણુખુદ્ધિથી ઉપાસના કરવી, નર્મદાના 
લિગમાં શિવખુદ્ધિ ધરવી, પીપલામાં સર્વવ્યાપક ખુદ્ધિ કરવી, એ પ્રતિકોપાસન છે; અને જે દેવની 
ઉપાસના કરવી, તેનું હૃદયમાં ચિંતન કરવું તે ધ્યેયાનુસારાપાસન છે. જેમ માનસિક પૂજા અથવા 
નિર્ગુણુ બ્રહ્માનું આત્મામાં સદાકાળ ચિંતવન; અથવા ઇશ્વરસ્વસ્પનું ધ્યાન. ઝ્ુમુક્ષુ જનને ઉપચે!ગી એ 
નિર્ગુણાપાસન છે; અને મોકક્ષદાતા પણુ તે જ છે. પરંતુ તેથી એમ ન સમજવું કે, સગુણ્‌। પાસના વ્યર્શ 
છે. મંદાધિકારી માટે તે પણુ યોગ્ય છે, કેમકે સગુણુમાંથી નિર્શુથુનો માર્ગ પ્રાસ થાય છે. આ સર્વ 


વાત આ દીપમાં દર્શાવી છે. 
સંવાદી ભ્રમ 
પ્રારંભમાં ખ્રહ્માતતત્તનતી ઉપાસનાથી પણુ સુક્તિ 
પ્રાપ્ત થાય છે તે કહેતાં, સંવાદઠી ભ્રમનું ટૃષ્ટાંત 
આપીને તે વિષયને સમજાવે છે. 
સંવાહ્ીખ્રવવદૂભતરવોવાસ્સ્યાડવિ સુસ્યતે | 
ઝત્તરે તાપનીયેડત; શ્ુવોવાસ્તિરસેરધા । ૨ | 
મળિયરી૧મમયોમેળિગુટવામિધાવવો; | 
શિચ્યાજ્ઞાનાવિશેષેડવિ વિશેયોડ્યેન્વિયાં પતિ ।૨।। 
ટ્ીયોડવવરવાસ્યાંતવેવેતે તતતમાં વદિ | 
ઇઇયતે ટ્રાર્યયાન્યત્ર તદર મળે! પમા ॥ રે || 
ફે પ્રમાટૂર્ય રૂ! મળિયુદ્ધચામિધાવતો! | 
ત્રમાયાં મળિલુટ્રિસગું મિચ્યાજ્ઞાનં ટ્યોરવિ ।1૪।। 
ન ઇમ્યતે મળિ્રી૧યમાં પરત્યામિધાવતા | 
પ્રમાયાં ધાવતાવકય છમ્વેતેવ મળિમળે; । જ || 
ટ્વત્રમામળિત્રાંતિવિતવારિજ્ર૧$ સ્મૃતઃ? । 
મળિપ્રમામળિન્રાંતિઃ સવા હિષ્રમ રચ્યતે ।। ૬ ।। 
શબ્દાથે-સંવાદી ભ્રમની પેઠે બ્રહ્મતત્વની ઉપા- 
સના કરવાથી પણુ (મુસુક્ષુ પુરુષ) સુક્ત થાય છે 
એટલા માટે, ઉત્તરતાપનીયમાં અનેક પ્રકારે ઉપા- 
સનાની વાત સાંભળવામાં આવે છે. મણિની પ્રભા 
વિષે અને દીપની પ્રભાવિષે, આ મુ છે એવી 
ખુદ્ધિથી દોડતા બે પુરુષનું મિથ્યાજ્ઞાન સમાન છે, 
છતાં પણુ અર્શકિયા (સફળ પ્રવૃત્તિ) પ્રત્યે ભેદ 
રહેલો છે. આવરણુ કરવાવાળા ગૃહાદિકની અંદર 
દીવો! બળતો હોય અને તે દીવાની પ્રભા ખહારના 
ભાગમાં દેખાય છે; તેમજ બીજા સ્થળમાં ઘર આ- 
દિકની અંદર મણિ પડ્યો હોય અને તેની પ્રભા 
તે ઘરની ખહારના ભાગમાં દેખાય છે. ડરથી તે 
ખત્તે પ્રભાને જોઈને, તે મણિ છે એમ માની દોડતા 


ખન્ને પુરુષને, તે પ્રભામાં મણિની ખુદ્ધિ થાય છે, 
તે મિથ્યાજ્ઞાન છે. હુવે દીપકની પ્રભા પ્રત્યે દોડતા 
પુરુષને મણિ પ્રાતત થવાનો નથી, પણુ મણિની 
પ્રભા તરક દોડતા પુરુષને જ મણિ પ્રાપ્ત થનાર છે. 
એ દીપની પ્રભામાં મણિની ભ્રાંતિ થઈ, તે વિસં- 
વાદી ભ્રમ છે, અને મણિની પ્રભામાં મણિની ભ્રાંતિ 
થઈ. તે સંવાદીભ્રમ કહેવાય છે. ૧-૬ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

ગુશ્ન-હે શિષ્ય! મોક્ષનું પરમ સાધન તત્ત્વજ્ઞાન છે, 
અને જે તત્ત્વજ્ઞાન વિદયારણ્યસ્વામીએ યથાર્થરૂપમાં 
દર્શાવ્યું છે તેના આઠ વિભાગ મેં તને સંભળાવ્યા; 
હવે નવમે! વિભાગ લક્ષપૂર્વક સાંભળ. એનું નામ પ્યાન- 
દીપ છે. જેમ દીપ પદાથોંનેો પ્રકાશ કરે છે, તેમ 
આ પ્યાનદીપ નિર્ગુણાપાસનાને પ્રકાશ કરે છે. માટે 
સ્વામીએ એનું નામ 'પ્યાનદીપ' રાખ્યું છે. તિયાનિય 
વસ્તુના વિવેક, વેરાગ્ય, શમદમાદિષટ્ક સંપત્તિ અને 
મુમુક્ષુતા એ સાધન ચતુણ્ય છે. શમ, દમ, ઉપર્તિ, 
તિતિક્ષા, શ્રદ્ધા અતે સમાધાન, એ ૪ શમાદિષટ્‌ક 
સંપત્તિ છે. સાધન ચતુષણ્ય અને શમાદિષટક સંપત્તિનું 
વિસ્તારથી વિવેચન પ્રારંભ પ્રકરણુના ૨ જ શ્હેકમાં 
અમે કર્યું છે. જે સાધન ચતુષ્ટયસંપન્ન હોય, અને 
શ્રવણુ, મતન તથા નિદિધ્યાસન કરતે હોય, તેવા 
મુમુક્ષુ પુરૂષને સઘ્‌ પદ અને ત્વં પદતા અર્થનાં વિવે- 
ચનથી “સત્ત્રમાસિ' આદિ મહાવાકયના અર્થતું અપ- 
રક્ષસ્ઞાન થાય છે, અને તેથી તેને મોક્ષ પ્રામ થાય છે. 
પરન્તુ ધણા જીવે! એવા પણુ છે %ે, જેએએ ઉપ- 
નિષદેનું શ્રવણુ કર્યા ૭તાં પણુ, બુદ્ધિની મંદતા આદિ 
કોઈ પ્રતિબંધને લીધે, મહાવાકયના અર્થનું અપરોક્ષન્ાન 
ઉત્પન્ન થતું નથી, છતાં તેવા પુરુષને પણુ મહાવાકયના 
અર્થનું અપરેક્ષત્ઞાન થાય અને તેથી મોક્ષની પ્રાપ્તિ 
પણુ થાય માટે, સ્વામીએ ઉપાસનાનું પ્રતિપાદન કર્યું 
છે. ધ્યાન એટલે ઉપાસના. આ ધ્યાન તે ભ્રમ છે. 
ભ્રમ ખે પ્રકારનો છેઃ સંવાદીભ્રમ અને વિસંવાદી ભ્રમ. 
જે બ્રમમાં પ્રશત્ત થતાં પટ્ટ વસ્તુના લાભ થાય, તે 


હમું] 


સંવાદીભ્રમ કહેવાય છે, અને જે ભ્રમમાં પ્રશૃત્ત થતાં 
ઇષ્ટ વસ્તુના લાભ ન થાય તે વિસંવાદીભ્રમ છે. આ 
સંવાદીબ્રમ, અને વિસંવાદીભ્રમતું દષ્ટાંત આગળ આપી- 
શું. જેમ સંવાદીભ્રમથી ધારેલા અર્થની પ્રાપ્તિ થાય છે, 
તેમ ભ્રમતત્ત્વતી ઉપાસનાથી મોક્ષરૂપ પટ વસ્તુની પણુ 
પ્રાપ્તિ થાય છે. 

શિષ્ય-ઉપાસનાથી મોક્ષની પ્રસિ થાય છે, એમાં 
કાંઈ પ્રમાણુ છે ? 

ગુશ્-હા. ઉત્તરતાપતીય ઉપનિષત્માં કહ્યું છે કે, 
ઉપાસતાથી મોક્ષની પ્રાપ્તિ થાય છે, અને તેમાં અનેક 
પ્રકારે નિર્ગુણુ બાની ઉપાસનાનું પ્રતિપાદન કર્યું છે. 
કરાઈ પણુ પ્રકારતી ઉપાસના તે ભ્રમ છે, પણુ તે ભ્રમ 
સંવાદી છે, તેથી જેમ સંવાદીભ્રમમાં પ્રશૃત્ત થયેલા 
પુરૂષને ધારેલા અર્થને લાભ થાય છે, તેમ બહ્ાતત્ત્વની 
ઉપાસનામાં પ્રશૃત્ત થયેલા ઉપાસકને, બહાભાવરૂપ 
વાંછિત મોક્ષકફ્‌ળની પ્રાપ્તિ થાય છે. ૧ 


ઉપાસના કેવી રીતે કરવાની છે, તેના સંબંધમાં 
હવે તને યથાર્થ સમજવું છું તે સાંભળ. એક બર 
છે. તેમાંથી ઝીણા દીવાનું અજવાળું, અંધારા ભાગમાં 
પજ્યું છે. તે અજવાળાંને જેધ્તે કોઈને ભ્રાંતિ થઈ કે, 
આ તો મણિ પડ્યો છે. હવે તેની પાસેના એક સ્થ- 
ળમાં એક મણિ પડેલો! છે; તેના ઝધઝધાટથી બીજને 
પણુ મણિની ભ્રાંતિ થઈ. ખંતેને ભ્રાંતિ સમાન છે, પણુ 
એકની સય વસ્તુપર ભ્રાંતિ છે ને ખીન્નની અસય 
વસ્તુપર્‌ ભ્રાંતિ છે. બંને ભ્રાંતિવાળાઓ તે મણિ લેવાને 
તયાર્‌ થયા, બંને! દોડ્યા; પણુ જે મણિતી પ્રભા તરફ 
ગયો. તેને મણિ મળ્યું, પણુ જે દીપની પ્રભાને મણિ 
ધારી તે તરફ દોડ્યો, તેને ત્યાંથી કંઇ પણુ મળ્યું નહિ, 
હવે આ બન્ને પુસ્ષને ભ્રાંતિ તો સમાન હતી; કારણુ 
કે મણિની પ્રભા પણુ મણિ નહેતો, ને દીપની પ્રભા 
પણુ મણિ નહેતે.. તોપણુ ફેલભેદ મોટો થયે; કેમકે 
મણિની મ્રભામાં મણિની ભ્રાંતિવાળા પુસષને મણિ મ્રહણુ 
કર્‌વા જતાં સય મણિુને। લાભ થયે।, પણુ દીપની પ્રભ્નામાં 


મણિ માનેલા પુરુષને, મણિ લેવા જતાં મણિતેો લાભ % 


થયો નહિ. ૨-૩ 

એ મણિતની પ્રભા અને દીપકતી પ્રભા, ધરથી 
ખહાર્‌ માર્ગમાં દેખાય છે તેને જેધ્રને, આ મણિ છે, 
એવી બુદ્ધિથી તે લેવા માટે ખે પુરષો દોડ્યા હતા. 
નો કે તે બન્ને પુરષાોને મણિમાં મણિખુદ્ધિ નથી, પણુ 
પ્રભામાં મણિષરુદ્ધિ છે, તેથી તે મિથ્યાન્ઞાન-ભ્રાંતિ જ 
ગણુય. ૪ 

એ ખન્ને પુરષોની ભ્રાંતિ જેકે સમાન છે; તોપણુ 
દીપકની પ્રભામાં મણિુતી ખુદ્ધિ રાખીતે તે લેવાને 
દાડેલા પુસ્ષને મણિનો લાભ થતો નથી, પરંતુ મણિની 


ધયાનદીપ 


૩પપ 


ન્ત્રભામાં મણિની ખુહ્ધિથી તે લેવા જતા પુસ્પને મણિને 


લાભ ચીત જ થાય છે, એમ વાર્તિકકારે કહ્યું છે. પ 
શિષ્ય-વાતિકકારને। કહેવાને! ભલે એવે। ઉદ્દેશ હેય, 
પણુ ચાલતા પ્રસંગવિષે શું સિદ્ધ કરો છે! ? 
ગુજે-એ દદ્ટાંતમાં જે દીપની પ્રભામાં મણિની ભ્રાંતિ 
છે તે વિસંવાદીભ્રમ છે; કારણુ કે તેમાં પ્રદૃત્ત થવાથી, 
મણિુના લાભરૂપ અર્થ સરતો! નથી; પણુ જે પુરુષની 
મણિતી પ્રભામાં મણિખુદ્ધિ છે, તે સંવાદીભ્રમ છે; કેમકે 
તેમાં પ્રશત્ત થવાથી મણિના લાભરુૂપી અર્થ સિદ્ધ થાય છે. 
એ જ પ્રમાણે જે ભ્રમમાં પ્રશૃત્ત થતાં, ધારેલા અર્થ- 
નો લાભ થાય, તે સંવાદીભ્રમ કહેવાય છે, અને જે 
ભ્રમમાં પ્રભ્ત્ત થતાં ધણ વસ્તુતો લાભ થતે। નથી તે 
વિસંવાદીભ્રમ કહેવાય છે, આ લોકમાં રહેલા જીવને 
સ્રી, પુત્ર, ધર આદિની ઉપાસના એટલે તેમાં આસક્તિ 
રાખવી, એ વિસંવાદીભ્રમ છે; કેમકે તેથી મોક્ષરૂપ ઇટ 
વસ્તુના લાભ થતો નથી; પણુ બહ્મતત્તતતી ઉપાસના 
કરવી, એ ન્નેકે સંવાદીભ્રમ છે; તથાપિ તેથી મોક્ષ- 
રૂપ ઇટ્ટ વસ્તુનો લાભ થાય છે. ૬ 
અવતરણિકા-એવી રીતે પ્રત્યક્ષ પ્રમાણુના વિષય- 
માં સંવાદીભ્રમ દર્શાવીને, હુવે અનુમાન તથા શાશન 
વિષયમાં પણુ તે સંવાદીભ્રમ કેવું છે, તેનું નિરૂપણુ 
કરી, તેનું ઉદાહુરણુ આપે છે. 
લાબ ખૂમતયા ઝુદ્ટા તત્રાં1ા(ાનુમાનતઃ । 
વહ્િષેદચ્છયા ૪૬૫૬ 0 સંવાહિષ્રવો મત? ॥૭। 
મોર્‌ાવયુટ્ય મેમર મત્વા વિરાજે | * 
સંવોદ્્ય ઝીર્રિમામોતિ શ સંવારિષ્રવો મત; 11૮।। 
ગ્મળાકદ સસિયાતં ષ્રાંતવા નારાયળે ₹૫રન્‌ | 
મૃત? સ્વમપવામોતિ સ સંવાહિએ્રયો મત? ।1૨॥ 
પરસ્વકસ્યાનુમાનર્ય તથા શાણશ્ય મૉચરે । 
ઝત્ન્યાવેન સંવાહિષ્રપા$ સંતિ હિ વોટિશ ૨૦ 
ઝન્યથા શસિવારારકશિજાઃ સ્‍યુર્ટેવતા; વાથ | 
ઝત્તિત્વાટ્ષિયોવાસ્યા$ વયં વા યોષિદ્ાર્ય; ? ? 
શખ્દાર્થ-ખાફૂને ધૂમાડો જાણીને, તેમાં અંગાર 
(અસિ) છે એવું અનુમાન કરીને દૈવગતિથી અસ્િ 
પ્રાતત ક્યોં, તે સૈવાદીભ્રમ ગણાય છે. વળી ગોદા- 
વરીનાં જળને ગંગાજળ માનીને, પવિત્રતા માટે 
સ્નાન કરીને, પુરુષ શુદ્ધિને પાસે છે, તે પણુ 
સંવાદીભ્રમ મનાય છે. તેમ જ તાવથી સંનિપાતને 
પાસેલે। પુરુષ, ભ્રાંતિથી નારાયણુનું સ્મરણુ કરતો 
થકે! મરણુ પામીને સ્વર્ગને પામે છે, તે પણુ 


૩૫૬ 


શ્રી પંચદશી 


[પ્રેકરણુ 





સંવાદીભ્રમ મનાય છે. એમ પ્રત્યક્ષ, અતુમાન તથા. 


શાસ્રના વિષયમાં કહેલી રીતિ પ્રમાણે કરોડો 
સંવાટીભ્રમા છે જે પ્રસિદ્ધ છે. જે એને સંવાદિ- 
ભ્રમ ન માનીએ તો મૃત્તિકા, કાઇ અને શિલા 
(પથ્થરા)ઓ દેવતા ફેમ થઈ શકે? અને આ 
આદિક, અસિપણાં આદિની ખુદ્ધિથી ઉપાસના 
કરવા ચોગ્ય કેમ થાય? ૭-૧૧ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શુરસકહે છેઃ-એવે। લાભકેવી રીતે થાય છે, એમ પૂઠતે। 
હોય તે સાંભળ, એપર્‌ અતુમાનવાળા સંવાદીભ્રમતું ઉદા- 
હરણુ આપું છું. અસિતી સિહિમાં 'વર્વસો વાદ્ધિમાન્‌ ખૂમાથ । 
ધ્રૂમાડાને લીધે પર્વત અસિવાળા છે, એવું અનુમાન થાય 
છે.' એમાં પર્વત પક્ષ છે, અથિ સાધ્ય છે અને ધૂમાડો 
હેતુ છે. ધ્રૂમાડાને જેઈ, પર્વતમાં અમિ હોવાનું અતુ- 
માન થાય છે. બાફ એટલે ગરમ જળમાંથી નીકળતી 
વરાળ. તે પણુ ધ્રૂમાડા જેવી જ દેખાય છે. કેઈ પુસ્ષ, 
તે બાકને જેઈ, આ ધ્રૂમાડો છે, એવે નિશ્ચય કરી, 
આ સ્થળ અગિવાળું છે, કેમકે યાં બાફ છે; એવી રીતે 
જે સ્થલમાં બાક જેવામાં આવી હોય, તે સ્થલમાં અસિતનું 
અનુમાન કરીને, આસિ લેવાની ઇચ્છાથી, તે સ્થલમાં 
જવા પ્રભૃત્ત થાય અને તે પુર્ષને તે સ્થલમાંથી અથિતે। 
લાભ થાય તે સંવાદીભ્રમ છે; કેમકે બાફ્માં જે ધૂમને 
ભ્રમ થયે।, તે સંવાદીભ્રમ છે. એ પ્રમાણે અતુમાન 
વિષયમાં પણુ સંવાદીભ્રમ છે. ૭ 

એમ જ શાસ્ત્રમાં પણુ સંવાદી ભ્રમ કલ્યો છે. કોઈ 
પુસ્ષ પોતાના દેહની શુદ્ધિ માટે, ગોદાવરીનાં જલને, 
ગંગાજલ નણીને, તે શરીર્‌્પર્‌ છાટે, તેનું આચમન 
કરે, પાન ફરે અથવા તેનાથી સ્નાન કરે, તોપણુ તે 
પુસ્ષ પવિત્ર થાય છે; કેમકે જેમ ગંગાજલ શરીરશુદ્ધિનું 
કારણુ છે, તેમ ગેોદાવરીતું જલ પણુ શરીરશુહદ્ધિનું 
કાર્ણુ છે. પરંતુ ગોદાવરીનાં જલમાં જે ગંગાજલતનું 
ત્તાન છે તે તો સંવાદીભ્રમજ છે. એવી રીતે શાસ્રોએ 
કથન કરેલા અથોંમાં પણુ સંવાદીભ્રમ છે; કેમકે ગંગા- 
જલ શુદ્ધિનું કારણુ છે અને ગોદાવરીતું જલ પણુ 
શુદ્ધિનું કારણુ છે, એમ શાસ્ત્રમાં કહ્યું છે. ૮ 

તેમ જ જે પુરુષને તાવ આવવાથી સન્નિપાત થયે 
હોય, અને “નાર્‌ાયણુનું નામસ્મર્ણુ મને મનવાંષિત 
પર્લોકની પ્રાપ્તિ આપશે,' એવાં ત્તાન વિના પણુ, 
સનિપાતની ધૂતમાં, ખીજે બકબકારે ન કરતાં, “નાર્‌।- 
યણુ, નારાયણુ,' એમ બકયા કરે, અને તેમ કરતાં 
કરતાં મરણુ પામે તો તેતે સ્વર્ગની પ્રાપ્તિ થાય છે, 
તે પણુ સંવાદીભ્રમ છે; કેમકે “નારાયણુનાં દર્શનથી 
સદ્ગતિની પ્રાપ્તિ થાય છે એમ નનણુનાર ભક્ત પુસષોને, 
નાર્‌ાયણુનાં દરીનથી સદૂગતિની પ્રાપ્તિ થાય છે જ; પણુ 


તેમ નહિ જણુનાર અને ઉલટો દેષ કરનારા શિશુપાલ, 
દંતવફ્ત્ર અને કંસ આદિ અનેક પણુ, શ્રીકૃષ્ણુ પર્મા- 
ત્માનાં દર્શનથી, સદ્ગતિને પ્રાસ થયેલા છે. ઇ૬શ્્િશિસિ 
વાવાનિ ટુઇશિસૈરવિ સજલ: । હરિ ભગવાનનું દુટટ ચિત્ત- 
વાળાએ સ્મરણુ કર્યું હેય, તાપણું (તેનાં) પાપોને હરે 
છે.''દ્રાની પેરે ? જેમ, “બાક વુત્રમવવાન્‌ય૬ગામિશવ્રવિ 
નાદ્યળે ત્રિયમાળ (યાય થુજ્્ત્‌ | પાપી અજમીલ પણુ 
મર્‌ણુ પામતો સતો! (પોતાના ) પુત્રને “નારાયણુ' એ 
પ્રકારે ખોલાવીને મુક્તિને પામ્યો હુતે' તેમ એવાં 
પુરાણે।નાં વચને, ભ્રાંતિમાં જ, નાર્‌ાયણુનાં સ્મરણુ માત્રથી 
સદ્ગતિની પ્રાસમાં પ્રમાણુ છે. અહીં ભ્રાંતિથી નારાયણુનું 
સ્મરણુ એ સંવાદીભ્રમ છે; કારણુ કે સંનિપાતતી અસર- 
માં ખીજે બકવાદ ન કરતાં, નારાયણુનું સ્મરણુ થવાથી, 
તેતું નામ ત્રહણુ કરે છે અને તેથી તેને સદ્‌ગતિની પ્રાપ્તિ 
થાય છે; એટલે જેમ બુદ્ધિપૂર્વક નાર્‌ાયણુનાં સ્મર્‌ણુ- 
દિથી સદ્ગતિ થાય છે, તેમ બ્રાંતિપૂર્વક નારાયણુનાં 
સ્મરણાદિથી સદ્ગતિ થાય છે, માટે તે સંવાદીભ્રમ છે. 
એ અજમીલની કથા આ પ્રમાણું છેઃ-કાન્યકુખજ 
નામના નગરમાં અનનમિલ નામને એક બાહાણુ રહેતે 
હતે।. તે ઉત્તમ વેદપાઠી હતો. તે સ્નાન, સંધ્યા, 
તર્પણુ તથા હે।માદિ બાહાણુકર્મમાં તત્પર્‌ રહેતે! હતે. 
એક દિવસે તે દર્ભ લેવા વનમાં ગયે. દર્ભ લઈ પાછા 
આવતાં માર્ગમાં, મદિર્‌ાનાં પાનથી મત્ત થયેલાં અને 
એકખીન્નના ગળામાં હાથ નાંખી યથેચ્છ ફરતાં, 
એક વેશ્યા તથા એક કામી પુસ્ષ તેની દૃદ્ટિએ પડ્યાં, 
અળમિલ જતે યુવાન હતો; સારાં સારાં મિદાન્નથી 
હુષ્ટપુછ્ટ હતો; કર્મસંજેગથી વનમાં અનેક નાતનાં 
કામોદ્દીપક ૨ક્ષા જયાં હતાં; અને મનમે।જ પ્રેમતરંગમાં 
રમતો હતે; તેવા સ્વજૂપમાં વેશ્યા અને કામી પુસ્ષ 
તેની દૃઠ્ટિમાં આવ્યા. તે તકને લાભ લઈ, કામદેવે 
ખાશુ મારી તેનું હદય વિષ્યું. અને ધર્મ, કર્મ, પુણ્ય 
વગેરે આસ્થારૂપી જળ, વિંધાયલા ધડાની પેઠે, તેના 
હૃદયરૂપી ધડામાંથી વહેવા માંડ્યું. તેના ચિત્તમાં 
વેશ્યાની આસક્તિરૂપ ધ્રૂઉી ભરાઈ. “અરેરે! ડું તો 
સ્નાન અને સંપ્યાવંદન આદિ પાળવામાં જ પશ્યો રહો, 
અને આ કામીના જેવે। કામતેો આનંદ તો કદાપિ 
કાળે અતુભવ્યો જ નહિ “કે? અદ્સોસ ! આ જવતરતું 
શું મળ? આ કામી પુરષ કેવી રીતે વેશ્યાની સાથે 
યથેચ્છ વનમાં વિહાર કરે છે, અને કુન્નેમાં આનંદથી 
અટન કરીને અનંગસુખનેો અતુભવ કરે છે ?' એવી 
રીતે અધર્મનો અંકુર તેના મનમાં ફૂટ્યો. એના એ 
વિચારમાં તે પોતાને ધેર્‌ આવ્યો, પણુ તેનું મત તે 
વૈશ્યામાં જ ચોંટયું હવું. પિતા આદિ પૂન્ત્યના ભયથી 
તેણુ કેવળ શરીર્વડે નિસકર્મ કર્યું, પરંતુ તેને કોઈ ક્રિયા 


હ સું] 


કરવી ગમી નહિ. અધર્ષના અંકુર, આસકિતિર્પ ખાતરનું 
ને પ્રેમરૂપી પાણીનું પરિપૂર્ણ પોષણુ મળવાથી વધે છે. 
અનમિલ ધરમાં હતે! તોપણુ મનજૂપી દોરી તેને વેસ્યા 
તરફ ખેંચતી હતી તેથી, પૂન્યના ભયને ભૂમિપર્‌ પછાડી, 
ધર્મને ધક્કો મારી, દૂર્‌ નસાડી, ધ્ાહાણુકર્મમાં કાયર 
ચઈ, લાજમર્યાદાને મૂછી દઈ, પેોતાતી કુલીન પભીને 
ચજી, પુષ્કળ પૈસો! સાથે લઈ, તે મૂહ તે વેસ્યાને ધેર 
ગયો. વેશ્યા તો પૈસાની જ સગી, એટલે તેને મનમાન્યા 
પૈસા આપી પ્રસન્ન કરી, તેની સાથે તે ધરખાર્‌ માંડી 
રહ્યો, અતે યથેચ્છ વિઠઠાર કરવા લાગ્યો. તે મદિરાપાન 
કરી ઇચ્છા પ્રમાણે ફરતે, પોતાનું ધન ખર્ચાઈ જવાથી 
ચોરી પણુ કરતે, જુગટે પણુ રમતો, શૂદ્રની યાચના 
પણુ કરતો, અને એવાં સંકટ વેઠી, દુષ્ટ કર્મ કરી, 
જે પૈસા લાવે તેમાંથી તે વેશ્યાનું પોષણુ કરતે હતો. 
તે અનેક અધર્મો કરતાં અટકયો નહિ. માનુની, મદિરા, 
માંસાહાર, મત્ય ભોજનાદિમાં તે મત્ત બનતી તરણા" 
વસ્થા સાથે ૬દ્દાવસ્થા પણુ એળે ગુમાવી; એવા 
વિહાર વેભવમાંથી જછૂટવાને। તેતે સ્વપ્ને પણુ વિચાર 
થયો નહિ. કાળે કરી એ અજામિલને એ વેશ્યાથી 
કેટલાક પુત્રો પણુ થયા હતા. તેમાં એક નાના પુત્રનું 
નામ “નારાયણુ રાખ્યું હતું. માતપિતાને નાનું બાળક 
સૌથી વધારે વહાલું હોય છે. જ્યારે અનનમીલ, ૨૬ 
થયે, ને મરવા પશ્યો, યારે તેને યમર્‌ાજના દૂતે। લેવા 
આવ્યા. તે તેને લેઈ જવાની તેયારીમાં હતા, પણુ 
તેટલામાં તેને ગભર્‌ાટમાં કે પ્રેમમાં પોતાના પુત્ર 
નારાયણુતું સ્મરણુ થવાથી, તેણે “નારાયણુ, નાર્‌ાયણુ 
એમ ખૂમ પાડી, કે તેજ વખતે વિષ્ણુ ભગવાનના 
ચાર દૂતે! આવ્યા, ને તેને યમદૂતેો પાસથી મૂકાવી 
વેકુંઠમાં લઈ ગયા હતા. 

એ અજળામિલને નારાયણુનાં નામમાં જે પુત્રનાં 
નામતું જ્ઞાન થયું, તે સંવાદીભ્રમ છે; કાર્‌ણુ કે જેમ 
પુણ્યવાનને બરુહ્ધિપૂર્વક નારાયણુનું નામ લેવાથી સદ્્‌- 
ગતિની પ્રાપ્તિ થાય છે, તેમ આ મહાપાપી અનન 
મિલને પણુ “નારાયણુ' એ પ્રમાણે પુત્રતું તામ લેવાથી 
સદૃગતિની પ્રાપ્તિ થઈ છે. 

આ સર્વનું રહસ્ય એવું છે કે, જેમ પ્રકાશ કરવેા 
એ સૂર્યનો સ્વભ્નાવ છે. તેથી તેજ આ સૂર્ય છે કે જે 
મકાશક છે, એમ ન્નણુનારને પણુ પ્રકાશ કરે છે અને 
તેમ ન નણુનારને પણુ પ્રકાશ કરે છે, તેમ “સદગતિ 
આપવી' એ નારાયણુ નામસ્મરણુને સ્વભાવ છે; પછી 
તે સ્મરણુ ચાહે તો મહિમા નનણીને કરે કે ચાહે તે 
મહિમા નણ્યા વિના કરે; પરંતુ તે નારાયણુનામસ્મ- 
રણુ તો બન્ને સદગતિ આપે છે જ. ૯ 

એમ ત્રણુ પ્રકારના સંવાદીભ્રમ છેઃ પ્રસક્ષવિષયક 


ધ્યાનદીપ 


૩પણછ 


, સંવાદિભ્રમ, અનુમાનવિષયક સંવાદિભમ, અતે શાસ્ઝ- 


વિષયક સંવાદિભ્રમ, એ ત્રણે સંવાદિભ્રમનાં એકએક બખે 
મેં ઉદાહરણુ। પણુ આપ્યાં છે, પણુ એ ત્રણુ પ્રકારનાં 
સંવાદિભ્રમ જેવાં તો કરોડે ઉદાહુરણુ। મળે છે. ૧૦ 


જે સંવાદીભ્રમ ન માનીએ તે! અનેક દોષો। આવે, અને 
આ પૃથ્વીમાં મોટો અનર્થ થાય ને ધર્મને લોપ થઈ જય. 
સંવાદિભ્રમ વગર કાઇ, પાષાણુ તે માટીની મૂત્તિઓ દેવતા 
કમ થાય ? મૃત્તિકાદિ કંઈ દેવતા નથી, પણુ સંવાદિભ્રમ જ 
રવતાભાવ ઉત્પન્ન કરાવે છે. દેવની પ્રતિમા આઠે પ્રકારની 
થાય છે, એમ શ્રીમદૂભાગવતના એકાદશસ્કધમાં કહ્યું છે. 
વસ્તુતઃ પાષાણાદિકની પ્રતિમા કાંઈ દેવ નથી. તોપણુ 
પ્રાયઃ સર્વ મતુષ્યો, ફેળસિદ્ધિ માટે, દેવખુદ્ધિઅ કરી 
તે પ્રતિમાની પૂન્ન કરે છે. એ પ્રતિમાની પૂન્ન, સંવાદિ- 
ભ્રમ ન માનવાથી, સંભવે નહિ. સામવેદના છાંદોગ્યેઃ 
પનિષદ્માં પંચાસિવિદ્યામાં “સ્રી, પુરુષ, પૃથ્વી, પર્જન્ય 
(મેધ) અને સ્વ્ગૅલેકતી ઉપાસના, અગ્ચિખુદ્ધિએ કરી 
કર્વી,' એમ કહ્યું છે; અને તેમાંજ “અચિખુદ્ધિએ 
કરી સ્રી આદિની ઉપાસના કરવાથી ભહ્મલે।કની પ્રાપિ 
રૂપ ફળ થાય છે,' એમ પણુ કહ્યું છે. વળી “મનો દ્રજો- 
દ્યુવાણીથ મન બહમ છે એવી રીતે ઉપાસના કરવાતું' 
જણાવ્યું છે; તથા “માદ્ત્યો તજ્નેલ્યારેશઃ । “સર્ય બહા છે,' 
એ પ્રકારે પણુ ઉપદેશ છે. વળી જુશ્્રળા શુશા્વિશ્શુ- 
છુર્ર્વૉ મદે“: યુ₹ઃ શાહ્ારવરં ત્રણ સસ ઓઔજુત્વે નમઃ । 
ગુરુ બ્રહ્મા છે; ગુરુ વિષ્ણુ છે; ગુરુ સાક્ષાત્‌ મહેશ્વર 
દેવ છે; ગુરુ સાક્ષાત્‌ પરબ્રહ્મ છે; તે શ્રીગુસ્તે નમસ્કાર 
હે।;' એમાં ગુરુને અહા આદિરૂપ ક્યા છે. વળી 

“યસ્ય રેવે ૧ર મિયા રેવે તથા ગુશે । 
તસ્ચેસે જષિતા ભર્ષોઃ પ્રજાશતે મદ્દાલ્મનઃ ॥ 

જેની દેવ વિષે પરમ ભક્તિ છે અને જેમ દેવમાં 
તેમ ગુસ્માં પરમ ભકિત છે, તે મહાત્માને શ્રુતિમાં 
કહેલા અર્થો પ્રકાશે છે.' એ શ્રુતિમાં દેવના જેવી ગુરુતી 
ભકિત કરવી અને તેથી ફૂલ થાય છે તેમ કહ્યું છે, 
વળી “પતિ સ્ત્રીનો પરમ દેવ છે,' ચમ શાસ્રમાં કહ્યું 
છે. એ સર્વ, જને સંવાદિભ્રમ ન માનીએ તો, સંભવે 
નહિ; કાર્‌ણુ કે વસ્તુતઃ સ્રી, પુસ્ષ, પૃથ્વી, પર્જન્ય અને 
સ્વર્ગલીક અશિ નથી; મન અતે સૂર્ય આદિ થહ્મ 
નથી; ગુરુ દેવ નથી, અને પતિ પરમદેવ નથી. તેથી 
સંવાદિત્રમ માને તો જ સિદ્ધિ થાય, પણુ સંવાદિબ્રમ 
ન માનવાથી અનેક દોષો આવે. ૧૧ 

અવતર્ણિકા-ઉપર ખહુ ગ્રંથેનાં પ્રમાણા આપી 
અને અનેક કારણે દર્શાવી, સંવાદિભ્રમનું ઉપપાદન 
કર્યુ; હુવે સંવાદિભ્રમનું સ્વરૂપ જાણુવું સુગમ પડે, 
એટલા માટે સંક્ષેપથી તેનું સ્વસ્પ કહે છે. 


૩૫૮ 


ઝયથાવત્તુવિજ્ઞાનાત્યાજં જમ૧ત રેવ્તિતમ્‌ | 
વાવતાછીયત; સોડમ લવાહ્જ્રમ ૩૨૧તે ૨૨ 
સ્વવં ખ્રયોડવિ સવારી યથા તથ્વવ્જજઇપટ્‌: | 
ત્રજતર્વોયાસનાવિ તથા સુરિ૧૪૫૨1 11? ર।। 
શખ્દરાર્થ-અયથાર્થ વસ્તુના વિજ્ઞાનથી, ઢાક- 
તાલીય ન્યાય પ્રમાણે, ૪ કૂલ પ્રાપ્ત થાય છે, તે 
આ સંવાદિભ્રમ કહેવાય છે; અને જેમ સંવાદી, 
પોતે ભ્રમ છે; તોપણુ યથાર્થ ફ્લને આપનારે છે, 
તેમ ખ્રહ્ધાતત્ત્તનતી ઉપાસના પણુ ગ્રુક્તિસ્ૂપી ફૂલને 
આપવાવાળી છે. ૧૨-૧૩ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 
કાગડો બેસતો હોય તે વખતે ઉપરથી તાડનું ફલ 
પડે, ફૂટે, ને કાગડાને "ખાવા મળે તે કાકતાલીય ન્યાય 
કહેવાય છે. એમ જ અણુધારેલું અકસ્માત્‌ ફેલ પ્રાપ્ત 
થાય, તે કાકતાલીય ન્યાયથી પ્રાપ્ત થયેલું ફ્ળ કહેવાય 
છે. એવું ફળ દૈવગતિથી પ્રાપ્ત થાય છે. એ કાકતાલીય 
ન્યાય પ્રમાણે, કોઈ સમે વિપરીતન્ાનથી પ્રહત્ત થતાં 
છ ફલની પ્રાપ્તિ થઈ નય તો તે સંવાદિભ્રમ છે. ૧૨ 
, શિષ્ય-બહ્માતત્્વતી ઉપાસના તે। ભ્રમરૂપ છે, ને 
મુકિતરૂપી ફેલ તો યથાર્થ ત્તાનથી મળે છે; તેમ છતાં 
પણુ બ્રહ્માતત્તતતી ઉપાસના મુકેતરૂપી ફળને આપે છે, 
એ તે અનર્થ જ | 
ગુસ્‌-જરાએ નહિ. જેમ સંવાદિભ્રમ પોતે બ્રમ- 
રૂપ છે, તોપણુ તે યથાર્થજ્ઞાનથી પ્રાપ્ત થાય તેવાં 
ઇટ ફળને આપે છે, તેમ બહ્ાતત્ત્તવતી ઉપાસના પણુ 
ભ્રમરૂપ છે, તથાપિ તે યથાર્થજ્ઞાનસાધ્ય મુક્તિરૂપી 
કૂળને આપે છે, એમાં આશ્ચર્ય શું? ૧૩ 
પરેક્ષસ્ઞાનપૂવેક ઉપાસનાને। પ્રેકાર 
અવતરણિકા-શિષ્ય ખ્રહ્ધાતત્તતી ઉપાસના વિષે 
પ્રશ્ન કરે છે, અને ચુરુ તેનું ઉત્તર આપે છે. 
વેઢંતેમ્યો તરહતરવમરવરેવરતાસમવાર્‌ | 
વરોક્ષમવમ*્યેતર્શમસ્મીસ્ગુપાસતે ।। ૨૪ || 
પ્રત્યગવ્યત્તિમનુણિશ્ય શાજ્લાદ્રિષ્પ્વારિમૂર્તિવત્‌ । 
અસ્તિ ત્રજ્નોતિ તામાન્યજ્ઞાનમત્ર પરોક્ષષીડ ।?૧। 
શખ્દાર્થ-ખ્રહ્માતત્ત્તતી ઉપાસના કરનાર પુરુષ, 
વેદાંતોમાંથી અખંડ અદ્વેતરસસ્વરુપ ખ્રહ્દાતત્ત્વને 
પરોક્ષ રીતે જાણીને, એ ખ્રહ્માતત્ત્વ હું છું એ પ્રકારે 
ઉપાસે છે. પ્રત્યક્‌ વ્યક્તિ( આત્માનાં સ્વસજ્પ )ને 
વિષય ન કરીને, વિષ્ણુ આદિની સૂર્તેની પેઠે, શાથી 
“ખછ્દા છે,' એવું સામાન્ય જ્ઞાન થવું, એ ઉપાસનામાં 
પરેક્ષસજ્ઞાન ગણાય છે. ૧૪-૧૫. 


શ્રી પંચદશી 


[ પ્રકરણુ 


ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-મારે પિચારે તો બહાતત્ત્તતી ઉપાસના જ 
ધરટતી નથી. 

ગુરસ-ખછ્તત્તતતી ઉપાસતા કેમ ધટતી નથી ? 

શિષ્ય-તમે જે બ્હાતત્ત્તતી ઉપાસના કરવાનું કહે 
છી, તે ઉપાસના શું ખહાતત્ત્વ જાણીને કરવી, ઝે 
નણ્યાવિના કરવી? જે બહાતત્ત્ત જાણીને ઉપાસના 
કરવી, એમ કહે તો, તે ઉપાસના વ્યર્થ છે; કમકે 
ખહાતત્ત્વતું સાન મોક્ષનું સાધન છે, અને તે તે! તેને 
ખહ્ાતત્ત્ત જણુવાથી થયું છે, તેથી તેની ઉપાસનાનું 
કશું પ્રયાજન રહેતું તથી. હવે જે બક્મતત્ત્વ નણ્યા 
વિના ઉપાસના કરવી, એમ કહે તો, તે ઉપાસના જ 
ઘટતી નથી; કાર્‌ણુ કે જેની ઉપાસના કરવી તેતું જ 
સાન થયું નથી, તો પછી ઉપાસના કેમ ને કેવી કરવી ? 
એ બંને રીતે બહ્માતત્ત્તતી ઉપાસના ધટતી નથી. 

ગઝુશ્-ઉપાસક પુસ્ષ વેદાંતશાસ્રનું શ્રવણુ કરી, 
“હમા અખંડ છે, અદદેત છે, આનંદધન અને ચિદ્- 
ધન છે,' એવી રીતે ખ્ંહાતત્ત્તને પરેક્ષપણુ જાણે 
છે, અને “તે બહમ, આ હું પોતે છું,' એવી રીતે ઉપા- 
સના કરે છે, તેથી કશે। બાધ નડતો! નથી. બદયા 
અને આત્માની એકતાનું અપરેક્ષસ્તાન મોક્ષનું સાધન 
છે; પણુ તે અપરેક્ષત્ઞાન ઉપાસકતે થયું નથી, તેથી જ 
તેણુ ઉપાસના કરવી યેગ્ય છે. વળી વેદાંતશાસ્નું 
શ્રવણુ કરવાથી ઉપાસકને બહાનું પરે્‌ક્ષન્ઞાન થયું હેય 
છે તેથી બહ્મને ઉપાસનાની વિષયતા છે, એટલે પણુ 
ઉપાસના ધટે છે, તેથી ઉપાસના વ્યર્થ નથી ૧૪ 

શિષ્ય-બખહ્મતત્ત્ત કે જે ઉપાસના કરવા યોગ્ય છે, 
તેનાં પરે્‌ક્ષસાનનું સ્વરૂપ શું છે? 

ગુસ-પ્રયફૂ વ્યકિત' એટલે બુદ્ધિ આદિને સાક્ષી જે 
આનંદરૂપ આત્મા છે તેનાં સ્વરૂપને જ્નણીને, ' શ્ય 
જઞાનમનંતં ન્રણ।' ઇયાદિ વાકયોથી, “બ્રહ્મ સત્ય, જાન, 
અનંત છે,' એ પ્રકારે સામાન્ય રીતે થયેલું જ્ઞાન પરેક્ષનજ્ઞાન 
કહેવાય છે. જેમ કે વિષ્ણુ આદિની મૂતિતું જ્ઞાન. વિષ્ણુ 
આદિતી મૂર્તિ પ્રત્યક્ષ હોતી નથી, તોપણુ તેનાં પ્રતિ- 
પાદક શાસ્્રથકી તેનું પરે[હ્ઞસાન થાય છે, તેમ ખહા- 
તત્ત્વનું પણુ પરેક્ષત્તાન થાય છે. જેમ પરેક્ષજ્ઞાનથી 
વિષ્ણુ આદિતી ઉપાસના થાય છે, તેમ પરેક્ષસ્તાનથી 
વિષ્ણુ આદિની ઉપાસના પણુ થશે, ૧૫ 

અવતરણિકા-શિષ્ય શંકા કરે છે કે, વિષ્ણુઆદિ 
મૂર્તિના ચતુર્ણુજ વગેરે વિષયની પ્રતીતિ શાઅથી 
થાય છે, માટે તેની મૂર્તિનું જ્ઞાન પરોક્ષ ફેમ 
કહેવાય? ગુરુ તેનું સમાધાન કરે છે, 


હસું] 


ધયાનદ્ીપ 


૩૫૯ 





વતુસેગાયવમવાવાવિ મૂર્તિમગુહિસન । 

અક્ષેઃ ઘરોલ્જ્ઞાન્વેવ ન ત્‌ા વિજ્જામીક્ષતે ।૨૧॥ 

ઘરોસિત્વાપરાપેત મવેશાતરવવેટ્નમ્‌ । 

ત્રમાળેનેવ શાને સત્યમૂતેવિમાતનાત્‌ ॥ ૨૭ ।। 

શબ્દાથે-શાસ્રાદિકંથી ચતુભુજ આદિતતું જ્ઞાન 
હોવા છતાં પણુ ઇંદ્રિયાથી તેના સ્વરૂપને નહે 
જેનારો પુરુષ પરેક્ષજ્નાનીજ છે, કારણુ કે તે 
પુરુષ તે વખતે વિષ્યુને દેખતો નથી; અને પરે- 
ક્ષપણાના અપરાધથી આ જ્તાન બ્રમરૂપ નહિ 
ગણાય; ઢારણુ કે અહીં પ્રમાણુરપ શાસ્થી જ 
સત્યમૃ્તિનું ભાન થાય છે. ૧૬-૧૭ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-વિષ્ણુ ચતુર્ભુજ છે; શંકર પૅંચાનન છે; બહાદેવ, 
ચતુર્મુખ છે. એવી રીતે શાર્ત્રથી વિષ્યુઆદિની વિશેષ 
પ્રતીતિ તો થાય છે, યારે તે જ્ઞાનને પરેક્ષતા કેમ સંભવશે ? 

ગુજ્ઞ-યદયપિ શાસ્રથી, વિષ્ણુઆદિ દેવની ચતુર્જુજતા 
આદિ વિરૈષ પ્રતીતિ થાય છે, તોપણુ ચક્ષુરાદિ ઈદ્રિયથી 
તેનાં દર્શન પ્રયક્ષ થતાં નથી, તેથી શાસ્ત્રથી થયેલી વિશેષ 
પ્રતીતિવાળે। પુસ્ષ પણુ પરેક્ષન્ઞાની જ કહેવાય છે. 

શિષ્ય-વિરેષ પ્રતીતિ ૭તાં તે પરેક્ષસ્તાની કેમ ? 

ગુર્-ઉપાસક, વિશેષ પ્રતીતિથી પણુ વિષ્ણુ આદિ 
ઉપાસ્યદેવને નેત્રાદિકથી પ્રયક્ષ અનુભવતે। નથી, તેથી 
તે પરેક્ષત્ઞાની જ છે; તે અપરેક્ષન્ાની નથી. ૧૬ 

શિષ્ય-સ્વરૂપના અભાવથી વિષ્ણુ આદિતું પરેક્ષ- 
સાન ભ્રમરૂપ છે. 

ગઝુજ્-પરેક્ષન્નાનને પરેક્ષપણુાથી ભ્રમસ્પ કહેવું ઉચિત 
નથી; કારણુ કે, ભ્રાંતિજ્ઞાનમાં પરે્‌।ક્ષસ્ઞાન કારણુ નથી, 
પણુ વિષયતી અસથયતા ભ્રાંતિન્ઞાતમાં કારણુ છે. નને 
કે વિષ્ણુ આદિનાં સ્વજ્પતું ત્તાન પરેક્ષ છે, તોપણુ 
શાસ્રસૂપ પ્રમાણુથી તેનું યથાર્થ ભાન થાય છે, માટે 
વિષ્ણુ આદિતું પરેક્ષન્ઞાન ભ્રમ તથી. ૧૭ 

અવતર્ણિકા-સચ્ચિદાનંદરૂપ આત્માને જણાવ- 
નારાં ખ્રહ્માત્તાનની પરોક્ષતા સંબંધે શિષ્ય પૃછે છે, 
અને શુરુ તેતું સમાધાન કરે છે. 


સચિટાનટટપશ્ય શાજ્ઞારનેપ્યતુછેરન । 
પ્રવ્યંચં તાક્ષિળ તસુ ત્રશ્ઞ તાક્ષાન વીદ્યતે ?૮ 
શાજ્ઞોસસેવ માર્મેળ સચિરાનંટાસિશ્રવાત્‌ । 
વરોલ્ષમવિ લજન તરવજ્ઞાનેં ત તુ ખ્રપ$ ।1૨૨॥। 
પ્રણ યયવિ શાસ્નેજુ પસ્યવ્ત્વેનેવ વળિતમ્‌ | 
દાવાવચેસ્તયાષ્વેલદવોષમવિચારિળઃ ।। ૨૦ | 


રેણાવાત્મત્વાવિષ્રાંલી ઝામરયાં ન દરાસવુમાન । 

ત્રજ્ાત્મત્વેન વિક્ઞાતું મતે મૅટ્ધીત્વતઃ ।। ૨? | 

શખ્દાર્થ-શાસ્રથી સચ્ચિદ્ટાનંદ સ્વરુપતું ભાન 
થયા છતાં પણુ, પ્રત્યગાત્મા એવા સાક્ષીને વિષય 
ન કરનારો ઉપાસક પુરુષ; ખ્રહ્માને પ્રત્યક્ષ જેતે 
નથી. શામાં કહેલા માર્ગથી જ સશ્ચિદ્ાનં- 
દનો નિશ્ચય થાય છે, માટે તેના સંખંધી જ્ઞાન 
પરેક્ષન્નાન છતાં પણુ તત્ત્વજ્ઞાન ગણાય છે, પણુ ભ્રમ 
ગણાતું નથી. જેકે શાસ્રામાં મહાવાડયોથી બ્રહ્માનું, 
પ્રત્યકૂપણાએ જ વર્ણન કર્યુ છે, તથાપિ વિચારરહિત 
પુરુષને એ (બ્રહ્મનું પ્રત્યકૂપણું) ફડુર્બૌધ છે. જ્યાં- 
સૂધી દેહાદિકમાં આત્મપણાની ભ્રાંતિ જગતી હાય 
છે, ત્યાંસૂધી પુરુષ, મંદખુદ્ધિવાળો હોવાથી, હઠથી, 
ખ્રહ્માને આત્મ-સ્વરુપે કરીને જાણુવા સમર્શ થતે 
નથી. ૧૮-૨૧ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણુ 

શિષ્ય-બહમાની સચ્ચિદાનંદરૂપતાનું ભાન તો શાસ્્રથી 
થાય છે, તથાપિ તે બહ્ાતત્ત્વજ્ઞાનની પરેક્ષતા કહે 
છે, તેતું શ્રું કારણુ ? ફં 

ગુર-'લલ્યં જ્ઞાનમનંતં ત્રણના) બઉ, સત્‌, ચિત્‌ ને 
અનંત છે; 'નિય, શુદ્ધ, ખુદ્દ સય, સુક્ત અને નિર્‌ં- 
જન છે; “આ કાર્યકારણુરૂપ જગત્‌ સર્વ સત્‌ છે; 
“તે સત્‌ છે; “આ સર્વ પ્રકાશે છે તે ચિત્સૂપ છે;* 
ધ્યાદિ શાર્ત્રવચનથી સચ્ચિદાનંદરૂપ બ્રહ્મનું જ્ઞાન 
થયું હોય, તોપણુ આંતર આત્મસાક્ષીસ્વરૂપ ખહાનું 
ભાન જેને થયું ન હોય, તેવા પુસ્ષને બ્રહ્મનો સાક્ષાત્‌ 
કાર્‌ થતો નથી. એટલા જ માટે તે જ્ઞાન પરોક્ષ છે, 
એમ અમે કહીએ છિયે. અર્થાત્‌, સચ્ચિદાનંદરૂપતાનું 
ભાન છતાં પણુ, અપરેક્ષતા પ્રયોજક પ્રયફપણાનાં 
ભાનના અભાવથી તે પરેક્ષન્નાન છે. ૧૮ 

શિષ્ય-તેવાં પરેક્ષસ્તાનને તત્ત્વ્ઞાનપણું કેમ સંભવે ? 

ગુજ-એ પરેક્ષસ્ઞાન છે, તાપણું તે શાસ્રમાં કહેલા 
પ્રકારથી બ્રહ્મની સચ્ચિદાનંદરૂપતાને। નિશ્ચય કર્‌ાવે છે, 
તેથી તે તત્ત્વજ્ઞાન એટલે યથાર્થ જ્ઞાન છે, પણુ ભ્રમ 
નથી. એ પરેક્ષત્તાન શાસઅરૂપી પ્રમાણુજન્ય છે, માટે 
યથાર્થ જ્તાન છે. ૧૯ 

શિષ્ય-જેમ “શસ્યં જ્ઞાનમનંસ ત્રણ |!' “યાદિ વાકયે।, 
ખહાની સચ્ચિદાનંદરૂપતાને ખાધ કરે છે, તેમ “લ્યમવિ” 
ઇયાદિ મહાવાકયે। ખહાની પ્રથગ્રૂપતાનો ખોધ ફરે છે, 
એટલે બાની સચ્ચિદાનંદરૂપતાનું સાન શાસ્રજન્ય છે, અને 
બછ્ાતી પ્રયમ્રૂપતાતું તાન પણુ શાસ્ત્રજન્ય છે. જ્યારે મહા- 
વાડયરૂપ શાસ્ત્થી થયેલું તાન પણુ પ્રયમ્રૂપતાને। વિષય 
કરે છે, યારે તે જ્ઞાન અપરેક્ષ કેમ નહિ ? 


૩૬૦ 


ગુજ-વેદાંતશાઅમાં મહાવાકમેો। બહાના પ્રત્યમ્રૂપ- 
તાએ કરીને જ બોધ કરે છે, તથાપિ અન્વયવ્યતિરેે 
કરી, ભલ્‌ પદના અર્થનો અને (વજ્ન પદના અર્થને વિવેક 
જેને ન થયે! હોય તેવા પુસ્ષને, મહાવાકંયથી પણુ 
પ્રત્યત્રપતાથી ખહાનું તાન થવું અશકય છે; કારણુ 
કૃ, જ્ઞાન દુબોધ છે. કેવળ જત્વમસિ |' પત્યાદિ મહા- 
વાકયોનાં શ્રવણુથી અથવા પોપટપેરે ઉચ્ચાર કરવાથી 
અપરેક્ષજ્ઞાન ઉત્પન્ન થતું નથી; પરંતુ તત્‌ અને ત્વં 
પદ આદિના અર્થના વિવેકથી, તેનો સારી રીતે વિચાર 
કરવાથી જ અપરેક્ષત્ઞાન થાય છે. વિચાર વિનાનું જ્ઞાન 
અપરેક્ષન્નાન નથી જ. ૨૦ 

શિષ્ય-યથાર્થ જ્તાન થવું, એ પ્રમાણુ તથા પ્રમેય 
વસ્તુતે અધીન છે; અને એ લશ્વમલિ | ઇયાદિ વાડય- 
રૂપ પ્રમાણુનો સદ્ભાવ છે; તેમ જ બ્રહ્મ અને આત્માની 
ચકતારૂપ વિષય પણુ વિધ્માન છે; એવી રીતે અપરે્‌।- 
ક્ષ્નાનની સર્વ સામત્રી વિધ્માન છતાં, વિચાર વિના 
અપરેક્ષજ્ઞાનની દુબોધતા છે, એમ કેમ કહેવાય ? 

ગુજર-દેહાદિકમાં આત્માપણાની ખબુદ્ધિસૃૂપ ભ્રમ તો 
જત્રત છે; અને તે ભ્રમથી આત્મા જ બ્યા છે, એવી 
ખુદ્ધિ થતી નથી; તેથી મંદખુદ્ધિવાળો પુરષ તે ભ્રમની 
નિવૃત્તિ થયા વિના, ભહ્ઢ તે જ આત્મા છે એમ કેમ 
જાણી શકે? એટલા જ માટે, સામમ્રી છતાં પણુ, 
વિચાર વિના, અપરેક્ષન્તાન દુરબોધ છે. જેમ અંધકાર 
પદાર્થ દર્શનને વિર્‌।ાધી છે, અને તે અંધકારની નિભ્ૃત્ત 
મ્રકાશથી થાય છે, માટે અંધકારની નજૃત્તિ અર્થે પ્રકાશ- 
ની જરૂર છે; તેમ દેહ ઈદ્રિયાદિકમાં આત્માપણાને 
ખુદ્ધિપૂવક ભ્રમ, બહમ અને આત્માની એકતારૂપ અપ- 
ર્‌ક્ષનાનનો વિરેધી છે. તે વિરોધી ભ્રમની નિવૃત્તિ 
તત્‌ અને ત્વં પદના અર્થના વિચારથી જ થાય છે; 
માટે જ એ ભ્રમની નિજૃત્તિ અર્થે વિચારતી જજર્‌ છે. ૨૧ 

અવતર્ણિકા-શિષ્ય, વિરોધીભ્રમના સદ્ભાવથી, 
ખહ્યાનાં પરોક્ષનજ્નાનની ઉત્પત્તિ ન થવાની આશંકા 
કરે છે, અને શુરુ તેનું સમાધાન ઠરે છે. 


બ્રહ્પાત્ર છુવિજ્ઞેબ મદ્રારો! શાલરશિનઃ | 
અપરોક્ટ્સયુદ્રિ! પરોલાટ્રેસગુઝયનુત્‌ । ૨૨ ।। 
ઝપરોલશિજાવુર્રિને ઘરોલ્ેશતાં નુેત્‌ । 
પરતિમાહિણુ વિજ્ળુત્ને જો વા વિષ્રતિષયતે ।1૨ ૨ે।। 
શખ્દાર્થ-અપરેોક્ષ ટ્વૈતબુદ્ધિ પરોક્ષ એવી અદ્વેત- 
ખુદ્ધિના નાશ કરનારી નથી, માટે શ્રદ્ધાછુ અને 
શાઅદર્શી પુરુષને કેવળ બ્રહ્મા સારી રીતે જાણી 
શકાય તેવું છે. અપરેક્ષ એવી શિલા સંબંધી બુદ્ધિ 
પરેક્ષ એવા ઈશ્વરપણાનો નાશ ફરશે નહિ. 


શ્રી પંચઠ્શી 


[ ગ્રકરણુ 


પ્રતિમાદિકંમાં રહેલા વિષ્ણુપણામાં કે!ણુ વિવાદ 


કરે છે? ફ્રોઈજ નહિ. ૨૨-૨૩ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ ૦ 

શિષ્ય-જ્યારે દેહઈદ્રિયાદિકમાં આત્મતા ખુદ્ધિસ્પ ભ્રમ 
વિરેધીપણુાથી અપરેક્ષન્ઞાનને પ્રતિબંધક છે, યારે તે ભ્રમ 
વિરેધીપણાંથી પરેક્ષસ્તાનને પણુ'પ્રતિબંધક થશે; કારણુ કે, 
ભ્રમને તે! સદ્ભાવ છે, અને તેથી પરેક્ષજ્ઞાન પણુ ઉત્પન્ન 
થશે નહિ. 

ગુજ-દેહુ ઈદ્રિયાદિકમાં આત્મતાણુદ્ધિસ્પ ભ્રમ, દૈત- 
ભ્રમ પણુ કહેવાય છે. હુવે અપરેક્ષર્દૈતભ્રમ અપરેક્ષ- 
અદ્દેત જ્ઞાનને! વિરે।ધી છે, તેથી તેનો પ્રતિબંધક છે; પણુ 
પરેક્ષઅદ્દેતત્ઞાનને વિરોધી નથી, તેથી તેને! પ્રતિબંધક 
નથી, એટલાજ માટે,શાસ્ત્ર જાણુનાર્‌ અને આસ્થાવાળાપુ- 
સ્ષને શાસ્ર શ્રવણુથી પરેક્ષષહ્યાસ્ઞાન ઉત્પન્ન થશે, એટલે 
એ પરેક્ષત્ઞાન કશી હુર્કત વગર્‌ ઉત્પન્ન થાય છે. ર૨ 

દેવદેવીની મૂર્તિઓ પત્થરની છે; તે અપરેક્ષ એટલે 
પ્રયક્ષ છે, અને દેવ પરોક્ષ એટલે ગુપ્ત છે. એ દેવની 
પ્રતિમામાં પત્થરષ્ુદ્ધિ થાય, તાપણુ તે પત્યરખ્ુહ્ધિ, દેવ- 
વિષયક પરે્્ખુદ્ધિની વિરોધી નથી. જેમકે, વિષ્ણુની 
પ્રતિમામાં પરોક્ષ વિષ્ણુબ્ુદ્ધિમાં ફશે વિવાદ નથી; 
શિવલિગમાં પરોક્ષ શ્રિવણુદ્ધિમાં ફેધતે વિવાદ નથી. 
એવી રીતે તે તે દેવની પ્રતિમામાં, તે તે દેવની પરે.- 
ક્ષખુદ્ધિ વિષે કોપ્નતે પણુ વિવાદ નથી. જેમ અપરેક્ષ 
એવી દેવપ્રતિમામાં થયેલી પત્થરખુદ્ધિ પરોક્ષ દેવણુદ્ધિની 
વિરોધી નથી, તેમ અપરેક્ષ દૈતભ્રમ પરે।ક્ષ અદૈતજ્તાનને 
વિર્‌ધી નથી. ૨૩ 

અવતરણિકા-શિષ્ય પૂછે છેઃ-પ્રતિમામાં વિષ્ણુ- 
પણું માનવાથી નાસ્તિક માણસો વિવાદ કરે છે 
તેને માટે શું કરવું? ગુરુ ક્હે છે કે, 

ઝશ્રદ્ધાજોરવિશ્વાસોર્નોટાદ(ળમદેતિ । 


શ્રજ્ાજોરેવ સવેત્ર વેરિવોવ્વપિવારતા ।॥ ૨૪ ।। 

શખ્દાર્થ-સવે વૈદિક કાર્યોમાં શ્રદ્ધાળુને જ અધિ- 
કાર છે, તેથી અશ્રદ્ધાછુ અને અવિશ્વાસુનાં ઉદ્ાહુરણુ 
ગ્રહુણુ કરવાચેગ્ય નથી. ૨૪ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-દેવની પ્રતિમામાં દેવની પરે્‌ક્ષણુદ્ધિ વિષે 
કાપે કોઈ પણુ જાતને! વાંધા નથી, એમ તમારં કહેવું 
અનુચિત છે; કારણુકે કેટલાક પુસ્ષે। વિષ્ણુની પ્રતિમા- 
માં ગુમ રીતે વિષ્ણુ વસે છે તે માટે વિવાદ કરે છે, 
શિવલિગમાં શ્વિવપણું છે એમ તેઓ કહેતા નથી; તેમ જ 
ખીજી પણુ કાઇપાષાણુની મૂર્તિમાં પણુ એવે વાંધો 
લાવે છે, અને કહે છે કે, પાષાણાદિકની મૂતિમાં ઈશ્ર- 
બુદ્ધિ ધરવી, એ મૂર્ખતા છે. ર 
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હમું] 


ગુશ્-જે પુસ્ષપા પ્રતિમામાં દેવની પરેક્ષતા વિષે 
વિવાદ કરે છે, તેઓ શાસ્માં અશ્રદ્ધાળુ અને અવિ- 
શ્વરાસુ છે એટલું જ નહિ, પરંતુ તેએ અર્ધા નાસ્તિક 
છે. આ વેદ્દાંતશાસ્ત્રમાં જ નહિ, પણુ યોગાદિક અનેક 
વિષયમાં એવા અશ્રહ્દાળુ અને અવિશ્વાસુ પુરુષ ગમે 
તેમ બક્ે તેની દરકાર કરવાની નથી. જે માણુસ જ્તાન- 
નેજ શૈધે છે, તેનાથી તે જ માગેં જનાર તુચ્છમાં 
તુચ્છ જ્ઞાનની વાત અજાણી ન હોવી જેઇએ. અર્ધ- 
દગ્ધ ઓગણા જેવા ખબ્રુદ્ટિતા ઉપાસકે। બહુ વાર્‌ વિવાદ 
કરે છે કે, “ને કાઇપાષાણુની મૂર્તિમાં દૈવત હેય તો તે 
જુમ ખોલે નહિ ? કમ કાર્ય કરે નહિ? પણુ ન્યાંસધી 
પૂર્ણ વિશુદ્ધ શ્રદ્ધા રગે રગે વ્યાપી ન હોય લાંચૂધી, 
અમર કરનાર તેને અમૃત આપ્યું હેય તોપણુ તેને તે 
અકસીર જાણુતેો। નથી, કેમકે તે અશ્રહ્ધાળુ છે. સ્થૂલની 
પાર્‌ જેની શ્રદ્ધા પહોંચી શકતી નથી, તે કશા કામને 
લાયક નથી. આ જમાને જ એવે છેકે, ન્યાં ખ્રુદ્ધિ ન 
પહોંચે તે સર્વ ખોડું મનાય છે, ત્યારે એવે મૂર્ખ કોણુ હોય 
કે જે સય અને અસચજરૂપી મહા ભયકર ગજેન્દ્ર અને 
ત્રાહુ વચ્ચેનો પડદો ખસેડવાને પ્રયત્ન કરે ? એવા 
અશ્રદ્ધાળુની દરકાર જ કરવી નહિ; 'કેમકે સર્વ વૈદિક 
કર્મોમાં અને વેદાંતશાસ્ટમાં શ્રદ્ધાળુ પુસ્ષતે જ અધિકાર 
છે, અદહ્દાળને નથી. ૨૪ 

અવતશ્ણિકા-દશ શ્લોકમાં જે કહ્યું તેના ચાલતા 
વિષયમાં સંબંધ દર્શાવે છે. 

સઅ્ઠરણઞોપરેશેન પરોક્ષશાનશરવેત્‌ | 

વિષ્ળુશૃસ્યુપરેજો દિ ન મીમાંતામવેલતે | ૨% | 

શખ્ટાથે-એક વખત આપ્ત(યથાર્શવક્તા પુરુષ)ના 
ઉપદેશથી પણુ પરેક્ષન્તાન ઉત્પન્ન થઈ જાય છે; માટે 
વિષ્ણુની મૂતૈના ઉપદેશ વિચાર કર્યા વિના પણુ 
પરોક્ષન્નાન ઉત્પન્ન કરે છે. રપ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-આપમાં તમે દેવ પ્રતિમાનું દષ્ટાંત આપીને 
વિવેચન કર્યું છે, તેથી પરેક્ષન્ઞાન વિષે શું સિદ્ધ કર્યું ? 

ગુજ-અમે એ સિદ્ધ કર્યું છે કે, જે યથાર્થવેત્તા છે તેવે 
પુરૂષ એક વખત ઉપદેશ કરે તોપણુ પરોક્ષસાન યાય છે. 
જેમકે, વિષ્ણુની મૂર્તિને દર્શાવી, “આ વિષ્ણુ છે,' એમ કેઈ 
યથાર્થ નણુનારે। કહે તો, તેમાં કાંઈ પણુ વિચાર્‌ કર્યા વિના 
તેને વિષ્ણુનું પરેક્ષતસાન થાય છે. તેમ જ 'ઘદ્યં સાનમનંક 
નજ? ઇસાદિ વચનેી, શ્રુતિ બાધ કરે છે તેથી, વિચાર 
વિના પણુ, બહ્મનું પરેક્ષસાન યાય છે. ૨૫ 

અવતરણિકા-શિષ્ય શંકા કરે છે કે, ત્યારે શાસ્રમાં 
વિચારે શા માટે કરવામાં આવે છે? શુરુ તેતું 


સમાધાન કરે છે. 
જ 


ધચાનદીપ 


૩૬૧ 
મોવાલ્સી વિચાેતે ગ્‌ છેવાવિનિળેયાત્‌ | 
વઇુશાલાવિતયીખે સિળેસું ૧: તણુનેર! 1૨૬1 
શખ્દરાર્થ-અતુષ્ઠાન કરવાયોગ્ય(કર્મ અને ઉપા- 
સના)ને નિર્ણય ન થવાથી, શાસ્રોમાં કર્મ અને 
ઉપાસના, આ બંનેનો નિર્ણુય કરવા માટે, વિચાર 
કીધો છે. ખહુ શાખાઓમાં ભિ ભિન્ન કહેલાં 
કર્મોનો અને ઉપાસનાને। નિર્ણય કરવા માઢે કયે 
પુરુષ સમર્શ છે? ૨૬ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-જ્યારે એક વાર આપ્તના ઉપદેશથી વિચાર 
વિના પરેક્ષત્તાન થાય છે, ત્યારે શાસ્ત્રોમાં તેનો વિચાર 
શા માટે કર્યો છે? 
ગુશ્-કર્મ અતે ઉપાસનામાં અનેક સંશયનોા સંભવ 
તેથી તેઓના નિર્ણય માટે શાસ્રમાં વિચાર્‌ કર્યો 
પણુ પરેક્ષત્ાન માટે વિચાર્‌ કર્યો નથી. 
શિષ્ય-કર્મ અને ઉપાસના વિષે સંશય કેમ થાય છે ? 
ગુજ્-વેદ ચાર છે. તે સર્વની બધું મળી ૧૧૮૦ શાખા- 
એ છે. આ શાખાઓનું વિવેચન અમે તૃત્તિદીપના ૧૦૦ 
મા શ્લોકમાં કરી ગયા છીએ, તેનુ સ્મરણુ કર. એ ભિન્ન 
ભિન્ત શાખાઓમાં કર્મ અને ઉપાસનાઓ પણુ ભિન્ન 
ભિન્ન કહી છે, એટલા માટે કર્મમાં અતે ઉપાસનામાં 
સંશય થાય છે. 

શિષ્ય-યારે કર્મ અને ઉપાસનાને નિર્ણય કેમ 
કર્યો નથી ? 

ગુજશ-કર્મ અને ઉપાસનાઓ પ્રાયઃ પ્રત્યેક શાખા- 
ઓમાં ભિન્ન ભિન્ન છે, તેથી તેને! નિર્ણય કરવાને 
રાઈ પણુ પુસ્ષ સમર્થ નથી. ૨૬ 

અવતરણિકા-જ્યારે ફોઈ પણુ કર્મ-ઉપાસનાને 
નિર્ણય કરી શકતે નથી, તો! પછી કર્મ અને ઉપા- 
સનાનાં અતુષ્ઠાનનો પણુ અભાવ થશે, એમ શિષ્ય 
કહું છે; લેના ઉત્તરમાં ગુરુ કહે છે. 


નસિ્ભીતોડ્યેઃ વર્વણગેત્રોચિતસ્તાવતાસ્તિવ । 
વિચારમતરેળાવિ શરળેડ્નુછાતુમગતા ।। ૨૭ ॥। 
જપાસ્તીનામનુણ્ઠાનમાષેંથેશુ વળિતર્‌ । 
વિચ્ારાશમમરસ્યાથ લચ્સૂસ્યોવાસસે શર? ।1૨૮॥॥ 
તેટ્વાવચાનિ નિળેતુમિચ્છન્મીમાંતવાં ગન । 
આહ્ોપહ્ેશમાતેળ કતુછાને દિ સંમવેત્‌ ॥ ૨૨ ॥। 
શખ્રાર્થ-કલ્પસૂત્રોમાં કર્મોના નિણૅય કરવામાં 
આવ્યે। છે, અને તેમાં કર્મોના સંગ્રહ પણુ કૅયોં છે, 
તેટલાંથી આસ્તિક પુરુષ, વિચાર અને પ્રયાસ 





છે, 
છ્ે; 


૩૬૨ 


વિના પણુ, કમાંનું અનુષ્ઠાન કરવાને સમર્થ થાય 
છે; અને ઉપાસનાઓનું અનુષ્ઠાન ક્રષિપ્રણીત 
ગ્રન્થામાં વર્ણુગ્યું છે, તેથી વિચારમાં અસમર્શ 
મનુષ્યો, શુરુ પાસેથી ઉપાસનાનાં અતુષ્ઠાન સાં- 
ભળીને ઉપાસના કરે છે. વેદોનાં વાડ્યોને નિર્ણુય 
કરવાની ઇચ્છાવાળા પુરુષ ભલે વિચાર કરે, પરંતુ 
કર્મોનું અનુષ્ઠાન તો આપ્તપુરુષના ઉપદેશથી જ 
સંભવે છે. ૨૭-૨૯ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-જ્યારે કર્મ અને ઉપાસનાને। નિર્ણય કોઈ 
પણુ પુસ્ષ કરી શકે તેમ નથી, યારે તો કોઈ ઉપા- 
સના કે કર્મ કરશે નહિ; કારણુ કે, નિર્ણય વિનાનાં, 
સંફ્ાયવાળાં કાર્યમાં કેઈ પુસ્ષની પ્રનૃત્તિ થતી નથી. 

ગુજ-જૈસમિતીય, આશ્ચલાયનત, આપસ્તંબ, બૌધાયન, 
કાત્યાયનીય, વેખાનસ એ છ કલ્પસૂત્ર છે. તેમાં જેમિની 
આદિ પૂર્વ આચાર્યોએ કર્માતુદાનના પ્રકારને નિર્ણય 
કીધો છે, અને કર્મોને તે તે ગ્રંથમાં સંત્રહુ કરેલો! છે. 
આસ્તિક પુસ્ષા તે કલ્પસૃત્રોમાં વિશ્વાસ રાખી, યથાર્થ 
કર્માતુકાન કરી શકે છે. ૨૭ 

શિષ્ય-જેમિનીય આદિ મુનીશ્વરેોએ કલ્પસૃત્રેમાં 
કર્માતુછાનને। વિચાર્‌ કર્યો છે, પણુ ઉપાસનાને। વિચાર્‌ 
તા કર્યો જ નથી, તેથી ઉપાસનાનાં અનુદાનનોા તો 
અસંભવ જ છે. 

શુજ્ી-શામાટે ? બાહાકલ્પ, વાસિજકલ્પ આદિ તંત્ર 
શ્રંથામાં ઉપાસનાનાં અતુદાનને। વિચાર્‌ કર્યો છે, તેથી 
ઉપાસનાનું અતુદાન પણુ થઈ શજ્ઞકશે. 

શિષ્ય-એ ઉપાસના 'કેણે કરવી ? 

ગુજ્ન-જે પુસ્ષ પોતે વિચારમાં અસમર્થ હોય તેણે 
ઉપાસના ફરવી, અને તેને પ્રકાર ગુસ્મુખથી સાંભ- 
ળી લેવે।. 

સારાંશ કે, કર્માતુદાનને। પ્રકાર્‌ કલ્પસૃત્રોમાં દશાવ્યે 
છે, અને ઉપાસનાતુદાનનેો પ્રકાર તંત્રગ્રંથોમાં દર્શાવ્યો 
છે; માટે વિચારમાં અસમર્થ પુરુષે ગુર્મુખથી સાંભળી, 
કર્મ તથા ઉપાસના કરવાં જઇયે. ૨૮ ન 

શિષ્ય-ન્યારે વિચાર વિના પણુ કર્મ અને ઉપા- 
સનાનું અનુદાન થઈ શકે છે, યારે હમણાંના પંડિતો 
મીમાંસા શાસ્વવડે વેદવાકયોને। વિચાર કેમ કરે છે ? 

ગુરૂ-આધુનિક વિદ્દાના વેદવાકયોના નિર્ણુય મારે 
અને પોત પોતાની ખુદ્ધિના પરિતેષ માટે, ભલે મીમાંસા- 
શાસ્ર ભણે, પરંતુ કર્મ કે ઉપાસનાનાં અતુદાન માટે 
તે વિચાર ઉપયે।ગી નથી; કેમકે તે અતુછાન તો જે 
યથાર્થ રીતે વેદોને જાણુ છે, તેના ઉપદેશ માત્રથી જ 
સંભવે છે, ર૯ 


શ્રી પંચદશી 


[ પ્રકર્‌ણુ 


વિચારથી અપપરેક્ષગ્રાનની ઉત્પત્તિ અને 


તેના પ્રતિબંધતું કારણુ 


અવતરણિકા-ખ્રહ્ઘાની ઉપાસનાના ઉપદેશ પેઠે, 
બ્રહ્મ સાક્ષાત્કારનો ઉપદેશ ફેમ ન સફળ થાય, 
તે સંખંધે કહે છે. 


ત્રભતાલ્ાર્જીલિસ્ેર્વ વિચારેળ વિના ગૃળાય્‌ । 
આજ્ઞોયરેશમાત્રેણ ન સંમવતિ જુીત્રચિતૂ । ૨૦ ।। 
પરોલક્ાનયશ્રદ્રા શ્રતિયપ્ાયિ તેતરત્‌ ઝા ક 
અવિચારોડ્વરેક્ષસ્ય જઞાનસ્ય પતિયંધવા ।।1૨ ૨।। 
વિચાયોવ્યાયરેજ્ઞેળ ત્રભ્ાત્માને ન વેશિ ચેત્‌ । 


અવરોદ્યાવલાનત્વાઝૂયો મૂયો વિચારયેત્‌ । ૨૨ 

વિચાર્યજ્ઞામરળં તેવાસ્માનેં જમેલ ચેત્‌ । 

જન્માંતરે જમેલેવ તરતિયંષણયે સતિ ॥ ર૨ ।। 

₹૬ વાડ્સુત્ર વા વિષેલ્યેવં ભત્રજતોહિતય્‌ । 

ઝઝળ્વતોડ્પ્યત્ર વદ્વો યજ વિચુરિતિ જતિ: ર૪ 

શબ્દ્રાર્થ-મતુષ્યોને વિચાર કર્યા વિના; કેવળ 
આસ (યથાર્શવેત્તા અથવા તો યથાર્શવષ્તા)ના ઉપ- 
દેશથી જ ખહ્દા સાક્ષાત્કાર કદાપિ થતે। જ નથી; 
અશ્રદ્ધા પરોક્ષજ્ાનમાં પ્રતિબંધક છે; પણુ અવિ- 
ચાર નથી. અવિચાર એ અપરોક્ષજ્ાનનો પ્રતિ- 
ખંધક છે. સુમુક્ષુ પુરુષ, વિચાર કયો છતાં પણુ; 
ખ્રહ્મથી અભિશ આત્માને ન જાણુ તો તેણુ અપ- 
રાક્ષન્નાન થતાં સૂધી વારંવાર વિચાર કર્યા કરવે!; 
અને મરણુપર્યત વિચાર કર્યા છતાં પણુ, ઝુગ્ટક્ષુ 
પુરુષ ખ્રહ્દા અને આત્માના અભેદતારુપ અપરીેક્ષ- 
જ્ઞાનને ન પાસે તે, જન્માંતરમાં પ્રતિબંધના નાશ 
થયા પછી તેને ખ્રહ્યાજ્ઞાનના લાભ થાય જ છે; 
જેમકે “આ જન્મમાં અથવા જનન્‍્માંતરમાં વિદ્યાને 
(આત્મન્નાનને) લાભ થાય છે,' એ પ્રમાણે સૂત્ર- 
કારે (વેદવ્યાસે) કલ્યું છે. “શ્રવણુ કરતાં છતાં પણુ 
ધણા પુરુષો આ જન્મમાં આત્માને જાણુતા નથી, 
એવી શ્રુતિ છે; તેનું કારણુ, પ્રતિબંધ છે, તેથી 
છ્રહ્માજ્ઞાન ન થાય. ૩૦-૩૪ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-જેમ લહાની ઉપાસના યથાર્થ જણુતાર પુસ્પના 
ઉપદેશથી સિદ્ધ થાય છે, તેમ બ્રહ્મનો! સાક્ષાત્કાર યથાર્થ 
જાણુનાર પુરૂષના ઉપદેશથી કેમ સિદ્ધ થતો નથી ? 

ઝુજ્-જેમ ઉપાસનામાં યથાર્થ નનણુનાર : પુરુષને 
ઉપદેશ એ સુખ્ય કારણુ છે, તેમ બહાના સાક્ષાત્કારમાં 


હ સુ] 


ધયાનહ્ીપ 


૩૬૩ 





ઉપદેશ નહિ, પણુ વિચાર મુખ્ય છે. સારી રીતે વિચાર 
કરવાથી જ બહાના સાક્ષાત્કાર થાય છે; માટે બહ્માની 
ઉપાસનાની પેઠે બહાતે સાક્ષાત્કાર, કાશી આદિ કોઈ 
પણુ પવિત્ર સ્થળમાં કે સલયુગ આદિ પવિત્ર કાળમાં 
પણુ, યથાર્થ ન્નણુનાર પુસ્ષના ઉપદેશથી થતો નથી; 
પણુ યથાર્થ નનણુનાર પુર્ષના ઉપદેશથી બ્રહ્મનું પરેક્ષ- 
સાન ઉત્પન્ન થાય છે, કે જે પરેક્ષત્તાન બહ્મની ઉપા- 
સનામાં ઉપયોગી છે, પણુ અપરેક્ષનાન તો વિચાર 
વિતા થતું નથી. ૩૦ 

શિષ્ય-તેનું રું કારણુ ? 

શુશ-જેને। પ્રતિબંધ થયે હેય તે પ્રતિબંધની નિભત્ત 
થવાથી તેતું તાન થાય છે. જેમ પ્રતિબંધરૂપ વાદળાંની 
નિજ્ત્તિ થવાથી, સૂર્ષેનું સાન થાય છે, તેમ અહીં, 
અશ્રદ્ધા, પરેક્ષત્તાનના પ્રતિબંધ કરે છે, પણુ એક 
વખત મહાત્માનાં ઉપદેશથી, તેતી નિરૃત્તિ થવાથી, 
પરેક્ષત્ઞાન થાય છે, એટલે પરેક્ષન્નાનમાં મહાત્માના 
ઉપદેશની આવશ્યકતા છે. પણુ અપરેક્ષન્ાનનેો પ્રતિ- 
ખેધક તો અવિચાર છે, તેથી વિચારથી અવિચારની 
નિશ્ૃત્તિ થયા વિનતા અપરેક્ષત્તાન થવું સંભવતું નથી. 
માટે અપરેક્ષજ્ઞાન પ્રાપ્ત કરવા માટે વિચારતી આવ- 
સ્યકતા છે. ૩૧ 

શિષ્ય-જે તત્‌ અને ત્વમ્‌ પદના અર્થને! સારી રીતે 
વિચાર્‌ કરતાં પણુ બહા અને આત્માની અભેદતારૂપ 
અપરેક્ષત્તાન ન થાય તે રાં કરવું ? 

ગુજ્-તે કરેરી ફરીને વિચાર્‌ કરવે।. જ્યાંચૂધી અપ- 
ર્‌ક્ષનઞાન થાય નહિ યાંચૂધી વિચાર કરવો; એક વાર્‌, 
દશ વાર્‌, સે। વાર્‌ ને હજ્નર્‌ વાર્‌ વિચાર કરવે।; તેથી પણુ 
ન થાયતો લાખ, કરોડ ને તેથી પણુ વધુ વાર્‌ વિચાર 
ફર્વેો. એક જન્મમાં, દશ જન્મમાં તે સો જન્મમાં 
વિચાર્‌ કરવો. અપરેક્ષતાન થવાનું કારણુ વિચાર 
વિના ખીજું કંઈ જ નથી. ન્યાંસૂધી અપરેક્ષજ્ાન ઉત્પન્ન 


થાય નહિ, લાંસધી નિરંતર વિચાર, વિચાર ને વિચાર્‌ જ - 


કૅર્વો, ૩૨ 

શિષ્ય-વારંવાર વિચાર કરવાથી પણુ ન્યારે આ 
જન્મમાં અપરેક્ષન્ઞાન ઉત્પન્ન ન થાય લારે કરેલો 
વિચાર તે! પાણીમાં જ નાય તે. 

ગુશ્-તેમ થાય કેમ? વેદોક્ત ધર્મના સિદ્ધાંતોની 
તે જ ખૂખી છે. વેદોક્ત ધર્મ વગર્‌ બીન્ન ધર્મમાં એક જ 
જન્મે સર્વ સમાપ્ત થાય છે; પાપ કીધાં તે પાપતું પળ 
મળશે, ને પુણ્ય કીધું તો પુણ્યનું કૂળ મળશે. વિચાર 
કરી આત્માતુસંધાન થયું તે પાર્‌ ઉતરી ગયે, ન વિચાર 
કીધે1 ને તે પૂર્ણ થવા પૂર્વે પહ્યો તો હંમેશ માટે પશ્યો, 
ને વિચાર ખાષી રહ્રો તે! તે પૂર્ણુ કરવાનો સમય જ નહિ 
રહે. પણુ વેદોક્ત ધર્મમાં તેમ તથી. એ તે વિદ્યાની 


શોધ છે તેવો છે, એટલે જેટલી શૈધ થઈ તે થઈ, 
પછી જે શોધ કરવાની છે, તે જ્યાંથી બાકી હોય 
થાથી શર ફરવાની છે. તેથી બે આ જન્મે વિચાર 
કીધો ને આત્માનો સાક્ષાત્કાર ન થયો, તો તે વિચારતું 
ફૂળ જતું રહેવું નથી, પણુ જન્માંતર્‌માં તે વિચારમાં 
જે ન્યૂનતા હોય છે, તે પૂર્ણ થવાથી આત્માને સાક્ષાત્કાર 
થાય છે. જેમ વાંદળાંજ્પ પ્રતિબંધનો ક્ષય થાય 
યારે સૂર્યનું અપરેક્ષત્ઞાન થાય છે; જેમ મૃત્તિકારૂપ 
પ્રતિબંધનો ક્ષય થવાથી દાટેલા ધનનું અપરેક્ષન્ાન 
થાય છે; જેમ પડદામાં રહેલા પદાર્થતું અપરેક્ષન્તાન, 
પડદાસજૂપ પ્રતિબંધ દૂર્‌ થવાથી થાય છે; તેમ અવિદ્યા- 
સૂપ પ્રતિખંધતેો ક્ષય થવાથી બહમ અને આત્માની 
એકતાનું તાન થાય છે. પણુ કદાચ આ જન્મમાં 
મરણુ પર્યત નિરંતર વિચાર કર્યા છતાં પણુ પ્રતિબંધને! 
ક્ષષ ન થવાથી અપરેક્ષત્તાન ન થયું ને દેઠ પડ્યો, 
તો જન્માંતર્માં પણુ, જ્યારે પ્રતિબંધને ક્ષય થાય 
થારે, અપરેક્ષનજ્ઞાન થાય છે, એ નિઃસંદેઠુ છે. માટે 
કરેલો વિચાર વ્યર્થ જતો નથી, તેથી વિચાર તજવોા 
નહિ. જેમ ધણુ પડદામાં રહેલા પદાર્યો, એક પડદો 
દૂર કરવાથી પ્રયક્ષ થતા નથી, પણુ ધણુ પડદા દદૂર્‌ 
કરવાથી પ્રયક્ષ થાય છે; તેમજ જેટલે પ્રતિબંધ, 
તેટલા પ્રમાણુમાં જ્યારે વિચાર થાય લારે પ્રતિબંધનો 
ક્ષય થાય છે, ને કરેલો વિચાર્‌ નિષ્કૂળ નીવડતેો નથી. 
અપરેક્ષત્ઞાનજ્પ વિચારનું ફળ, આ જન્મમાં ન પ્રાપ્ત 
થાય તો, જન્માંતરમાં પણુ પ્રાસ થાય છે. એટલા જ 
માટે ભગવદ્‌્ગીતામાં શ્રીકૃષ્યુપર્માત્માએ કહ્યું છે ક», 
“અનેકગન્મલંતિટસ્સશો યાસ્િ વસં મસિજ્ષ। અનેક જન્મોમાં 
સિદ્ધ થયેલો પુસ્ષ પર્‌મગતિને પામે છે; “ ચઇ્‌નાં 
ઝ્તત્મનામસે શઞાનવાન્માં પ્રવચસે | બહુ જનન્‍્મોને અંતે 
સાની મને પ્રપન્ન થાય છે.' તેથી અપરેક્ષત્તાન ન 
થવાથી, કંટાળી જઈ, વિચારને વેગળા મૂકવો નહિ; 
પણુ મહા ધૈર્ય રાખી, શ્રુતિ, સ્ૃતિ અને શાસ્રો ઉપર 
પૂર્ણુ શ્રદ્ધા રાખી, અપરેક્ષત્ઞાન થાય લાંસૂધી નિરંતર 
વિચાર કર્યા કરવો. ૩૩ 

શિષ્ય-પ્રતિબંધ હોય તો આ જન્મમાં અપરેોક્ષ- 
સાન થતું નથી, અને પ્રતિબંધને ક્ષય થવાથી જન્માંતરમાં 
અપરેક્ષત્ાન થાય છે, એમ તમે શા આધારે કહે। છે! ? 

ગુશ-ભદાસૂત્રના તૃતીય અધ્યાયના ચતુર્થ પાદમાં, 
કહું છે કે, 'શેક્િમમપ્યપ્રસ્ણુસપ્રત્તિથંષે સ્શનાથ્‌ । પ્રસ્તુત 
પ્રતિબંધનો અભાવ હોવાથી આ જન્મમાં પણુ વિધવા 
ઉત્પન્ન થાય છે.' એ સૂત્રમાં વેદવ્યાસે પ્રતિબંધનો અભાવ 
હોવાથી આ જન્મમાં પણુ વિધ્યા ઉત્પન્ન થાય છે, એમ 
કહું છે, તેથી વતેમાન જન્મમાં પ્રતિબંધ હેમ તે! અપ- 
રાક્ષસઞાન ઉત્પન્ન થતું નથી, એમ જણાય છે. વળી 


૩૬૪ 


'જળ્યંલોડવ્યત્ર શણ્યો થશ્ન વિશુ: શ્રવણુ કરતા પણુ બહુ પુરુષે 
આ જન્મમાં તે ભ્હ્મને જણુતા નથી,' એમ કઠવલ્લીની 
મ્રુતિમાં કહું છે, એટલે આ જન્મમાં પ્રતિબંધ હોવાથી 
અપરેક્ષત્તાન ઉત્પન્ન થતું નથી, તેથી જન્માંતરમાં 
પ્રતિબંધનો ક્ષય થવાથી અપરેક્ષત્તાન થાય છે એમ 
સિદ્ધ થાય છે. એવી રીતે શ્રુતિધી અને બહ્મયસૂત્રથી 
નણુવામાં આવે છે. 

તાત્પર્ય કે, પ્રતિબંધનો હ્ષય થવાથી અથવા અભાવ 
હોવાથી એકજ જન્મમાં અપરેક્ષત્નાન થાય છે. 
વસિકત્રરદષિના ઉપદેશથી મંકિ નામના ખાહ્માણુને એક જ 
જન્મમાં અપરેક્ષત્ઞાન થયું છે; યાત્તવલ્કય ત્રડષિના 
ઉપદેશથી જનકર્‌ાન્નને તેજ જન્મમાં અપરેક્ષગ્તાન 
થયું છે. હવે પ્રતિબંધતો સદભાવ હોવાથી કેટલાક 
પુસ્ષોને જન્માંતર્માં અપરેક્ષત્રાન થાય છે. જેમકે 
વામદેવને ગર્ભમાં અપરેક્ષન્ઞાન થયું છે, અને જડ- 
ભરતને ત્રીન્ન જન્મમાં અપરેક્ષન્તાન થયું છે. તેપરથી 
જણાય છે કે, અપરેક્ષન્તાન ઉત્પન્ન થવામાં પ્રતિબંધને 
નાશ એ જ કારણુ છે, અને તે ઉત્પન્ન ન થવામાં પ્રતિ- 
બંધનો સદ્ભાવ કાર્‌ણુ છે. ૩૪ 

-અબવતરણિકા-હવે આ જન્મમાં વિચાર કરતાર 

રુષને જન્માંતરમાં પરેક્ષત્તાન થાય છે, એ 
વષયમાં શ્રુતિમાં આપેલું દૃણાંત કહે છે. 

મમે ઇવ શયાન! સન્‍્વામહેવોડ્વલુટ્રવાન | 

પૂવોમ્યસ્તવિચારેળ ચટ્ર્ષ્યયનારિણુ ।। રેજ | 
ચદુચારમધીતેડવિ ચણા નાયાતિ ચેસ્પુનઃ । 
હ્નાંતરેડ્નધીસ્યેવ પૂવોધીતં સ્રેસપુમાન | ૨૬ ।। 
વાજેત પારિપસ્યંતે જપિટ્મોટ્યો યથા । 
તદૂટાસ્મવિષારોડવિ શને! જાજેન વર્તે ॥૨૭।। 

શખ્દાર્થ-જેમ પૂર્વ જન્મમાં વારંવાર કરેલા વિચા- 
રથી, વામદેવ ગર્ભમાં જ રહ્યા થકા અધ્યયન આદિમાં 
જાણીતા થયા હતા; ખહુ વાર અધ્યયન કર્યા છતાં 
પણુ જે અધ્યયન ન આવડેતો પછી ખીજે દિવસે 
અધ્યયન કર્યા વિના જ પુરુષ આગલે દિવસે કરેલાં 
અધ્યયનનું સ્મરણુ કરે છે. જેમ મૃષિ (ખેડ) અને 
દર્ભ આદિ લાંબે કાળે ધીરે ધીરે પ થાય છે; 
તેમ આત્માનો વિચાર પણુ લાંબે કાળે ધીરે ખીરે 
પરિપકવ થાય છે. ૩૫-૩૭ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

અએતરેય ઉપનિષદમાં કહ્યું છે કે, ભમેગુલન્ન્નેપાવેટ્મફં 
હૈયાનાં ઝનિમાનિ વિશા: | ગર્ભમાં વસતો સતો ઠું સર્વ 
દેવોની ઉત્પત્તિ આદિનો કરવાવાળા છું,' એ પ્રમાણે 


શ્રી પંચદશી 


[ પ્રકર્‌ણુ 


વામદેવ જાણુતા હતા. હવે દેવોનાં જન્મને તે જે 
દેવાથી પહેલાં વિદ્માન હોય તે જણી શકે, થારે વામ- 
દેવ કમ જણે ? તે કંઈ દેવોની પહેલાં વિધમાન નહોતા. 
પણુ જણુવાનું આમ છે ક, દેવથી પહેલાં ભા છે, અને 
તે અહ્યરૂપે હું પોતે છું, એમ વામદેવ ન્નણુતા હોવા- 
થી જ, તે છેલ્વા જન્મમાં ગર્ભમાંથી જ સર્વે નનણુતા હતા. 

પૂર્વજન્મમાં જ વામદેવે બહા અને આત્માની એક- 
તાને વિચાર કર્યો હતો; પરંતુ કોઈ પ્રતિબંધતો સદ્ભાવ 
હોવાથી તે જન્મમાં તેએને અપરેક્ષન્ાન થયું નહિ; 
પણુ ખીજ જન્મમાં પ્રતિબંધને! ક્ષષ થવાથી તેને ગર્ભ- 
માં જ અપરેક્ષસત્ાન થયું હતું. ૩૫ 

દાખલા તરીકે જેમ કોઈ અધ્યાપન કરનાર પુ- 
રષને ખહુ વાર્‌ ગોખવાથી પણુ તે વખતે એક પાઠ 
કંઠે થતો નથી, પણુ ખીજે દિવસે પ્રાતઃકાલમાં ઉઠે 
યારે ગોાખ્યા વિના પણુ તે સ્મરણુમાં આવે છે; તેમ જ 
વામદેવને પણુ પૂર્વજન્મમાં વિચાર કર્યા ૭તાં પણુ, 
કંઇક પ્રતિબંધ હોવાથી અપરેક્ષત્તાન થયું ન હતું, પણુ 
તે પ્રતિબંધતો ક્ષય થવાથી ખીજ જન્મમાં ગર્ભમાં જ 
અપરીક્ષજ્ઞાન થયું હતું. ૩૬ 

જેમ ખેડેલું ખેતર અને દર્ભ એક દિવસમાં પાકતાં 
નથી, પણુ ખેતર ખેડ્યા પછી ત્રણુ ચાર માસે લીલું- 
કુનર્‌ થાય છે, અને કણુસલાં ખેસી, તે ભરાઈ, 
અનાજ પાકે છે; ગર્ભ પણુ નવ માસે પાકે છે, રાયણુ 
વગેરે શૃક્ષા પણુ સૌ વરસે ફળ આપે છે; એમ કેટલીક 
વસ્તુ લાંખે કાળે પાકે છે, તેમજ આત્મવિચાર્‌ પણુ 
લાંખે કાળે પાકે છે. ૩૭ 


અપરેક્ષ જ્ઞાનની ઉત્પત્તિમાં ત્રિવિધ પ્રતિબંધ 
અવતરણિકા-“તત્ત્વતે ખહુવાર વિચાર કર્યા છતાં 
પણુ પ્રતિખંધની પ્રબળતાથી સાક્ષાત્કાર થતો નથી, 
એમ વાર્તિકમાં કહ્યું છે તે કહે છેઃ- 
પુત; પુનવિત્ારેડવિ ત્રિવિધધતિયંષત; । 
સ વેસિ તરવમિસ્યેતટ્રાર્તિવે લમ્યમીરિતર્‌ ॥ ર૮ 
જુતર્તર્જાનમિતિ ચેતિ વંધયરિજ્િયાત્‌ । 
ઝતાવવિ ચ મૂતો વા માવી વા વવેતેડ્યયા ૨૨ 
અપીતવેર્વેટારમોડ્વ્યવ ળ્વ ન ઝુચ્ચતે । 
ફિરળ્વનિપિરણાંતાહિટ્મેવ હિ દશિતય્‌ । ૪૦ ।। 
શખ્ઠાર્થ-“વારંવાર વિચાર કર્યે સતે પણુ ત્રણુ 
પ્રકારના પ્રતિખંધથી સુમ્નુક્ષુ પુરુષ તત્ત્વને જાણુતેો 
નથી, એમ વાર્તિકુમાં સારી રીતે કહ્યું છે. ત્યારે 
તે જ્તાન શ્ઞાથી થાય? એમ તું પૂછતો હોય તે 
સાંભળ; તે ખંધના નાશથી તે જ્તાનપ્રતિમંધ ભૂત, 


હસું] 
ભાવી અને વર્તમાન શમ ત્રણ પ્રકારને! છે. વેદ અને 
વેદાર્થ ભણુલે! પુરુષ પણુ એ પ્રતિખંધના સદ્ભાવથી 
જ સુક્ત થતો નથી. એટલા માટે જ, હિરણ્યના 
ભંડારનું ટાંત આપીને એ જ ( પ્રતિંધના સદ્ભા- 
વથી વેટટ અને વેદ્દારશ ભણેલો! પણુ મુક્ત થતે। નથી) 
દર્શાવ્યું છે. ૩૮-૪૦ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

આત્મસાક્ષાત્કાર થવામાં ત્રણુ પ્રતિબંધ છે; તેની 
નિવૃત્તિ ન થઈ હોય તો! બહુ વાર વિચાર કરવાથી પણુ 
આત્માને સાક્ષાત્કાર થતો નથી, એમ વાતિકકાર 
સુરેશ્વર્‌ાચાર્યજએ વાતિંકમાં કહ્યું છે. ૩૮ 

શિષ્ય-પૂર્વજન્મમાં નિરંતર વિચાર કરવાથી પણુ 
અપરેક્ષન્ઞાન ઉત્પન્ન થયું નહિ તો, જન્માંતરમાં તે 
અપરેક્ષન્નાન કેમ ઉત્પન્ન થશે ? 

ઝુજ્ઞ-એ સંબંધમાં વાર્તિકકાર સુરેશ્વારાચાર્વજ કહે 
છે કે, પૂર્વજન્મમાં પ્રતિબંધ હતો, તેથી વિચાર કરવાથી 
પણુ જ્ઞાન ઉત્પન્ન ન થયું; પણુ આ જન્મમાં, એટલે 
જન્માંતર્‌માં, પ્રતિબંધતે ક્ષય થયે થારૅ જ્ઞાન 
ઉત્પન્ન થશે. 

શિષ્ય-એ પ્રતિબંધ કેટલા પ્રકારના છે. 

ગુશ્-પ્રતિબંધ ત્રણુ પ્રકારતા છે. પૂર્વના સ્નેહથી 
પદાર્થમાં આસક્તિ થવી, અને તેથી જ્ઞાતતે। પ્રતિબંધ 
થવે।, તેને ભૂત પ્રતિબંધ કહે છે. જન્માંતરને। હેતુ એટલે 
અવરિણે પ્રારબ્ધકર્મ, એ લાવીપ્રતિબંધ છે, અને વિ- 
પ્‌યુમાં આસક્તિ આદિથી જ્ઞાનનો પ્રતિબંધ થવે।, એ 
વર્તમાન પ્રતિબંધ છે. ૩૯ 

શિષ્ય-પ્રતિબંધ ત્રણ્‌ પ્રકારના છે, તેથી શું થશે ? 

ઝુશ્-એ પ્રતિબંધ હોવાથી વેદ અને વેદાર્થ 4નણુ- 
નાર્ને પણુ અપરીક્ષન્ઞાન ઉત્પન્ન થતું નથી. . 

શિષ્ય-પ્રતિબંધ હોવાથી ત્તાન થતું નથી, તેમાં કાંઈ 
પ્રમાણુ છે? 

શુજ્-હા, છાંદોગ્ય ઉપતિષદ્માં આ વચન છે કે, 
થા દિશ્ન્યમિષિ નિષિતમણેત્રશા ૨૧ેવારે લંચ રસો ન વિન્ટે- 
ચુરેથમેગેમા: શર્વા: પ્રગા અદરદકેશજોવ્‌ં મચ્ઇસય ણસ ત્રજ્ઞાજોજ 
ત વિંરસ્ચશરેન દિ વ્રતચઢ: ॥ જેમ પૃથ્વીમાં દાટેલા સોનાના 
નિધિને, તે સ્થલતે નહિ જાણુનાર પુસ્ત, તે સુવણું- 
નિધિની ઉપર્‌ ઉપરથી આવન કરતાં છતાં પણુ, તે 
નિધિને જણુતા નથી, તેમ આ સર્વ પ્રજાએ-જીવે।, 
સુષુપ્તિ સમયમાં પ્રતિદિન ખહ્મલે।કક (બહમાસ્વરૂપ )ને ગ્રાપ્ત 
થતાં છતાં પણુ, મિથ્યા જ્ઞાનથી પ્રતિર્બંધવાળા હવાન 
થી બદ્માલેકને જણુતા નથી.' એટલે, જેમ કેઈ પુસ્ષે 
પૃથ્વીમાં ધત દાટચું હોય, પણુ તેને ન નણુતારા પુસ્ષે 
તેની ઉપરથી પ્રતિદિન જાઆવ કરતા રહે છે, તે સુવર્ણુ 


મ્યાનદીપ 


૩૬૫ 


તેના પગની નીચે હોય તેોપણુ તેઓને સુવર્ણુ પ્રાપ 
થતું નથી; કારણુ કે સુવર્ણું ઉપર્‌ મૃત્તિકારફૃપ પ્રતિબંધ 
છે; તેમ જ સર્વે જવો! સુષુપ્તિ અવસ્થામાં ભહ્ાસ્વરૂપને 
પ્રાત થાય છે, તોપણુ તેને બઉસ્વરૂપને સાક્ષાત્કાર્‌ 
થતો નથી, કેમકે તેમાં અજ્ઞાનરૂપ પ્રતિબંધ છે. ૪૦ 

અવતરસણિકા-હવે ત્રણુ પ્રકારના પ્રતિખંધ કેવી 
રીતના છે, તે દર્શાવે છે. 

અતીતેનાવિ મદ્િષીજ્ેફેન પતિવંધતઃ । 

મિશ્ુલ્તર્વં ત વેરેતિ માથા જોવે પરમીયતે ૪? 

અનુસુત્ય 3₹$ ફેશ મદિષ્યાં તરવણુસ્દવાન । 

તતો યયાવદ્રેરેષ પ્રતિષંધશ્ય સંસયાત્‌ ।॥ '૪૨ ॥ 

પૃરતતિવંધો વસેમાનો વિષયાસસિજિશળઃ । 

પ્રજ્ઞામાંચં ઝુતવો વિવયેવરુરાપ્રદઃ । ૪ર ।। 

જડે અ 

શમાધૈઃ શ્રવળાયેશ્ર તત્ર તત્રોચિતેઃ ક્યય્‌ । 

નીતિડર્મિન્ધતિયંષેડ્તઃ સ્વર્ય ત્રજાત્વમજ્રુતે ૪૪ 

ઝમામિષતિવંધશ્ર વાયહેવે લપીરિતિઃ । 

ળ્૧ેન ઝન્મના ક્ષીળો મરતસ્ય ત્રિગન્મમિ! ૪૧, 

શખદાર્થ-પૂર્વ જન્મના ભેંસ સાથેના સ્નેહુના પ્રતિ- 
ખંધથી સંન્યાસીએ તત્ત્વ જાણ્યું ન હતું, એ પ્રકારે 
ક્ષેકમાં વાત ચાલે છે. પરંતુ પછી તેના ગુરુએ, 
મહિષીમાંના સ્નેહને અનુસરીને તત્ત્વ કહ્યું, તેથી એણે 
(ભૂતપ્રતિખંધવાળા સંન્યાસ્રીએ ) પ્રતિબંધના સવેથા 
ક્ષયથી યથાર્શ તત્ત્વને જાણ્યું હતું. વિષયમાં આસ- 
ક્તિ,ખુદ્ધિની મંદતા, ુતર્ક અને વિપર્યય (આત્મામાં 
કર્તુતા ભોક્તૃતા આદિ વિપરીત જ્ઞાન)માં દુરાગ્રહ 
થવો, એ વર્તમાન પ્રતિખંધ કહેવાય છે. તે તે પ્રતિ- 
ખંધોની નિવૃત્તિમાં ઉચિત એવાં શમ આદિ અને 
શ્રવણુ આદિ સાધનોથી તે પ્રતિમંધનાં ક્ષયને પ્રા 
કયોથી પોતાનાં ખ્રહ્યપણાંને પ્રાસ થવાય છે. ભાવી- 
પ્રતિખંધ, વામદેવના સંખંધમાં કહ્યો છે. [ભાવીપ્ર- 
તિખંધ, વામદેવને] એક જન્મમાં ક્ષીણુ થયો! હતે, 
અને ભરતને ત્રણુ જન્મે ક્ષીણુ થચે। હલો. ૪૧-૪૫ 
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રિષ્ય-તમે ત્રણુ પ્રતિબંધ કલ્રા, તેમાં ભૂતપ્રતિબંધ 
પણુ કલ્યો છે. હુવે વતૈમાન અને ભાવીની પ્રતિબંધ- 
કતા તો! જેવામાં આવે છે, પરંતુ ભૂતતી પ્રતિબંધકતા 
તો કેઈ સ્થળે નનેવામાં આવતી નથી. 

ગઝુજ્-જેમ વર્તમાનની અને ભાવીની પ્રતિબંધકતા છે, 
તેમ ભૂતની પણુ પ્રતિબંધકતા છે. કોઇએક સંન્યાસી 
હતે. તેતે ગૃહસ્થાશ્રમમાં એક ભેંસ ઉપર્‌ ધણે। સ્નેહ 
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થતો. ઉ૨શ્વરેચ્છાથી તેણે સંન્યાસ ગ્રહણુ કર્યો, પણુ 
ભેંસમાં સ્તેઢ રહી ગયો. તે સ્તેહરૂપ ભૂતપ્રતિબંધથી 
શ્રવણાદિક ધણું કીધું, પણુ તેને સાન થયું નહિ. ૪૧ 
શિષ્ય-તેવા ભૂતપ્રતિબંધવાળાને જ્ઞાન કૈમ થાય ? 
ગુજ્-જે ભૂતમ્રતિબંધ હોય, તેને અતુસરીને જ્ઞાનને 
ઉપદેશ કરવાથી ભૂતપ્રતિબંધનો નાશ થાય છે, અને 
તેથી જ્ઞાન ઉત્પન્ન થાય છે. ભૂતપ્રતિબંધવાળા સંન્યાસીને 
પણુ તેના ગુરુએ ભેંસમાં બંધાયલા સ્નેહને અતુસરી તત્ત્વ- 
ત્તાનને। ઉપદેશ કર્યો હુતો, તેથી તેને તત્ત્વજ્ઞાન થયું હતું. 
એક ખબાહાણુ હતો. તેને ધેર ધણી ભેંસો હતી. તેમાં 
એક ભેંશ ઉપર તેને પરમ પ્રીતિ હતી. દેવેચ્છાથી તે 
હાહ્મણે, વેરાગ્ય થવાથી, સંસારનો યાગ કરી, સંન્યાસ 
ગ્રહુણુ કર્યો અને તે કોઈ મહાત્મા ગુરુ પાસે જઈ વેદાંત- 
જ્ઞાઅ્નું શ્રવણુ કરવા લાગ્યો; પરંતુ તેતું ચિત્ત પેલી 
ભેંસમાં ચોંટચું હતું, તેથી તેનું ચિત્ત શ્રવણુમાં કે મન- 
નમાં પરિપૃર્ણ્‌ લાગતું નહતું. એ ભેંસમાં સ્તેહરૂપ ભૂત- 
પ્રતિબંધથી, ગુરુએ આત્મતત્ત્વનો ઉપદેશ કર્યા ૭તાં 
પણુ, તેને આત્મતત્ત્વને સાક્ષાત્કાર થયો નહિ. આવું 
ગુસ્તા જેવામાં આવવાથી એક દિવસે તે પર્‌મ દયાળુ 
ગુરુએ તેને પૃષ્યું કે, હે મુમુક્ષુ | મે તતે આત્મતત્ત્વને 
યથાર્થ ઉપદેશ કર્યો છે, તોપણુ તને આત્મતત્ત્વને 
સાક્ષાત્કાર થયો નહિ તેતું શું કાર્‌ણુ છે? તું શ્રવણ 
કરી મનન કરે છે કે નહિ? 
સંન્યાસી-હે ગુરુ મહારાજ ! મારાથી મનન થતું નથી. 
ગુશ્ન-હે સંન્યાસી ! તું જનણે છે કે, મતન કયો વિના 
સંશયે।ની નિભ્ત્તિ થતી નથી, અને તેથી તત્ત્વને સાહ્ઞાત્‌- 
કાર્‌ થતા નથી, તોપણુ તારાથી મનન કેમ થવું નથી ? 
સંન્યાસી-ઝુરુ મહારાજ | આપતું કથન યથાર્થ છે 
કૃ, મનન વિના સંશયોની નિદ્ત્તિ થતી નથી, તોપણુ આ 
મનને અવકાશ ન મળવાથી સનન કરી શકાતું નથી. 
ગુસ-તવું સંન્યાસી છે, તેં સર્વ પરિમ્રહતે! ત્યાગ કર્યો 
છે, તોપણુ તને અવકાશ મળતે। નથી, એમ કહે છે; 
તેથી તારા મનમાં અન્ય પદાર્થનું. મનન હેપય, એવું 
અનુમાન થાય છે. 
સંન્યાસી-તેમજ છે, ગુરુછ ! પૂ્વાત્રમતી એક ભેંસમાં 
માર મન સર્વદા ચોંટયું રહે છે, તેથી શ્રવણુ કરેલાનું 
મનન થઈ શકતું નથી. 
એવાં તે સંન્યાસીનાં વચન સાંભળી, ગુરુએ વિચાર 
કર્યો કે, સર્વસ્વને। યાગ કર્યો તોપણુ આ સંન્યાસીને ભેંસમાં 
સ્નેઠ રહી ગયે! છે; તે સ્તેહું અન્ય ઉપાયથી નિજત્ત 
થાય તેમ નથી, માટે ભેસમાં રહેલ સ્નેહતે અનુસરી 
એને ઉપદેશ કરવાથી જ એની સ્નેહ સાંકળ તૂટશે. 
એમ વિચારી ગુરુએ કહ્યું, યારે તું “ભેંસરૂપ બહમ હું 
દ્ઠું' એવી ઉપાસના કર. ગુસ્નાં એવાં વચને! સાંભળી 
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તે સંન્યાસી, “ભેંસરૂપ બાદા હું છું' એવી ઉપાસના 
કરવા લાગ્યો, અને તેથી તેનું ચિત્ત ભેંસમાં એકાગ્ર થયું. 
'હે લેંસજ્પ બહમ છું' એવી દઢ ભાવના તેના ચિત્તમાં 
થઈ તે જાણી, ગુરુએ સંન્યાસીને કહ્યું; 

હહે સંન્યાસી ! તું આ કુટી(ઝુંપડી)ની અંદર આવ, 
અને હું કહું તે સાંભળ.” 

સંન્યાસી-ગુરું મહારાજ ! મારં શરીર અતિ સ્થૂલ 
છે, મારાં શીગડાં બહુ મોટાં છે, અને આપતી ઝુટીનું 
દ્ાર્‌ નાહુનું છે, તેથી તેતી અંદર્‌ હું કેમ પ્રવેશ કરી શકું ? 

એવાં તે સંન્યાસીનાં વચન સાંભળી, ગુરુએ નણ્યું 
જ, “આ સંન્યાસી ભેંસની ભાવનાથી પોતાને ભેંસફૂપ 
માતે છે; પણુ જેમ તેને ભેંસતી ભાવનાથી ભેંસજૂપ- 
તાને સાક્ષાત્કાર થવો। છે, તેમ આત્માની ભાવનાથી 
તેને આત્મરૂપતાને1 સાક્ષા/કાર પણુ થશે; માટે તેને 
આત્મતત્ત્વને હુવે ઉપદેશ કર્‌વો। યોગ્ય છે. એવે વિચાર 
કરી, ચુરુએ કહ્યું. “તું ભેંસરૂપ નથી, ભેંસતી ભાવનાથી 
તું પોતાને ભેંસરૂપ માને છે, પણુ તેમ નથી. તું તો 
મતુષ્ય છે.” 

સંન્યાસી-હં મવુષ્યરૂપ છું, એમાં શું પ્રમાણુ છે ? 

ગુસ્-એમાં પ્રત્યક્ષ પ્રમાણુ છે. જળમાં તું તાર 
પ્રતિબિખ જે, એટલે નિશ્ચય થશે. 

તુર્ત તે સંન્યાસીએ જળમાં પોતાનું પ્રતિબિખ જેયું 
તો નિશ્રય થયો કે, “હં મતુષ્ય છું,' એટલે કહ્યું, “ચુરુ 
મહારાજ ! આપતું કથન યથાર્થ છે, હું મતુષ્ય છું, પણુ 
ભેંસ નથી.' 

ગુર-હે મહાત્મત્‌! તને જેમ ભેંસની ભાવનાથી 
ભેંસરૂપતાની પ્રાપ્તિ થઈ, તેમ બહ્મતી ભાવનાથી બહા- 
રૂપતાની પ્રાપ્તિ થશે, અને તેથી બ્રહ્મતે। સાક્ષાત્કાર 
થશે. તું લદ્ધ કર કે, હું અહા છુ. 

એવાં' ગુસ્નાં વચન સાંભળી, તે સંન્યાસી બ્રહ્માની 
ભાવના કરવા લાગ્યો; એટલે ભેંસમાં બંધાયલી સ્નેહ" 
રૂપી પ્રતિબંધની નિદત્તિ થઈ ગઈ, અને તેથી તેને ષહમાનો 
સાક્ષાત્કાર થયે।. 

એ સંન્યાસીની પેઠે ઉપાસના કરવાથી ભૃતપ્રતિ- 
બંધની નિભ્ત્તિ થાય છે. ૪૨ 

હે શ્ચિષ્ય ! હવે વર્તમાનપ્રતિબંધ કહું છું, તેનું શ્રવણુ 
કર્‌, વતેમાન પ્રતિબંધ ચાર પ્રકારનો! છેઃ વિષયાસકિત, 
ખુદ્ધિની મંદતા, કુતક, અને વિપર્યય. વિષયમાં આસક્તિ 
હોવાથી મન સર્વદા વિષયનું ચિતન કર્યા કરે છે, અને 
આત્મસ્વરૂપતું ચિતન થઈ શકતું નથી, તેથી આત્મન 
સ્વરૂપતે। સાક્ષાત્કાર થતો નથી. બુદ્ધિ મંદ હોવાથી 
ગુર જે ઉપદેશ કરે તે યથાર્થ સમજ શકાતો નથી, અને 
તેતું સ્મરણુ પણુ રહેતું નથી, તેથી મતન પણુ થઈ શકતું 
નથી, અને મનન વિના આત્મસ્વજૂપને। સાક્ષાત્કાર પણુ 
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થતો નથી. કુતર્ક એટલે શ્રુતિવિરુદ્દ યુક્તિથી શ્રુતિઓને। 
અન્યથા અર્થ કરવે।, અને એવા કુતર્કો કરવાથી શ્રુતિએ। 
ઉપર્‌ અને ગુરુનાં વાકયો ઉપર્‌ આસ્યા રહેતી નથી, તેથી 
આત્મસ્વરૂપને। સાક્ષાત્કાર થતો નથી. વિપર્યયદુરાગ્રહ 
એટલે વિપરીત સ્તાનમાં યુક્તિ વિનાનો અભિનતિવેશ. 
“કર્તુતા ભોઝતૃતા આદિ ધર્મો આત્માના છે, એમ માનવું,' 
એ વિપરીત ત્તાન છે. વિપરીત ભાવનાથી આત્મામાં 
અનાત્મધરમોંના આરેપે। પણુ થાય છે, અને તેથી આત્મ- 
સ્વરૂપને! સાક્ષાત્કાર થતો નથી. એ ચાર પ્રતિર્બધમાંથી 
એક પણુ પ્રતિબંધ હોય તો અપરેક્ષન્નાન ઉત્પન્ન 
થતું નથી. ૪૩ 

શિષ્ય-વર્તમાનપ્રતિબંધના ક્ષયના ઉપાય રું છે ? 

શુજ્ન-શમ, દમ વગેરે કરવાથી અને શ્રવણુ વગેરે 
ફરવાથી વર્તમાન પ્રતિબંધને! ક્ષય થાય છે. 'શાંસો ટાંત 
જવર્સસ્સિસિણઃલયારિસો મૂહ્વા |!' શાંત (મનોનિત્રહવાળે।,) 
દાંત ( ઇંદ્રિયનિત્રહવાળા ), ઉપર્‌ત ( ઉપરામવાળે ), 
તિતિક્ષાવાળા, અને સમાહિત (સમાધાનવાળે।) થવાથી, 
તેમ જ ઓસવ્યો મંસમ્યો નિહ્ધ્યિસિસય્ય: | “શ્રવણુ યોગ્ય, 
મનન યોગ્ય અતે નિદિષ્યાસનયોગ્ય,' એટલે શ્રવણુ, 
મનન અને નિદિધ્યાસન સાધનેથી ચારે પ્રકારના 
પ્રતિબંધને! હ્ય થાય છે. તેમાં શમ, દમ આદિ સાધને।થી 
વિષયમાં આસકિતરૂપ પ્રતિબંધને હ્સ્‍ય થાય છે; વારંવાર 
શ્રવણુ કરવાથી બુદ્ધિની મંદતારૂપ પ્રતિબંધને! ક્ષય થાય 
છે; મનન કરવાથી કુતર્કરૂ૫ પ્રતિબંધને હ્યય થાય છે, 
અને નિદિષ્યાસનથી વિપર્યય દુરામ્રહરૂપે પ્રાતિબંધને। હ્ય 
થાય છે. એ ઉપાયથી વર્તેમાતપ્રતિબંધને। ક્ષય થવાથી, 
આત્માની બ્રહ્મસ્પતાને। સાક્ષાત્કાર થાય છે. ૪૪ 

ભાવીપ્રતિબંધ જન્માંતરનેો હેતુ છે. એ જ પ્રારખ્ધ- 
શૈષ કહેવાય છે. ભોગ વિના એ પ્રારબ્ધ કર્મની નિશૃત્ત 
થતી નથી, એટલા માટે ભાવીપ્રતિબંધમાં કાળનો નિયમ 
નથી. એ, પ્રતિબંધ કોધનતે એક જન્મે ક્ષીણુ થાય છે, 
અને કેધ્ને અનેક જન્મે ક્ષીણુ થાય છે. વામદેવને 
એક જન્મે ભાવી પ્રતિબંધતે। હ્રમ થયો હતે, એમ 
એતરેય ઉપનિષદમાં દર્શાવ્યું છે, અને જડભરતને ત્રણુ 
જન્મે ભ્રાવી પ્રતિબંધને! ક્ષય થયે! હતો, એમ ભાગ- 
વતમાં દર્શાવ્યું છે. ૪૫ 

અવતર્ણિકા-શિષ્ય, ભાવી પ્રતિબંધના ક્ષયના 
કાળના નિયમમાં આશંકા કરે છે, અને ગુરુ તેનું 
ઉત્તર આપે છે. 


ચોગઅ્રણશ્ય મીતાયાપતીલે થદુઝન્મનિ | 
ત્રતિષેષણયઃ શસ ન વિચારોડવ્યનથેવઃ 1૪૬ 
પ્રાપ્ય પુ્યજુસછોવાનાલ્મતર્ાવિચારલઃ । 
ટાસીનાં ચીપવાં મેદ સામિજાયોડમિગાયલે ૪૭ 


ધેયાનદીપ 


૩૬૭ 


અથવા યોમિનામેવ જીજે મવતિ પીપતામ્‌ | 
તિસ્યૃદ્ઞો ત્રણતસ્વર્ય વિશારાશરિ રુજેમમ્‌ ૪૮ 
તત્ર તં છુ્ટ"ન્‍વિયોનં છમતે વોષેરેિવર્‌ । 
યતતે ચ સતો મૂયસ્સસ્મારેસરિ કુજેમથ્‌ ।૪૨૫। 
વૂવોમ્યાલેન તેનેવ ગ્ટિયતે કવશોડવિ સઃ । 
અનેજાઞન્મલસિટ્સ્તતો યાતિ ૫રાં મતિમ્‌ ।૧૦।। 
શખ્દાર્થ-ગીતામાં ખહુ જન્મ વ્યતીત થયે છતે 
ચેગભ્રણના પ્રતિખંધને। ક્ષય કહ્યો છે, પરંતુ (બ્રહ્મ 
અને આત્માની એકતાને) વિચાર નિષ્કૂલ નથી. 
આત્મતત્ત્વના વિચારથી પુણ્યથી પ્રાસ કરેલા લોકમાં 
જઈ, ચિરકાલ વસી, ચોગભ્રષ્ટ ( જે છે તે) શૂચિ 
(પવિત્ર ) અને શ્રીમંતોને ઘેર જન્મે છે. અથવા 
નિષ્કામ [ચેોગભ્રષ્ટ] ખ્રહ્માતત્ત્તના વિચારથી, ખુદ્ધિ- 
માન્‌ (આત્મતત્ત્વના નિશ્ચિત વિચારવાળા) ચેોગી- 
એના કુળમાં ઉદ્ભવે છે; આ વિશ્વમાં એજ રુર્લભ 
છે ફે, આવે! (યોગીકુળમાં ) જન્મ થાય. ત્યાં (ચોગી 
મુળમાં) ધૌર્વદેહિક ( પૂર્વ દેહમાં કરેલા) તે ખુદ્ધિ- 
સંચોગ (તત્ત્ત વિચાર કરવાવાળી બુદ્ધિના સંબંધ) 
ને પામે છે, તેથી [ આત્મવિચારમાં ] અધિક યત્ન 
કરે છે, તે માટે એ (ચેોગીયુળમાં જન્મ ) રુર્લશ 
છે. તે અવશ છતે! પણુ પૂર્વના તેજ અભ્યાસને 
લીધે ખેંચાય છે. એ પ્રમાણુ અનેક જન્સોમાં 
પ્રયત્તથી સંસિદ્ધ (તત્ત્વજ્ઞાન સંપજ્ન) થઇને, તેથી 
તે પરમ ગતિને પામે છે. ૪૬-૫૦ 


ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 


શિષ્ય-એક જન્મે વામદેવના ભાવીપ્રતિબંધનેો ક્ષય 
થયો, અને ત્રણુ જન્મે જડભર્તના લાવી પ્રતિબંધને 
ક્ષય થયે, તેથી ભાવીપ્રતિબંધના ક્ષયના કાળને! નિયમ 
તો તમે પોતે કર્યો, યારે ભાવી પ્રતિબંધની નિદત્તિમાં 
કાળનો નિયમ નથી, એમ શા માટે કહ્યું ? 

ઝુસ-ગીતામાં શ્રી કૃષ્ણુ પરમાત્માએ, “બહુ જન્મો 
વ્યતીત થયે યોગભ્રણુ પુર્ષના ભાવીપ્રતિબંધતો ક્ષય 
ચાય છે,' એમ કહ્યું છે; તેથી કોઇના ભાવીપ્રતિબંધનેા 
ક્ષષ એક જન્મે થાય છે; કેધ્તતા ભાવી ગ્રેતિખંધને 
ક્ષષ ખે જન્મે, અતે કેતો ત્રણુ જન્મે, અને કેને 
ખહુ જન્મે ક્ષય થાય છે; એટલે જેટલા વજનમાં પ્રતિ- 
બંધ હેય, તેટલા વજનનાં સાધને થાય લારે તેને। ક્ષય 
થાય છે. જે પુરુષ ખ્રહાના સાક્ષાત્કાર માટે વિચારમાં 
પ્રશૃત્ત થયો! હેય, અને બ્રહ્મના સાક્ષાત્કાર થયા પહેલાં 
રદેહુપાત થાય તો તે યેોગભ્રટ્ટ ફહેવાય છે. 


૩૨૮ 


શિષ્ય-ન્યારે ખહાના સાક્ષાત્કાર માટે વિચારમાં 
મ્રશૃત્ત થાય અને ખઊાના સાક્ષાત્કાર થયા પહેલાં તો તેને 
દેહુપાત થઈ નાય, લારે કરેલો! વિચાર્‌ નિષ્ફ્લ થાય ! 

જુજ્ઞ-વિચાર્‌ નિષ્ક્લ થતે। નથી, કારણુ કે પ્રતિ- 
બંધની નિ*ૃત્તિ થયા પછી તત્કાલ અપરેક્ષન્તાનરૂપ 
ફૂલની પ્રાપ્તિ થાય છે. પૂર્વજન્મમાં કરેલા વિચારના 
સંસ્કારથી અન્ય જન્મમાં પણુ વિચારમાં પ્ર્શત્તિ યાય 
છે, અતે અન્ય જન્મમાં પણુ અપરેક્ષન્ાન ન થાય તે 
ત્રીજ જન્મમાં પણુ, પૂર્વજન્મમાં કરેલા વિચારતા 
સંસ્કારને લીધે, વિચારમાં પ્રૃત્તિ થાય છે. એવી રીતે 
જન્મે જન્મે વિચારમાં ૬ૃદ્દિ થતી ન્નય છે, અતે સા- 
ધનસંપત્તિ પણુ અનુકૂળ મળે છે, તેથી જે જન્મમાં 
મેક્ષત્ઞાન થાય, તે જન્મમાં મોક્ષ થાય છે; એટલે 
વિચારનું મે।ક્ષરૂપ ફળ છે. ૪૬ 

આત્મતત્તને વિચાર્‌ કદી પણુ વ્યર્થ થતે। નથી; 
કેમકે પ્રતિબંધના સદ્ભાવથી એક જન્મમાં વિચાર 
કર્યા ૭તાં અપરેક્ષત્ઞાન ન થાય, તો અન્ય જન્મમાં 
પ્રતિબંધનો હ્રમ થવાથી, અપરેક્ષત્ઞાન થાય છે. 
આત્મવિચાર કરતાં, અપરેક્ષત્ઞાન થયા પહેલાં, દેહપાત 
થાય તો તે “થોગભ્રણ કહેવાય છે,' એવી રીતે યોગન 
ભ્રષ્ટતું લક્ષણુ કહ્યું છે. એ યોગભ્રણ પુસ્ષ ખે પ્રકારના 
હેય છે. સકામ યોગભ્રષજ્ અને નિષ્કામ યોગભ્રછ, વિષ- 
યોની ઇચ્છાવાળા, સકામ યોગભ્રષ્ કહેવાય છે અને 
વિષયોની ઇચ્છા વિનાનો, નિષ્કામ યોગભ્રણ કહેવાય 
છે. સકામ યોગભ્રષ્, આત્મતત્ત્વના વિચારના બળથી જ 
સપ્તલોકમાંના સ્વર્ગ વગેરેમાંથી કોઈ, કે જે પુણ્યવા- 
નના લે।ક છે, તેને પ્રાસ થાય છે. થાં ચિર્કાલપર્યેત 
પોતાના પુણ્યનો ઉપભોગ કર્યા પછી, તે સુખભોાગને 
અંત આવે યારે તે યોગભ્રષ્, ભાગવાસનાતા પ્રાબલ્યથી, 
જે જન્મ લે છે તે કોઈ માતા અને પિતાથી શુદ્ધ 
એવા પવિત્ર શ્રીમાનના મુળમાં જન્મે છે. ૪૭ 

પણુ યોગભ્રટ્ટ નિષ્કામ હોય તો તે બહાતત્ત્વના 
વિચારથી જ આત્મતત્ત્વના નિશ્ચયવાળા અને ચિત્તની 
એકાગ્રતાવાળા મહાત્માઓના ઝુળમાં જન્મે છે. જે 
વૈરાગ્યભાવના પ્રબળ હેય તો કેઈ શ્રદ્ધાળુ વેર્‌ાગ્યાદિ 
સંપન્ન યોગીને યાં જન્મે છે. એજ જન્મ દુર્લભ છે. 
યોગીને યાં જન્મે કે શ્રૌમાનને ત્યાં જન્મે, એ બંને 
સ્થળેથી મોક્ષનો સંભવ છે. યોગીને ત્યાં કે શ્રીમાનને 
ત્યાં જન્મ્યા પછી, પૂર્વના દેહમાં કરેલા પ્રયત્નથી થયેલી 
ખુદ્ધિતા સંસાર્‌ ઉદય પામે છે, ને અધુરું હેય છે 
તે લેઈ બેસે છે ને તેમાં વધે છે. ન્યાર્‌ે વિચારતી 
પૂણુતા થાય છે ત્યારે મુક્ત થાય છે. 

શિષ્ય-સકામ યેોગભ્રણ્ના જન્મ ફરતાં નિષ્કામ 
થે।ગભ્રણ્ુતા જન્મમાં શું વિશેષ છે ? 


શ્રી પંચદ્શી 


[ પ્રકરણુ 


ગુશ-આત્મવેત્તા મહાત્માએના મુળમાં જન્મ, અતિ 
દુર્લભ છે; કારણુ કે અલ્પપુણ્યથી તેવા કુળમાં જન્મ 
થતો નથી. નિષ્કામ યોગભ્રટ્, મહાપુણ્યવાન્‌ હેય છે, 
તેથી તેનો જન્મ, તેવા મહાત્મા આત્મવેત્તાઓઆના 
કુળમાં થાય છે. પવિત્ર શ્રીમાનને ધેર જન્મ સુલભ 
છે; કેમકે તે તો થોડા પુણ્યવાળાને પણુ પ્રાપ્ત થાય 
છે. સકામ યેગભ્રષ્ટને। તેવા શ્રીમાનના મુળમાં જન્મ 
થાય છે. એવી રીતે સકામ યેોગભ્રણ કરતાં નિષ્કામ 
યોગભ્રણ્નો જન્મ ઉત્તમ છે. ૪૮ 

આત્મવેત્તા યોગીઓના કુળમાં જન્મ થવાથી એ 
યોગભ્રષ્ને, પૂર્વજન્મમાં કરેલા આત્મતત્ત્વના વિચારની 
ખ્રુદ્ધિ, તાત્કાલ ઉત્પન્ન થાય, છે, તેથી તે પૂર્વજન્મમાં 
વિચાર કરતાં, વર્તમાન જન્મમાં વિશેષ વિચાર કરે છે. 
માટે યોગી કુળમાં જન્મ થવે,, એ અતિ દુર્લભ છે. ૪૯ 

નિષ્કામ યોગભ્રણ, પૂર્વ જન્મ કરતાં વર્તમાન જન્મમાં 
વિશેષ અભ્યાસ કરે છે, તેનું કારણુ એટલું જ છે કે, તે 
જન્મમાં કર્મને વશ હોય છે, તોપણુ પૂર્વજન્મમાં કરેલા 
તત્તવવિચારને। અભ્યાસ, તેને તત્ત્વ વિચારમાં ખેંચે છે અને 
તેથી, જે હું તત્તતવિચારમાં પ્રમાદ કરીશ તે। મને જન્મ 
મરણુ આદિ દુઃખની પ્રાપ્તિ થશે, એવે। વિચાર ઉત્પન્ન થાય 
છે અને તેથી તે, તે જન્મમાં પણુ આત્મતત્ત્વને। જ 
વિચાર કરે છે. એવી રીતે અનેક જન્મોમાં આત્મતત્ત્વનતા 
વિચારના અભ્યાસથી, અપરેક્ષતત્ત્વ્ઞાન થાય છે અને 
તેથી મોક્ષ થાય છે. ૫૦ ી 

અવતરણિકા-એક ભાવી પ્રતિબંધ આ પ્રકરણુના 
૪પ મા શ્લે।કમાં કલ્યો. હવે ખીજે ભાવી પ્રતિબંધ 
દશાવે છે. 

તહજોવામિવાંછાયાં તથ્વજ્‌ સત્યા નિશ્ધ્ય તાં । 

વિચારયેચ આત્માનં ન તુ સાણાત્યરોસ્યયમ્‌ ૧૨ 

શબ્દાર્થ-ખ્રહ્માલોકની ઇચ્છા પરિપૂર્ણું હોવા છતાં 
પણુ તેને રેક#્ટીને જે પુરુષ આત્માનો વિચાર કરે 
છે તેવા પુરુષને (બ્રહ્ધાવિચાર) આત્માનો સાક્ષાત્કાર 
કરાવનાર થતો નથી. ૫૧ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

વળી ભાવીપ્રતિબંધ, ખે પ્રકારતો હેય છે; એહિક 
ભાવીપ્રતિબંધ અતે પારલૌકિક ભાવીપ્રતિબંધ. આ લોકના 
પદાર્થમાં દચ્છા રહેવાથી જે મોક્ષનો પ્રતિબંધ થાય તે 
એફહિક ભાવીપ્રતિબંધ અને બ્રહ્મલેોકમાં ઇચ્છા રહેવાથી 
જે મોહનને પ્રતિબંધ થાય છે, તે પારલૌકિક ભાવીપ્રતિબંધ 
છે. જે પુસ્ષ બ્રહ્મલોકની ઇચ્છા, પરિપૂર્ણ હોય, તથાપિ 
તેને રોઝી આત્મતત્ત્વતો વિચાર કરે છે, તેને પણુ 
આત્માનું પરેક્ષસ્ાન થતું નથી; કાર્‌ણુ કે તેતે બ્રહ્મલેકની 
ઇચ્છાથી તેની જ પ્રાપ્તિ થાય છે, ૫૧% 


હસુ] 


_ અવતરથિકા-ખ્રદ્યાલોકની કામનાવાળાને _ પણુ 
કદાપિ સુક્તિ નહિ થાય, એમ રિષ્ય કહુ છે, અને 
ગુરુ તેનું સમાધાન કરે છે. 


વૈદ્ાંતવિજ્ઞાનણુનિચિતાથો રતિ શાતતા 1 _ 
ત્રશણોજે ત વારવાંતે ત્રણળા ર૬ મુચ્ચતે 11૧૨ 
શબ્દાર્થ-'વેદાંતના વિજ્ઞાને કરી જેએને સારી 
રીતે અર્શને નિશ્ચય થચેો! છે એવા યતિએ, આ 
શાઅનાં વચન પ્રમાણે તે (બ્રહ્મલેકની કામનાવાળે। ), 
ખ્હ્ાલોકમાં કલ્પાંત (પ્રલય) સમયે ખ્રહ્દાની સાથે 
સુષ્્ત થાય છે. પર 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 
શિષ્ય-જ્યારે બઉલે।કની કામનાવાળાને આત્મવિચાર 
કર્યા છતાં પણુ આત્માનું અપરોક્ષન્ઞાન થતું નથી, લારે 
તેની મુક્તિ, કદાપિ નહિ થાય. 
ગુજશ-બહ્લેકકની કામનાવાળાને આત્મવિચાર્‌ કર્યા 
૭તાં પણુ, આલોકમાં આત્માનું અપરેક્યસાન થતું નથી, 
પરંતુ તેને ભહ્મલે।કની પ્રાપ્તિ થાય છે; પછી બહાલોકમાં 
આત્માનું અપરેક્ષનાન થાય છે, અને તેથી કલ્પના 
અંતમાં એટલે મહાપ્રલય વખતે, બ્રહ્મદેવતી સાથે તેની 
પણુ મુક્તિ થાય છે. 
શિષ્ય-એમાં કાંઈ પ્રમાણુ છે ? 
ગુશ-હા. 'વેટાંસવિશામણનિશ્રિસાર્યાઃ ઘંન્યાશયોગાથયયઃ 
સટલસ્યા: । લે ત્રછાજોર્યં છુ વરાંતયાજે વરાજતાઃ વાર્યચ્યંતિ 
લર્વેં॥ વેદાન્ત સાને કરીને જેઓને સારી રીતે અર્થને 
નિશ્ચિય થયો છે, અને સંન્યાસ યોગથી શુહ્ધસત્વવાળા 
છે, એવા યતિએ।, અમૃતરૂપ થઈ, પર્‌ાન્તકાળે-પ્ર- 
(લયકાળે) બહ્મલોકને વિષે બહ્મતો સાક્ષાતકાર થતાં, 
સર્વથા મુક્ત થાય છે. 
જણળા લઇ સે ઘર્વે શંવ્રાતે પ્રત્તિયંવ્વર । 
વરહ્યાંલે ₹સાલ્માન: પ્રવિશ્યંસિ ૧૨ વરસ ॥ 
ષઊાલે।કને પ્રાસ થયેલા તે સર્વે, પ્રલય પ્રાસ થાય 
થારે, કૃતાર્થ થઈ, બ્રહ્માની સાથે પર્‌મપદમાં પ્રવેશ કરે 
છે.' ઇયાદિ શ્રુતિ સ્મૃતિઓ પ્રમાણુ છે. 
ખહ્યલોકની કામનાવાળા પુસ્ષ, તે કામના તજી 
આત્મવિચારમાં પ્રભત્ત થાય, તોપણુ તેને આત્માને। સાક્ષા- 
ત્ફાર્‌ થતો નથી; પણુ દેહાંત થયા પછી તે બહ્યાલે।ફને 
પ્રા થાય છે. પછી તેને થહ્ઠાલોફમાં ચાહે તે। બહ્માના 
ઉપદેશથી આત્માને! સાક્ષાત્કાર થાય અથવા તે પોતે 
આત્મવિચાર્‌ કરવાથી આત્માને સાક્ષાત્કાર થાય, પણુ 
તેને આત્માનો સાક્ષાત્કાર થાય છે જ, અને મહાપ્રેલય 
વખતે, બ્રહ્માની સાથે તેની મુક્તિ થાય છે. પર્‌ 
ગઅવતર્લિકા-એ પ્રમાણે તત્ત્વવિચાર કર્યા છતાં 
પણુ, પ્રતિબંધના વશથી આ લોકમાં તેને આત્માના 
૪૭ 


દેયાનદીય 


3૬૯ 


સાક્ષાત્કાર થતો નથી એમ કહ્યું, હુવે “તીત્ર પાપી 


પુરુષને તે વિચાર રુલેભ છે,' વે કહું છે. 


જેષાંચિત્ત વિચારોડયે મેળા તતિયટ્યતે । 

શ્રવળાયાવિ વઇુમિયોં ન જમ્ય રૂતિ શ્રતે! બરે 

શખ્દરાર્થ-કેટલાક પુરુષોને તો તે વિચાર પણુ 
કર્મથી પ્રતિખંધવાળો થઈ પડે છે. તેથી એ આત્માનું 
શ્રવણુ પણુ ખહુ પુરુષોને ડુર્લભ છે, એમ શ્રુતિ 
કૅહે છે. પ૩ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

પણુ કેટલાક મહાપાપી પુરુષાતે આત્મતત્ત્વને વિચાર 
પણુ દુર્લભ છે; કારણુ કે પાપરૂપ કર્મથી એ વિચારને 
પ્રતિબંધ થાય છે. 

શિષ્ય-એમાં કાંઈ પ્રમાણુ છે? 

સિદ્ધાંતિ-હા, કઠવલ્લીની શ્રતિ પ્રમાણુ છે. “કવળ।- 
થાવિ થઇ્‌મિર્યો ન જસથ' જે (પરમાત્મા) શ્રવણુ માટે પણુ 
ધણા પાપી પુસ્ષોાને લભ્ય નથી.' એ શ્રુતિમાં પાપી 
પુસ્ષોને પરમાત્માના શ્રવણુની દુર્લભતા કહી છે. શ્રવણુ, 
પહેલું પગથિયું છે, અને વિચાર ખીજું પગથિયું છે. 
જ્યારે પાથી પુરુષોને શ્રવષુની દુર્લભતા છે, ત્યારે વિચાર 
તા ક્યાંથી જ થઈ શકે?' ૫8 





સ્નાન તથા ઉપાસનાની વિલક્ષણુતા 
નિગણ બ્રહ્મની ઉપાસના . 
અવતણરિકા-આ પ્રકરણુના ૩૮ મા શ્લેકથી 
પ૩ મા શ્લોક સૂધી, પ્રતિબંધના સદભ્ાવથી તત્ત્વને 
સાક્ષાત્કાર અને તેના સાધનસ્પ વિચાર સંભવતા 
નથી એ જણાવ્યું. હવે વિચારમાં અસમર્થ અને 
મોક્ષની ઇ્છાવાળા પુરુષતું જે ક્તવ્ય છે, તે ખ્રહ્માની 
ઉપાસના છે. તેનું ઉપપાદ્ટન કરે છે. 
અત્યંતબુર્રિયાંચાટ્ા લામકવા વાડવ્યલંમવાત્‌ | 
યો વિચારંન છમતે ત્રજોષાયીત સોડનિશમ્‌ જ૪ 
નિ્મુળત્રહતર્વલ્ય ન થુષાસ્ેરસમવઃ । 
સમુળત્રભળીવાત્ર ત્રચયારસિલંમવાત્‌ ।। ૧૧ ॥ 
અવાગનલમય્ય તશોવાય્યાથિતિ ચેત્તટા । 
ઝવાનનતમમ્યસ્ય વેટ્તં ત ચ સંમવેતૂ ॥૧૧।। 
વામાયમોચરાવારિત્ચેવં યર વેર્યતો । 
વામાયમોચરાવારથિત્યુવાલીત નો જત [1૧૭ 
સગુળત્યસયાસ્યત્વાયારિ વેઘસ્વતોડવિ તત્‌ | 
વેચ વેછણળાર રવા ણ સણપાસ્યતામ્‌ ।%૮।। 


ર૭૦ 


શખ્દાર્થ-ખુદ્ધિની અત્યંત મંદતાથી અથવા તે 
સામગ્રીના અશાવથી, જે પુરુષ વિચ્રાર કરી શકતે 
નથી, તેણું નિરંતર બ્રહ્માની ઉપાસના કરવી જોઇએ. 
જેમ સગ્રુણુ ખ્રહ્ામાં 
વૃત્તિની આવૃત્તિના સંભવથી જ નિર્ુણુ ખ્રહ્મતત્ત્વની 
ઉપાસનાનો અસંભ્રવ નથી. (તું કહેશે કે) તે 
(નિ્શણુ ખ્રહ્મ) વાણી અને મનને અગમ્ય છે, તેથી 
તે ઉપાસના કરવા યોગ્ષ નથી; તે પછી વાણી 
અને મનના અવિષય બ્રહ્માનું જ્ઞાન પણુ સંભવે નહિ. 
પરંતુ વાણી આદિથી અગોચર આકારવાળું ખ્રહ્ધા છે, 
એમ જે ઝાની જાણે છે તો પછી ઉપાસક, વાણી 
આદિથી અગોશર એવા ખ્રહ્દાની શા માટે ઉપાસના 
કરે નહીં? જે બ્રહ્મને ઉપાસનાનો વિષય માનીશું 
તો બ્રહ્મ સચુણુ થશે. તેના જવાખમાં તું કહીશ 
કે, તે લક્ષણાવૃત્તિથી વેદ્ય છે, માટે તેમાં સશુણુ- 
પણું આવશે નહિ, તે પછી ઉપાસનામાં પણુ તે 
પ્રમાણુ જ એટલે લક્ષણાવૃત્તિએ કરીને નિર્શુણુ 
ખ્રહ્માનું ઉપાસન કરે. ૫૪-૫૮ 


ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 


શિષ્ય-જે પુરષ, આત્મવિચારમાં અસમર્થ હોય, 
તે અસમર્થ પુસ્ષે મોક્ષ માટે શે ઉપાય કર્વે। ? 

શુજ્-આત્મતત્ત્વતા વિયાર્માં અસમર્થ પુરુષે, બહ્મ- 
વેત્તા ગુરુ પાસેથી નિર્ગુણુ બનું શ્રવણુ કરી નિર્ગુણુની 
ઉપાસના કરવી, એમ અમે અગાડી કહું છે. વિચારની 
અસમર્થતામાં ખે કારણુ છેઃ ખ્ુદ્દટિતી મંદતા અને 
સામત્રીનો અસંભવ. ઉપદેશકત્તા ગુરુ, વેદાંતશાસ્ત્ર, દેશ 
અને કાલની અનુરૂલતા, ઇચાદિ વિચાર એ સામગ્રી છે. 
હવે ખ્ુદ્ધિ તીદ્દણુ હેય, પણુ ઉપદેશ કર્‌તાર ગુરુ ન 
હોય તો શ્રવણુ જ ન થઈ શકે, ને તેથી વિચાર તો 
કયાંથી જ થઈ શકે? ખુડ્દિ તીદ્દણુ હોય અને ચુરુ પણુ 
હોય, પરંતુ વેદાંતશાસ્ત્ર ન કણુતા હેય તે। ગુરુ ઉપદેશ 
શાનો કરે ? બુદ્ધિ આદિ સર્વ સામગ્રી હેય, પરંતુ દેશ 
ઉપદ્રવવાળે હેય, ચિત્ત રાક્ષસ, લૂટારાદિના ઉપદ્રવને દૂર્‌ 
કરવામાં જતું હોય, એટલે દેશની અતુકૂલતા ન હોય, 
અથવા તો રગે કરી ક અવસ્થાએ કરી, કાલની અનુ- 
કલતા ન હેય, તોપણુ બઆત્મવિચાર થઈ શકતો નથા. 
એ પ્રમાણે સામત્રીાના અસંભવથી વિચારમાં અસમર્થતા 
છે. કર્મજેગે સંપૂર્ણ સામમ્રી હોય, પણુ જે બુદ્ધિની મંદતા 
હોય તે! શ્રવણુ કરેલું મનમાં જ ઠેસે નહિ, ભૂલી જવાયા 
કરે, તર્કેશકિત ફામ કરે નહિં, શુરુ કંઈક કહે અને પોતે 
કંઈક સમજે, ભર્થાત્‌ “કહ્યું કંઈ ને કવ્યું કસ્યું, આંખનું 
કાજળ ગુદાએ ધસ્યું' તેમ થાય અને ગીતાને બદલે ધેટા 


શ્રી પંચદશી 


તેમ નિર્ઝુણુ બ્રહ્મામાં ચિત્ત- 


| પ્રકરણ 


સમજે, તો પછી વિચાર કયાંથી થઈ શકે ( ખુહ્ધિની 
મંદતાથી વિચાર્માંએ અસમર્થતા થાય છે. ૫૪ 

શિષ્ય-ડું ધારં છું કે, નિર્ઝુણુ ભહ્માતત્ત્ત ગુણુર્હિત 
છે, તેથી તેની ઉપાસના ધટતી નથી. 

શુજ્-ઉપાસના એટલે શું ? ઉપાસના એઢલ્ે નદીના 
પ્રવાહતી પેઠે ઉપાસ્યમાં ચિત્તશત્તિની એકાકાર પ્રવાહુ- 
રૂપતા. તે ચિત્તવૃત્તિની એકાકાર પ્રવાહરૂપતા, જેમ 
સગુણુ બહ્મમાં સંભવે છે, તેમ નિર્ગુણુ ખહ્મામાં પણુ 
સંભવે છે, માટે નિર્ગુણુ ધાની ઉપાસના પણુ ધઢે છે. પપ 

શિષ્ય-જે જે વાણી અને મનને ગોચર હેય, તેની 
ઉપાસના થઈ શકે, પણુ નિર્યુણુ બહમ તો વાણી અને 
મનતે અગે।ચર છે, તેથી તેની ઉપાસના થઈ શકે નહિ. 

ગુસ્-આ દેષ તે જ્ઞાનમાં પણુ છે; કાર્‌ણુ કે જે 
વાણી અને મનને ગે।ચર્‌ હોય તેનું જ્ઞાન થાય; તે 
નિર્ગુછુ ષહ્મા વાણી અને મનતે ગોચર નથી, તેથી 
તૈનું જ્ઞાન પણુ નાહ થાય | ! પ૬ 

શિષ્ય-નિર્યુણુ બહ્માનું તાન તો સંભવે છે, કારણુ 
મૃ, બ્રહ્મ મત અને વાણીથી અગોચર છે,' એવી રીતે 
જાણી શકાય છે. 

ગુશ-જ્યારે “બહમ મત અને વાણીને અગોચર છે,' 
એમ જાણી શકાય છે, યારે “બહમ મન અને વાણીને 
અગોચર છે,' એવી રીતે કેમ નત ઉપાસી શકાય? એ 
પ્રમાણે જેમ નિર્ગુણુ ખહ્મનું સાન સંભવે છે, તેમ તેની 
ઉપાસના પણુ સંભવે છે, પછ ી 

શિષ્ય-પણુ બહ્મ ઉપાસના કરવા યોગ્ય છે, એમ 
માનવાથી તેતે સગુણુતા પ્રાતત થાય છે. 

શગુજ-એ દોષ તે વેધતામાં પણુ છે; કારણુ કે “બહમ 
વેદ એટલે ન્નણુવા યોગ્ય છે,' એમ માનવામાં પણુ 
તેને સગુણુતાની પ્રાપ્તિ થાય છે. 

શિષ્ય-લક્ષણાજત્તિના આશ્રય કરવાથી વેઘતામાં 
ખ્રહ્મને સગુણુતાને પ્રસંગ નહિ આવે. 

ગુશ-યારે ઉપાશના વિષે પણુ તેમજ કર્‌. એટલે 
લક્ષણાનૃત્તિથી લક્ષિત ખહ્મની ઉપાસના કરવી, તેથી ઉ- 
પાસ્યતામાં પણુ બહ્મને સગુણુતાને। પ્રસંગ નહિ નડશે. ૫૮ 

અવતર્ણિકા- .તિતું પ્રમાણુ આપી જ્ઞિષ્ય બ્રહ્દાની 
ઉપાસનાના નિષેધ જણાવે છે, તથા ગુરુ શ્રુતિનું 
પ્રમાણુ આપી ખ્રહ્માની વેઘતાના નિષેધ દર્શાવે છે, 
અને ઉપાસ્યતા તથા વેઘતા એ ખન્નેની સમતાનું 
પ્રતિપાદન કરે છે. 
ત્રણ વરૂ તરેવ સ્વં ત સિવ યહુવાસતે । 
રતિ જુતેરવાસ્યર્સ્વૅ નિષિર્ટ્દ ત્ર્નળો યહિ ।૧૨॥। 
વિર્તાર્ન્યરેયેતિ જુતેર્ષેઘત્યસ્ય સ | 
યયાશ્રત્ચેવ વેચ સેસથા શ્રહ્યાપ્યુવાસ્યતાણ્‌ ૧૦ 


હસું] 


ઝવાશ્યવી વેચતા ચેહુવાદ્યલ્વં તયા ન શિશ્‌ | 
ઇસિવ્યાલ્ષિષેયતા ચેઢુવાસ્યરવેવવિ તત્તમ્‌ 11૧૬૨ 
શખ્દાર્થ-“તું તેને(૧ાણી અને મનથી અગોાચરને) 
જ ્રહ્મ જાણુ, પણુ જેને ઉપાસે છે તેતે નહિ,' એ 
શ્રુતિથી ખ્રહ્દાનું ઉપાસ્યપણું નિષેધ કર્યું છે, “વિદિત- 
(જ્ઞાન વિષય)થી નૂદો છેઃ એ શ્રુતિથી (બ્રહ્દાની) 
વેઘતાને। નિષેધ નથી કર્યો. જેમ શ્રુતિથી જ ખ્રદ્દા 
જાણુવા ચેગ્ય છે; તેમ શ્રુતિથી જ ઉપાસના કૅરવા 
યોગ્ય પણુ છે, અને જે વેઘતા અસત્ય છે, તે 
ઉપાસ્યતા તેમ કેમ નથી? જે વૃત્તિવ્યાસિસપ 
વેઘતા છે તો ઉપાસનામાં પણુ તેમ જ છે. પ૯ ૬૧ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણુ 
શિષ્ય-“૧ન્‍મનલા ન મળને વેનાઇમેનોમવવ્‌ | સવેવ મળા 
ત્વં વિદ્ધિ નેર્‌ યદ્રિટ્યુવાથતે | જે મનથી માનતું તથી પણુ 
જેનાથી મન મનાય છે, તેને જ તું ભહ્મ જણુ. લે।ક જેને 
ઉપાસે છે એ બહમ નહિ,' એ કેેનોપષિતની શ્રુતિમાં, 
ઉપાસનાના યોગની બહ્મતાને। નિષેધ કર્યો છે, તેથી બહમ 
ઉપાસ્ય નથી. પ૯ - 
શુરુ-જેમ બહાની ઉપાસનાતે શ્રુતિમાં નિષેધ છે, 
તેમ તેતી વેદ્યતાનો પણુ નિષેધ છે; કેમકે “અન્‍્યરેવ 
તક્િફિલાર્યોડ્વિવિતાટ્ષિ | તે (બહા) વિદિત( સાન વિષય )- 
થી તેમ અવિદ્તિ(અન્ઞાન વિષય)થી ન્યારે। જ છે. 
એ શ્રુતિમાં બ્રહ્માની વેધતાનો નિષેધ કયો છે, માટે એ 
નિષેધ તો વેધતામાં અને ઉપાસનામાં સમાન છે. 
શિષ્ય-એ ક્રતિ, “જ્ઞાન અને અજ્ઞાનથી બહ્યા ન્યારો 
છે,' એવું પ્રતિપાદન કરે છે, માટે એ ક્ષતિથી બ્રહ્મને 
તાત અતે અન્તાતથી ન્યારારૂપે જાણી શકાય છે. 
ગુજ-યારે એ જ શ્રુતિથી જ્ઞાત અને અન્તાતથી 
ન્યારાજ્પે બ્રહ્મની ઉપાસના પણુ થઈ શકે છે. ૬૦ 
શિષ્ય-અહ્મની વેદ્યતા સય નથી, પરંતુ જિજ્ઞાસુ 
પુરુષપોતે અજ્ઞાનની નિભૃત્તિપૂર્વક, સુખેથી ખોધ થાય એટલા 
માટે, તત્તવેત્તાઓઆએ કહ્પી છે. 
શુજશ્-યારે ઉપાસના પણુ કયાં સય છે ? ઉપાસના 
પણુ જે પુરષો વિચારમાં અસમર્થ છે, તેના ચિત્તની 
ગકામ્રતાદ્દારા જ્ઞાનની ઉત્પત્તિ કરવા માટે છે. એથી 
અજ્ઞાનને। નાશ થાય છે. એટલા જ માટે તત્તવવેત્તાએએ 
તે પણુ કલ્પી છે, માટે તે પણુ મિથ્યા છે. 
શિષ્ય-જ્તાનપક્ષમાં રૃત્તિની બહ્યાકારતા સંભવે છે, 
ખને ઊપાસતનાપક્ષમાં તે સંભવતી નથી. 
ગુજ્-શખ્દમહિમાથી ભૃત્તિની બહ્માકારતા, જ્તાનપક્ષમાં 
અતે ઉપાસનાપક્ષમાં, બન્નેમાં સંભવે છે, માટે નિર્ગુણુ 
ધહાની ઉપાસના થઈ શકે છે એમ સ્વીકાર, ૬૧ 


પ્યાનદીપ 


૩૩૧ 


અવતરણિકા-શિષ્ય, ગુસ્નને ચુક્તિ વિનાનો ઉપા- 


લંભ આપે છે, અને શુરુ શિષ્યના કહેવામાં પણુ 
તેની સમાનતા કહે છે. 


વા તે મસિર્પારનો ચેત્યસ્તે ટ્રેયસ્તટ્રીરથ । 
માનામાયો ન વાચ્યોડસ્યાં મછુજ્ાતિણુ ર્શેનાત્‌ ૬૨ 
બત્તરરિમિસ્તાયનીયે શેવ્યત્રશ્નોડય વાજે | 
માંર્વયાટ્દો ચ સવેત્ર સિગુળોપાસ્તિરીરિતા ૧ર 


શખ્દાર્થ-શિષ્યઃ-તમને ઉપાસનામાં કેમ ભક્તિ 
છે? ગુરુઃ-તને ઉપાસનામાં કેમ દ્રેષ છે? બહું 
શ્રુતિએમાં ઊપાસનાનાં દર્શન છે, તેથી (અને એમાં 
ભષ્તિ છે); એમાં પ્રમાણુનો અજાવ છે એમ મા 
ક્ડે. ઉત્તરતાપનીયમાં, ક્ષેખ્યના પ્રક્ષમાં, કઠવલ્લીમાં, 
માંડૂકુય આદિમાં, સવેત્ર નિર્ગુણુની ઉપાસના કહી 
છે. ૬૨-૬૩ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-હે દેવ | આપને ઉપાસનામાં આ શી ભક્તિ? 

ઝુજ-તતે ઉપાસનામાં આવે શે દ્ેષ ? 

શિષ્ય-મને ઉપાસનામાં દ્દેષ નથી; પરંતુ નિર્ડુણુમી 
ઉપાસનામાં કાંઈ પણુ પ્રમાણુ નથી, તેથી હું નિર્ગુણુની 
ઉપાસનાને। નિષેધ કરં છું. 

ગુશ-ખહુ શ્રુતિએયમાં નિર્ચ્ુણુની ઉપાસનાનું પ્રતિ- 
પાદન કર્યું છે, તે સર્વ શ્રુતિઓ, નિર્ગુજ્ુતી ઉપાસનામાં 
પ્રમાણુ છે, માટે નિર્ગુણુતી ઉપાસનાનો નિષેધ કરવો 
નહિ. ૬૨ 

શિષ્ય-શ્રુતિએમાં ઉપાસનાનું પ્રતિપાદન કરેલું જણાતું 
નથી; કઈ શ્રુતિમાં ઉપાસનાનું પ્રતિપાદન કર્યું છે તે કહો. 

ઝુસ્-રૃસિહતાપનીયના ઉત્તરખંડમાં, પ્રમ્તાર્પાનિષ- 
તમાં, શૈખ્યના પ્રશ્નમાં, કઠવલ્ીમાં, માંડૂક્યોપનિષદમાં 
અને તેત્તરીય તથા મુંડડ આદિ ઉપનિષદોમાં, ઉપાસ- 
નાનું પ્રતિપાદન કર્યું છે. “વૃસિહતાપનીય'ના ઉત્તર ખંડમાં, 
દવા બહ્માજી પ્રત્યે કહે છે કે, 'લાવશેવાદ વે પ્રગાવતિ- 
મગ્રુવનળોર્ભીયાંલમિમમાલ્માયત્રજારં મો વ્યાચશ્યેતિ' અતિ 
સૂક્ષ્મ અને ઓંકારરૂપ એ આત્માવિષે અમને કહેો.' 
દવાએ ઓકારરપ આત્માનું વ્યાખ્યાન કરવાનું કલા 
પછી, બહ્માજીએ ખહુ મ્રેકારે નિર્ગુણુની ઉપાસના કહી 
છે. રૈખ્યના પાંચમા પ્રશ્નમાં, “૧ઃ વુનરતં ત્રિમાત્રેળો- 
તિદ્યમેમૈવાણરેળ ૧૨ વુશ્વમમિધ્થાયતિ। અને જે પુસ્ષ, 
એ પરમ પુસ્ષ(પરમાત્મા)તે ત્રણુ માત્રા (અક્રાર, 
ઉકાર્‌ અને મફાર) વાળા “' એ પ્રકારના અક્ષરથી 
અલિષ્યાન કરે છે,' ઇયાદિ વાકચેોથી, પિપ્પલાદ નામના 
ગુરુએ, શૈખ્ય મુનિ પ્રત્યે, નિર્ગુણુ ખાતી ઉપાસનાનું 
પ્રતિપાદન કર્યું છે. કઠૅવલ્લીમાં, “શ્વે મેશા યસ્વફ્માળમસિ । 


૩૭૨ 


તપાંતિ ઘવોળિ વ યઇૂટ્‌મ્તિ મરિચ્છન્સો ત્રણ્ચર્ષે ચરેસિ । 
લસે વરં ૯શ્મદેળ ળ્રયીય્યોય | શ્સટયેવાણરં ત્રજ્ન શ્ણરેયાય- 
₹સ્૧*મ | શ્તરેવાષરં જ્ાસ્વા યો યકચિછતિ સહ્ય લવ્‌ ॥ 
ણ્સટાઇસ્તન જેઇતેલર્‌ાજન્યન વરન્‌ | ણ્સરાજસ્મનં જ્ઞાસ્ગા પ્રજા 
છોજે મદ્દીયતે ॥ સર્વે વેદ જે પદને પ્રમાણે છે, સર્વે તપ 
જેને વદે છે, જેની ₹ચ્છાથી બ્રહ્માચર્યે પાળે છે, તે પદ 
હું તને સંક્ષેપમાં કહું છું:-તે રકાર છે. એ જ અહ્ટર 
અહમ છે, એ જ પર અક્ષર છે; એ અક્ષરને ન્નણ્યા પછી 
જેને જે ૪ચ્છા હોય છે, તે તે થાય છે; એ જ શ્રેઇ 
અવલંબન છે, એ જ પર્‌ અવલંબન છે; એ અવલંબ- 
નને જણી, બહ્મલોકમાં મહીમાવાન્‌ થાય છે,' પ્યાદિ 
વાકયોથી યમરાજે, નચિકેતા પ્રત્યે પ્રણુવ ( ર)તી 
ઉપાસનાનું પ્રતિપાદન કર્યું છે. માંડૂક્યોપનિષદ્માં, 

“ઓનિલ્યેલર્શર મિટ લરષ | “ડ' એ અક્ષર, આ (દસ્ય- 

માન) સર્વરૂપ છે.' એ પ્રમાણે “ની ઉપાસનાતું પ્રતિ” 

પાદન કર્યું છે, એટલે અવસ્થાથી અતીત તુરીયની ઉપા- 
સતાતું પ્રતિપાદન કર્યું છે. 

એમ નૃસિહૃતાપતીય આદિ અનેક ઉપનિષદોમાં 
નિર્ઝુણુ બહ્મની ઉપાસનાનું પ્રતિપાદન કર્યું છે, તેથી 
વિચારમાં અસમર્થ પુર્ષે નિર્ગુણુ બહ્મની ઉપાસના 
કર્વી, તેથી નિર્ગુણુ બહ્મને। સાક્ષાત્કાર થાય છે, અને 

તેથી મોક્ષની પ્રાપ્તિ થાય છે. ૬૩ 

નિર્ગુણ બ્રહ્મની ઉપાસનાનો પ્રેકાર્‌ 
અવતર્ણિકા-હવે નિર્ગુણ ખ્રહ્દાની ઉપાસનાને 
પ્રકાર કહે છે. 
ઝનુછાનપરવાસેડ્સ્યા; પંચીવરળ ર્‌ર્તિ; । 
જ્ઞનતાધનમેલસેલેલે વેનાત્ર વારિતિમ્‌ ।। ૧૪ ।। 
સાર્નાતિઇુતિ જોડ્પ્યેતહ્તિ ચેન્માનુતિઇતુ । 

.. પુરવસ્યાવરાધેન વિસુષાસ્તિઃ પઢુષ્યતિ ।। ૧૦ 
ઇતૉડપ્યતિશયં મત્વા મત્રાન્વશ્યાર્વારિળઃ । 
મૂટા ઝપંતુ તેમ્યોડતિણૂટા; જૂવિણુષાલતાસ્‌ ૧૬ 
તિઇતુ મૂરા 4શુતા નિગેળોપાસ્તરીયેતે । 

ળે હ 
વિજ્વવયાત્લવેશાલાસ્થાન ગુળાનત્રોપર્સદરેતૂ ૬૭ 
શખ્દાર્થ-એનાં (ઉપાસનાનાં) અનુષ્ાનને। પ્રકાર 
પૈચીકરણુમાં કહ્યો છે. આ (ઉપાસના) જ્ઞાનનું સાધન 
છે, તો “નથી' એમ અહીં કે।ણે કહ્યું છે ? (તું કહેશે 
કે) ફોઈ પણુ નિર્ગુહુની ઉપાસનાનું અનુછાન કરતો 
નથી, તો ઠીક, નહિ અતુછ્ાન કરો; પરંતુ ચુરુષના 
અપરાધો કરીને શું ઉપાસના ડ્રષિત થશે? એથી 

(સગુણુની ઉપાસનાથી) પણુ વિશેષ માનીને, વશ 

આદિ કરવાવાળા મંત્રને મૂહો ભલે જપો, અથવા તેથી 


શ્રી પંચદશી 


| પ્રક્ર્ણુ 


(વશીકરણુનાં મંત્રના જપ કરનારાથી ) અવિ મૂઢે 
ભલે ખેતર ખેડ્યા કરો. મૂહો ગમે તેમ કરો, અમે તો 
નિર્ગુણુની ઉપાસના માનીશું. વિદ્યા (નિર્ગુણુની ઉપા- 
સના) એકસપ હોવાથી, સવ શાખાએમાં રહેલા 
ગુણુ।ના (નિર્શુણુની ઉપાસનામાં) અહીં એક સ્થળ- 
માં ઉપસંહાર કરવો. ૬૪-૬૭ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 


શિષ્ય-નિર્ગુણુ બહ્મની ઉપાસના કેવી રીતે કરવી ? 

ગુસ્-નિર્ઝુણુ ષધહ્મની ઉપાસનાનો પ્રકાર, પંચીકર્‌- 
ણુમાં, સુરેશ્વરાચાર્યજખએે કલ્યો છે. 

શિષ્ય-નિર્ગુણુ બહ્મની ઉપાસના સાનતું સાધન છે, 
પણુ મોક્ષનું સાધન નથી. 

ગુજ્-ભલે, નિર્ઝુણુની ઉપાસના ત્તાનતનું સાધન હાય. 
એ તો અમને અતુરૂલ છે. અમે તેની ના પાડતા નથી; 
કેમકે, આ ગ્રકર્‌ણુના પહેલા જ શ્લોકમાં જજ્નસશયો. 
પાલ્યાવે યુચ્યળે | બહમાતત્ત્તતી ઉપાસનાથી પણુ મુક્ત 
થવાય છે,” એમ અમે કહી ગયા છિયે, સાધન બૅ 
પ્રકારનાં છે: સાક્ષાત્સાધન અને પરંપર્યા સાધન. જે 
પોતે વ્યવધાનત વિના સાધન હોય તે સાક્ષાત્સાધન છે, 
અને જે અન્યદ્દાર]ા સાધન હોય તે પરંપરયા સાધન 
છે. પરંપર્યા સાધન પણુ સામાન્ય રીતે સાધન કહી 
શકાય છેઃ જેમકે પિતા પુસ્ષતું સાક્ષાત્સાધન છે, અને 
પિતામહ પરંપર્યા સાધન છે, તોપણુ “પિતામહ પુસ્પતું 
સાધન છે,' એમ કહી શકાય છે. અહુંયા વ્યવધાન 
વિનાનાં જ્ઞાનથી મોક્ષ થાય છે, માટે જ્ઞાન મોક્ષનું 
સાક્ષાત્સાધત છે, અને ઉપાસનાથી ત્તાન થાય છે, ને 
સાનથી મોક્ષ થાય છે, એવી રીતે ઉપાસના જ્તાનઠ્ાર્‌ા 
મોક્ષનું સાધન છે, માટે ઉપાસના, મોક્ષનું પરંપર્યા 
સાધન છે, એટલે ઉપાસના મોક્ષતું સાધન છે, એમ 
કહી શકાશે, ૬૪ 

શિષ્ય-સર્વ પુસ્પ। સગુણુની ઉપાસના કરે છે, પણુ 
નિર્ગુગુની ઉપાસના કેઈ કરતું તથી, તેથી નિર્ગુણુની 
ઉપાસના ન હોય, એમ જણાય છે. 

ગુજ્-નિર્ગુગુની ઉપાસનામાં અનેક શ્રુતિઓઆ છે, 
તેથી પ્રમાણુસિટ્ટ ઉપાસનાનો અપલાપ યેગ્ય નથી; 
અને બહુ પુસ્ષખો ઉપાસના નથી કરતા, તેથી નિર્ગુ- 
ણુતી ઉપાસના નથી, એમ પણુ કદી કહી શકાય નહિ. 
જ્રમકે ઉઉપાસના ન ફરવી,' એ પુસ્ષનેો અપરાધ છે, 
પણુ ઉપાસના કરવાને અપરાધ નથી. દેવપ્રતિમાનાં 
દરીન કેટલાક પુસ્ષે। કરતા નથી, તેથી શું દેવપ્રતિમા નથી, 
એમ કહી શકાશે ? આજકાલના મૂટો તત્તન્ઞાનનું બિંદુ 
જાણુતા નથી, વેદતી માત્રા કેમ તે કવી છે તે પણુ 
જાણુતા નથી, અજ્ઞાનથી અંધ છે, માયામાં તલ્લીન છે 


હ સું] 


અનાચારથી ભ્રણ છે, કર્મમાં મૂઢ છે, જ્ઞાનમાં શૂન્ય છે, 
છતાં ઉપાસનાને નિંદે છે, ને નિર્ગુણુતી ઉપાસના કરવી 
યોગ્ય છે તેથી વિરુદ્ધમાં વેદવચનેનું પ્રમાણુ આપે છે, 
તેથી શું ઉપાસનાને। પ્રેકાર્‌ નષ્ટપ્રાયઃ થશે ? અને તેથી 
ઉપાસના દુષિત થશે શું? એ તેમનું અજ્ઞાન જ ખોલે 
છે. એ અન્તાની પુસ્ષો। નિર્ગુણુની ઉપાસના નથી કરતા, 
તોપણુ અધિકારી જિત્તાસુએ તે! નિર્ઝુણુની ઉપાસના 
કરે છે ને તેમાંથી સંસ્કારી બીનન તત્ત્વને જણે છે; માટે 
નિર્ગુણુતી ઉપાસનાનો અભાવ નથી. ૬૫ 

જેમ સગુણુની ઉપાસના કરતાં વશીકર્‌ણુદિના મંત્રોનો 
જપ ઉત્તમ છે; કારણુ કે ઉપાસનાનું ફ્લ કાલાંતરમાં 
થાય છે અને વશીકર્‌ણુના મંત્રના જપનું ફળ તત્કાળ 
થાય છે, એમ નણી મૂઢ પુસ્ષો, સગુણુની ઉપાસનાને। 
યાગ કરી, વશીકર્ણાદિ મેલા મંત્રોના જપમાં પ્રજ્ત્ત 
થાય છે; તે છતાં વિવેકી પુસ્ષરા સગુણુની ઉપાસ- 
નાતો યાગ કરતા નથી. એ વશીકર્ણાદિતા મંત્રોના 
જપ કરતાં પણુ કૃષિ આદિ વ્યાવહારિક કર્મ ઉત્તમ 
છે; કાર્‌ણુ કે મંત્રોના જપમાં તો નિયમતીએ અપેક્ષા છે, 
અને વ્યાવહારિક કર્મમાં તો નિયમતીએ અપેક્ષા નથી; 
એમ જણી, અતિ મૂઢ પુરુષો ખેતી આદિ વ્યાવહારિક 
કર્મમાં પ્રશૃત્ત થાય છે, તેને જેઈ મંત્રજપ કરનારા 
પુસ્ષો મંત્રજપનો યાગ કરતા નથી. તેમ સાંસારિક 
સુખની ઇચ્છાવાળા પુરુષે! નિર્યુણુતી ઉપાસનાનો લાગ 
કરે છે, તોપણુ તેને જેઈ મુમુક્ષુ પુરષો નિર્ગુશુની ઉપા- 
સનાતે। લાગ કરતા નથી. એ નિર્ગુણુની ઉપાસના શ્રુતિ 
સ્મૃતિ આદિ અનેક પ્રમાણથી સિદ્ધ છે, અને કદાચ 
તેતું અનુદાન કરવાવાળા બહુ ન હોય, તેોપણુ મુમુક્ષુ 
પુસ્ષે નિર્ગુણુતી ઉપાસનાનો! લાગ કરવાને! નથી. ૬૬ 

આ સર્વ મૂઢ પુસ્ષા માટે કહ્યું છે. પણુ તેને અહીં 
પ્રસંગ નથી. આપણે તે તિર્યુણુતી ઉપાસનાના પ્રસંગની 
વાત કરવાની છે, માટે હવે તેનો વિચાર્‌ કરીશું. સંપૂર્ણ 
ઉપનિષદોમાં નિર્ચુગુતી ઉપાસના એક છે, માટે સર્વ 
શાખાઓમાં કહેલા ઉપાસ્ય(નિર્ગુણુ ષહ્મ)તા ગુણુાને 
એકમાં સમાવેશ કરી, નિર્ઝુણુનું ઉપાસન કરવું. 

શિષ્ય-નિર્ગુશુની ઉપાસનાની એકતામાં 
પ્રમાણુ જે? 

ગુર્‌-હા, વેદાંતસૂત્ર પ્રમાણુ છે. 'લવેવેટાંતત્રહ્યમં 
ખોર્નાચવિશેવાઘ્‌ | સર્વ ઉપનિષદોમાં વિધિ આદિના અભે- 
દથી ઉપાસનાની એકતા છે,' એવી રીતે વેદાંતસૂત્રના 
તૃતીયાષ્યાયના તૃતીય પાદ્માં કહું છે. ૬છ 


અવતરણિફા-ઉપાસના ફરવા જેગ નિ્જુણુ ખ્રહ્દાના 
પ રિષ્ય પ્રશ્ન કરે છે, અને ગુરુ તેનું ઉત્તર 


સા 


કાંઈ 


ધ્યાનદ્ીપ 


૩૫૭૩ 


આનંટ્‌ાફિવિષેયસ્યે ગુળલંવલ્ય સંદૃતિઃ । 

ઝાંનદાહ્‌ય ફ્સ્યસ્મિન્તૂત્રે વ્યાસેન વળિતા ।1૬૮।। 

ઝહ્બૂજાહેનિવેષ્વર્ય ગુળસઘસ્ય લંદૃતિઃ । 

તયા વ્યાતેન સૂગ્રેડસ્મિયસ્તાલ્ષરાધેયાં સ્વિતિ ૧૨ 

શખ્ક્રાર્થ-આનંદાદિક વિધેય ગુણુના સમુદાયને 
ઉપસંહાર “જઆનૅટ્‌ારય:? “આનંદાદિક છેઃ એ સૂત્રમાં 
વ્યાસે વણુવ્યો છે; અને અસ્થૂલ આદિ નિષેધ્ય ગુણુના 
સસુદ્ાયનો ઉપસંહાર “અજરષિયાં તુ અક્ષરની ખુદ્ધિના 
અવરોધ છે,? એ સૂત્રમાં વ્યાસે કહેલો છે. ૬૮-૬૯ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-તમે અત્ર નિર્ઝુણુ થહ્માના ગુણુના ઉપસંહાર 
વિષે કહ્યું, તે ગુણુ કીયા છે? 

ગુજ્-ગુણુ ખે પ્રકારના છેઃ વિધેય ગુણુ એટલે વિધિ- 
વાકયોનાં ઉપદ્ણિ ગુણે! અને નિષેષ્ય (નિષેધ કરવા 
યોગ્ય) ગુણુ અર્થાત્‌ નિષેધ વાકયોનાં ઉપદિષિ ગુણ્‌।. “આનૈક્નો 
ૈદ્રણ | આનંદ બહા છે.' 'વિશાનમાનૈર્‌ં ત્રજા। બહમ વિજ્તાન- 
રૂપ અને આનંદરૂપ છે,' “નિલ્યઃ શટ્દો શટ ઘદ્યો ગુશમે 
નિરંતનો વિમુસ્ટ્ૂ૧ ઞાનંટ્‌ઃ ૧૬$ પ્રસ્યમેવર્લ: | આત્મા 
નિય, શુદ, બુદ્ધ, સલ, મુક્ત, નિરંજન, વ્યાપક, અદ્દેત, 
આર્નદરૂપ, પર અને એકરસ છે.' ઇયાદિ શ્રુતિઓમાં 
ખાના વિધેય ગુણા કલ્રા છે. 'મસ્યૂઇમનન્વટુસ્વમ્‌ । 
સ્થૂલ નહિ, અણુ નહિ, ૬સ્વ નહિ,' ઇયાદિ શ્રુતિઓમાં 
ખહ્ાના નિષેધ્ય ગુણે! કલ્યા છે. હવે “આનર્‌ાય વ્રષાનલ્થ । 
પ્રધાન(બહ્મ)તા આનદાદિક ગુણે! છે,' એ અધિકરણુમાં, 
વેદાંતસૃત્રમાં વેદવ્યાસે, બહાના વિધેય ગુણના ઉપ- 
સંહારતું વર્ણન કર્યું છે. ૬૮ 

રિષ્ય-નિષેષ્ય ગુણે કયા કયા છે? અતે તેને 
ઉપસંહાર ડયાં કર્યો છે ? 

ગુર-'અસ્યૂજમનળ્વદલ્વમ્‌ | બહ સ્થૂલ નથી, અણુ 
નથી, ને દુસ્વ નથી,' એમ બ્હદારણ્યક્રોપનિષત્‌માં કહ્યું છે. 
“ઘસર્ટૃરવમપાલથ | જે તે બહમ; અદૃસ્ય (ચક્ષુરિદ્રિયને 
અવિષય), અગ્રાલ (હસ્તે કરી મ્રહણુ માટે અશકય) છે,” 
એમ મુંડકોપનિષતમાં કહ્યું છે. અને 'ગર્વર્શેતશવમય્યયન્‌ । 
એ સ્પર્શને વિષય નથી, પને વિષય નથી, અને અવિ- 
નાશી છે,' એમ કઠવલ્લીમાં કહ્યું છે. એ સર્વ ગુણે। નિષેષ્ય 
છે, આ નિષેષ્ય ગુણના ઉપસંહારવું વર્ણુન, “અશ્શવિયાં 
સ્વવશેષઃ શાયાન્યતઝ(વાન્યામોવલર્નવસહુશણ। સામાન્ય 
અને તેના ભાવથી, પુરેડાશ સ્વાપધ્ય ૪દ્ટિની પેઠે, અક્ષ- 
રમાં (બહ્મરૂપ ધર્મીમાં) (દ્વૈતના નિષેધની) બુદ્ધિના અવ- 
રોાધ (ઉપસંહાર) છે.' આ દદષ્રાંતનો પ્રકાર જેમિની 
ત્રડષિએ પ્રથમ કાંડમાં કલ્રો છે, એ અધિકર્‌ણુમાં વેદાંત- 
સૂત્રમાં વેદવ્યાસે કહેલું છે, 


૩૭૪ 


કરાઈ ઉપનિષદમાં બહાને કેવળ આનંદરૂપ કહ્યું છે, 
ને ચેતન્યરૂપ કલું નથી; કેઈ ઉપનિષદમાં ચૈતન્યરૂપ 
અને આનંદરૂપ કહ્યું છે, પણુ સદ્રપ કહું નથી; અને 
કાઈ ઉપનિષદમાં ચિદ્રપ, આનંદરૂપ અને સદ્રપ કહ્યું 
છે; તેમ જ કાઈ ઉપનિષદમાં સ્થૂલના આદિતે નિષેધ 
કરયો છે; કોઈ ઉપનિષદમાં દશ્યતા આદિનો નિષેધ 
કર્યો છે, અને કેઈ ઉપનિષદમાં સ્પર્શ વિષયતા આદિને 
નિષેધ કર્યો છે. જેમાં બહાને કેવળ આનંદરૂપ કહ્યું 
છે, તે શાખાનું અધ્યયન કરવાવાળા પુસ્ષ કેવળ 
આનંદરૂપતાએ કરીને ખહ્મતી ઉપાસના કરવી નહિ, 
પરંતુ અન્ય શાખાઓમાં કહેલા સદ્રપતા, ચિદ્રપતા આદિ 
વિધેય ગુણા। અને સ્થૂલતા આદિ નિષેજ્ય સર્વ ગુણુ।નો 
ઉપસંહાર કરી, તેવા બહ્મતી ઉપાસના કરવી. ૧૯ 

અવતરણિકા-ગુણ્‌।ના ઉપસંહાર ન કરવા જઇએ, 
એમ શિષ્ય કહે છે અને ગુરુ તેનું ઉત્તર આપે છે. 

નિુળવ્રજ્તરવસ્થ વિચ્ાયાં ગુળલંદૃતિ! । 

ન ચુર્યેતેત્યયાજંમો વ્યારલ પ્રવ્ચેવ માં ન તુ ૭૦ 

શખ્દાર્થ-નિર્ઝુણુ એવા ખ્રહ્મતત્તતની ઉપાસનામાં 
ગુણુનો ઉપસંહાર કરવે। ચોગ્ય નથી, એ પ્રકારને 
ઠંપક્રે વ્યાસને આપો, અમને ન આપો, ૭૦ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-નિર્ઝુણુ બહ્મવિદ્યામાં ગુણે।ના ઉપસંહાર યોગ્ય 
નથી, કારણુ કે ગુણ્‌।ાનો ઉપસંહાર્‌ કરવાથી નિર્ગુણ 
ખહ્મ વિધાતત્ત્તમાં વિરોધ આવે છે; કેમકે ગુણુાના 
ઉપસંહારથી અહ્માવિધા નિર્ગુણુ રહેતી નથી. 

ગુસ્-આ પ્રશ્ન વેદવ્યાસને કર, પણુ અમારી પ્રત્યે 
કર્‌ નહિ; કારણુ કે અમે તે! વેદવ્યાસે કહેલા ગુણોના 
ઉપસંહારનું કથન કર્યું છે. ૭૦ 

અવતરણિકા-શિષ્ય, ગુણના ઉપસંહારને નિર્ઝુણુ 
ષ્હ્માવિદ્યાનો અવિરોધ કહ છ્ઠે; અને ચુરુ તેથી 
સંતોષ પામવાનું કહે છે. 

ફિર્ળ્યમજ્ીતૂયોરિમૂર્તિનાપનુટાદૃતેઃ । 

અવિસ્ટ્રં સિયળત્વમિતિ ેસષ્યતાં સ્વયા 11૭? ।। 

મુળાનાં જક્ષવાત્વેન ન તસ્વેડ્તાઃપ્રવેશનસ્‌ | 

રૃતિ સેટ્સ્સ્વેવમેવ વ્રહ્તતર્વઝુવાસ્યતાય્‌ [1૭૨ ।। 

આનંજાર્‌મિરસ્બૂછારિમિથાસમાત્ર છકિત; । 

ઝરવફેવારસઃ સોડદમસ્મીલ્યેવસુષાસતે ।। ૭૨ ॥ 

શખ્દાર્થ-સોનાની દાઢીમૂછવાળા સૂર્ય આદિની 
મૂર્તિનું કથન નથી કર્યું, તેથી ઉપાસનાનું નિર્ચુણુ- 
પણું અવિરુદ્ધ છે એમ તું કહેતો હોય તે તેથી 


શ્રી પંચદ્દશી 


[ પ્રકરણ 


સંતોષ પામ અને ગુણની લક્ષણાજૃત્તિએ કરીને 
બોધ થવાથી તત્ત્વમાં પ્રવેશ થતો નથી એમ જે 
હોય તે! ઠીક, પણુ એ પ્રકારે (લક્ષકપણુાએ કરી- 
ને જ) બ્રહ્માતત્્તની ઉપાસના કરવી જોધએ. શ્રુતિ- 
એમાં આનંદાદિ અને અસ્થૂલાદિ ગુણથી અખેડ 
એકરસ આત્માને લક્ષણાવૃત્તિએ કરીને બોધ કર્યો છે, 
તે આત્મા હું છું, એ પ્રકારે સુમુક્ષુએ ઉપાસે 
છે. ૭૧-૭૩ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવર્ણુ 

શિષ્ય-નિર્ગુણુ બહ્મકા ગુણુના વર્ણુનમાં સુવર્ણુની દાઢી- 
મૂછવાળા સૂર્ય આદિ કેઈ પણુ મૂર્તિનું કથન કર્યું નથી, 
તેમાં તો કેવળ આનંદ આદિ ગુણ્‌।નું જ કથન કર્યું છે 
પણુ ગુણુનો ઉપસંહાર કરવાથી બ્રહ્માવિદ્યામાં નિર્ગુણુતાને 
વિરોધ આવતે નથી. 

શુજ્ન-ગુણુનો ઉપસંહાર્‌ છતાં પણુ બ્રહ્મવિદ્યાની નિર્ગુણુ- 
તાને વિરેધ ન આવવે।, એ અમને તો અભીણ્ છે અને 
તેં પોતે શંકા કરી તેને! પરિહાર કરે છે, તેથી હવે તે તું 
સંતોષ પામ ને મિથ્યા શંકા ન કર્‌. ૭૧ 

શિષ્ય-આનંદ આદિ વિધેય ગુણનો અને સ્થૂલત 
માદિ નિષેધ્ય ગુણોને! પ્રવેશ ઉપાસ્ય બ્રહ્મતત્ત્વમાં થતો 
નથી; કારણુ કે તે ચુણે। તે! બહ્યાતત્ત્તવના લક્ષક છે, તેથી 
તે ગુણુવિશિષ્ટ બરહ્મતત્વનતી ઉપાસના સંભવતી નથી. 

ગુજે-યદ્યપિ આનંદાદિક ગુણને! ખ્ાદાતત્ત્વમાં પ્રવેશ 
થતો તથી, તોપણુ તે ચુણ તેના લક્ષક છે એમ તો 
તું સ્વીકારે છે તેથી, લક્ષકે કરીને લક્ષિત શ્યેટલે લક્ષણુ।* 
જત્તિએ કરીને બાધિત, બહાતત્ત્વતી ઉપાસના સંભવે 
છે, માટે થઊાતત્ત્વનતી ઉપાસના કરવી જેઈએ. ૭ર 

શિષ્ય-બહ્મતત્ત્તતી ઉપાસનાને। પ્રકાર કહે. 

ગુશ-અગાડી ૬૮મા શ્લોકમાં બહાતા [વધેય ગુણે 
અમે કલા છે; અને ૬૯મા શ્લોકમાં બહાના નિષેપ્ય 
ગુણ્‌। કલ્યા છે; હવે અખંડ અને એકરસ જે આત્મા, તે 
હું પોતે છું, એવી રીતે નિરંતર જણુવું, એ ખહાતત્ત્વની 
ઉપાસનાને। પ્રકાર છે; અને મુમુક્ષુ પુરૂષો એ પ્રકારે 
તેની ઉપાસના કરે છે. ૭૩ 


જ્ઞાન અને ઉપાસનાના ભેદ્દતું પ્રતિપાદન 


અવતર્ણિકા-જ્ઞાન અને ઉપાસનાના ભેદ વિષે 
શિષ્ય પ્રશ્ન કરે છે, અને ગુરુ તેને। ભેઠ દર્શાવે છે. 


વોધોવાશ્સ્યોવિશેવ! વા રતિ ચેરુસ્યતે કૂણું | 


વસ્તુતંત્રો મવેટ્મોષઃ વતુવેત્રણુપાસનયૂ । ૭૪ ।। 
વિચારાત્તાયતે થોધોડનિચ્છા ધ ન નિચમેવેતૂ | 
સ્વોવસિાત્રાસ્સસારે ર્દ્સ્યાલેણસય્સય ભા ૭૧ 


હસું] 


સાવતા જવજીય્યઃ લ ચિશવુત્તિયપાનવા । 

શીવશ્યુસિમતુળાપ્ય પારર્વસયધીક્ષતે ।। ૭૬ ।। 

શંખ્દાર્થ-જ્ઞાન અને ઉપાસનાનો વિશેષ લેદ 
શે છે? એમ જે પૂછતો હોય તે સાંભળ; જ્ઞાન 
વસ્તુતંત્ર ( વસ્તુને અધીન ) છે, અને ઉપાસના 
કર્વુતૃત્ર (કત્તાને અધીન) છે; જ્ઞાન વિચારથી થાય 
છે, અને અનિચ્છા તેને નિવૃત્ત કરી શકતી નથી; 
ઉત્પજ્ન થતાંની સાથે જ તે સંસારની સમગ્ર સત્યતાને 
પ્રજાળી નાંખે છે; લેટલાંથી જ જ્તાની કૃતાર્થ સતો, 
નિત્ય તૃસ્તિને પ્રાત્ત થયે। થકે। જીવન્સુક્તને પ્રાસ થઈ, 
પ્રારખ્ધ કર્મના ક્ષયની પ્રતીક્ષા કરે છે. ૭૪-૭૬ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-ન્યારે મુમુક્ષુ પુસ્ષો, અખંડ એકરસ આત્મા 
હું પોતે છું, એવી રીતે બ્હ્મતત્ત્વતી ઉપાસના કરે છે, 
યારે ઉપાસના અને જ્ઞાનમાં ભેદ શે।? કેમકે, “અખંડ 
એકરસ આત્મા હું પોતે છું' એમ નનણુવું, એ જ ત્તાન. 

ગુશ-વસ્તુતંત્રતા અને કર્ત્તંત્રતાએ કરીને જ્ઞાન અને 
ઉપાસનાને। ભેદ છે. વસ્તુતંત્રતા એટલે વસ્તુને અધીન- 
પણું, અને કર્તૃતંત્રતા એટલે કર્ત્તાને અધીનપણું. જ્ઞાન 
વસ્તુતંત્ર છે, કારણુ કે પ્રમાણુ અને પ્રમેયના પ્રત્યક્ષ 
થવાથી જ્ઞાન થાય છે. એ ત્તાનમાં વિધિ કે ધ્ચ્છા 
આદિ કેોઇતી પણુ અપેક્ષા નથી, વિધિ અને પચ્છા વિના 
પણુ પ્રમાણુ અને પ્રમેયના પ્રત્યહ્મ થવાથી, તે વસ્તુનું 
સ્ાન થાય છે. . “ભાદરવા સુદ ચોથ અર્થાત્‌ ગણુપતિ- 
ચોથના ચંદ્રના દર્શનમાં દોષ છે,” એમ શાસનમાં કહ્યું 
છે, અને તે લોકપ્રસિદ્ધ પણુ છે, તેથી તેનાં દર્શન 
માટે પ્રાયઃ કોઈ પણુ ઇચ્છા કરતું નથી, તેમ તેનાં 
દર્શન માટે કેઈ પણુ શાસ્ત્રમાં કથનરૂપ વિધિએ નથી, 
ઉલટો નિષેધ છે. તેોપણુ ચક્ષુરિદ્રિયેના અને ચંદ્રનો 
સંબંધ થવાથી એ ચંદ્ર ન્નેવામાં આવે છે, એટલે તેતું 
જ્ઞાન થાય છે. જેમ મલમૂત્ર આદિ ખીલત્સ પદાથૉંને 
ન્નેવા માટે કોઇની ઇચ્છા થતી નથી, તેમ શાસ્ત્રમાં 
વિધિ પણુ નથી, તેોપણુ ચક્ષુર્ઠ્રિયનો તેની સાથે સંબંધ 
થવાથી તેતું જ્ઞાન થાય છે. એમ જ ઉપાસના પણુ છે. 
ઉપાસના કર્તુતંત્ર છે; કેમકે તે તો કત્તૌની ઇચ્છાથી 
થાય છે; તેમાં વિધિ આદિની અપેક્ષા છે. ઉપાસનામાં 
જે વિધિ કહ્યો છે, તે વિધિ પ્રમાણે ઉપાસના કરવાથી 
યથાર્થ ફૂલની પ્રાપ્તિ થાય છે. વિધિ વિના ઉપાસના 
કરવાથી, પલની પ્રાપ્તિ થતી નથી, તેથી ઉપાસનામાં 
વિધિની અપેક્ષા છે. જે પુસ્ષનતી ઇચ્છા હોય તે જ 
ઉપાસના ચાય છે, અને જે ઇચ્છા ન હેય તે! ઉપા- 
સના થતી નથી, શાસ્ત્રોમાં શિવ અને વિષ્ણુ આદિ 


દેચાનદીીપ 
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દેવાની ઉપાસના કરવાનું કહ્યું છે, અને તેનું ફળ પણુ 
ઉત્તમ દર્શાવ્યું છે; તથાપિ તે શિવ, વિષ્ણુ આદિની 
ઉપાસનામાં સર્વ મનુષ્યોની પ્રદૃત્તિ થતી નથી. વિરલા 
સંસ્કારી પુસ્ષરોની જ તેમાં પ્રભ્ત્ત થાય છે, તેતું કારણ 
શું? કવળ કત્તાની ઇચ્છા જ. એવી રીતે ઉપાસનામાં 
ઇચ્છાની જ અપેક્ષા છે. વિશુદ્ધ શ્રહ્ઘા વિના ઉપાસના 
થતી નથી; કાર્‌ણુ ઉપાસ્ય દેવ તો અપ્રયહ્ષ છે, તેથી 
તેતું સ્રરેપ શાસ્ત્રમાં ક્યા પ્રમાણે ગુર્મુખથી સાંભ- 
ળવું જેધ્એ અને પછી તે મ્રમાણે તે દેવતી ઉપાસના 
કરવી જેઈએ. શાલિમ્રામ શિલામાં વિષ્યુભાવના રાખી 
તેની ઉપાસના કરવી; નર્મદાના કંકરમાં અર્થાત્‌ લિગમાં 
શિવની ભાવના રાખી ઉપાસના કરવી; એવી રીતે શાસ્ત્રમાં 
લખ્યું છે, પણુ શાસ્ર વચનપર શ્રદ્ધા ન હેય તે। ઉપા- 
સતના કેમ થાય? કારણુ કે શાલિત્રામ શિલામાં ચતુભું- 
જતા આદિ વિષ્ણુનાં ચિહ્નો નથી, તેમ નર્મદેશ્વર લિગમાં 
પંચવકતૃતા આદિ શિવનાં ચિહ્નો નથી, માટે ઉપા- 
સનામાં શ્રદ્ધાની પ્રથમ અપેક્ષા છે, ને એવી રીતે જ્ઞાન 
અને ઉપાસનામાં ભેદ છે. 

શિષ્ય-“ણ્યોડળુરાત્મા જેતા વેહિતટય:' “આ સૂટ્ટમ 
આત્મા ચિત્તે કરી જણુવા યોગ્ય છે,' ગમ શ્રુતિમાં 
કહ્યું છે, તેથી જ્ઞાનમાં વિધિની અપેક્ષા પ્રતીત થાય 
છે; વળી જિજ્ઞાસા પણુ થાય છે; એટલે જ્ઞાનમાં 
જિત્ઞાસાની પણુ અપેક્ઞા છે, અને તેમાં શ્રદ્ધાતી પણુ 
અપેક્ષા છે; કારણુ કે જે શાસ્્રમાં ને ગુસુવાકયમાં 
શ્રદ્ધા ન હેય તો આત્માની સત્તાનું (હાવાપણાનું) જ્ઞાન 
થાય નહિ, ત્યારે “જ્ઞાનમાં વિધિ આદિતી અપેક્ષા નથી,' 
એમ કેમ કહે છે ? 

ગુજ્-એ શ્રુતિતું તાત્પર્ય, જ્ઞાનનાં વિધાનમાં નથી; 
પરંતુ જિજ્ઞાસુ પુરષોની પ્રભત્તિ, જ્ઞાનમાં થાય છે. તેમાં 
પરેક્ષ જ્ઞાનમાં જિજ્ઞાસા આદિની અપેક્ષા છે; પણુ 
અપરેક્ષ જાનમાં અપેક્ષા નથી; કેમકે પધ્રચ્છા વિના 
પણુ ઉપર્‌ કલ્રા પ્રમાણે અપરેક્ષ ત્તાન થાય છે. તેમ જ 
શ્રદ્ઘાની અપેક્ષા પણુ પરેક્ષસ્ઞાનમાં છે, અપરેક્ષ સાનમાં 
નથી; કારણુ કે પરેક્ષન્નાન વિચાર વિના પણુ શ્રહ્ધાથા 
થાય છે, અતે અપરેક્ષત્ઞાન વિચાર વિના શ્રદ્ધા 
માત્રથી જ થતું નથી; માટે અપરેક્યસ્ાનમાં વિધિ- 
આદિ કેની અપેક્ષા નથી. ૭૪ 

ઉપર્‌ વસ્તુતંત્રતા અને કર્તતંત્રતાથી જ્ઞાન અને 
ઉપાસનાના ભેદનું પ્રતિપાદન કર્યું. હવે હેતુ આદિના 
ભેદથી જ્ઞાન અને ઉપાસનાના ભેદતું પ્રતિપાદન 
કરીએ કિયે. તેમાં પ્રથમ જ્ઞાનના હેતુ આદિ કહીએ 
ખિયે, તેતું શ્રવણુ કર. “વસ્તુતત્ત્તતો વિચાર્‌ કરવાથી 
સાન ઉત્પન્ન થાય છે,' માટે જ્ઞાનનો હેતુ વિચાર છે. 
“મને જ્ઞાન ત થાય,” એ પ્રકાર્તી અનિચ્છા, એ જ્ઞાનને 
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ખાધ કરી શકતું નથી. ઉત્પન્ન યતું જ્ઞાન, પોતાની ઉત્પત્તિ 
માત્રથી જ સંપૂણું સંસારમાં રહેલી સત્યતાને, એટલે આ 
સંસાર જ ખર્‌ા છે, ખાઈ પી મઝા કરી લેવી, તેવા 
વિચારને બાળીને ભસ્મ કરે છે. ૭૫ 

તત્ત્વજ્ઞાનની ઉત્પત્તિથી જ જ્ઞાની કૃતાર્થ છે; એ જ્તાન- 
થીજ પર્‌મ સુખને પ્રાપ્ત થાય છે, અને જવન્મુક્તિને 
પામે છે. તેની વિદેહમુક્તિમાં માત્ર પ્રારબ્ધ કર્મના હ્ય- 
ની જ અપેક્ષા રહે છે. તે પ્રારખ્ધકર્મતો ક્ષય થવાથી 
તેને વિદેહમુકિત મળે છે ને તે તત્ત્વત્ઞાનીને ફરીથી દેહુ 
ધાર્‌ણુ કરવો! પડતો નથી. 

અવતરણિકા-જ્ઞાનની ઉપાસનાનો ભેદ સિદ્ધ 
કરવા માટે, ઉપાસનાના હૅતુ આદિ ૬શીવે છે. 
એમાં ઉપાસકને ઉપાસ્યસ્વર્‌પતાનાં અભિમાન 
થવા વિષે શફ્રિષ્ય પ્રશ્ન કરે છે, અને ગુરુ દૃષ્ાંત- 
સહિત તેનું ઉત્તર આપે છે. 


ઝાક્ષોપદ્ેશં વિશ્વસ્ય શ્રદ્ધાજુરવિચારથન્‌ | 

ચિતવેલસ્યયેરન્યેરનતાસ્સિવસિમિઃ । ૭૭ ।। 

ચાવચિન્સ્યસ્વર્પત્વામિમાનઃ સ્વદ્ય ગાયતે | 

તાવદ્દિચિસ્ય ૧શ્રાચ તથેવાડડ્યતિ ધારયેત્‌ 1૭૮।। 

ત્રલગારી મિક્ષમાળો યુતઃ સંવમેવિયા | 

સંવમેસ્પતાં સિસે ધાર િત્વા ઊમક્ષત 1૭૨ ।। 

શખ્દ્રાર્થ-શ્રદ્ધાળુ પુરુષ, આપ્તના ઉપર્‌ વિશ્વાસ 
રાખી, બીજે કંઈ પણુ વિચાર ન કરતો હતો, અન્ય 
વિષચોવાળી વૃત્તિઆથી અંતરાય વિનાની વૃત્તિ- 
એથી ચિંતન કરે છે અને એમ જ્યાં સૂધી પોતાને 
(ઉપાસકને) ચિંત્ય ઉપાસ્યસ્વરુપનું અભેદ ભાન 
થાય ત્યાંસૂધી વિચાર કરી, પછી મરણુ પયત 
તેવી જ રીતે ઉપાસ્યરૂપને ધારણુ કરવું; જેમ 
સંવર્ગ વિદ્યાવાળા કોઈક ભીખ માંગતે ખ્રહ્માચારી, 
ચિત્તમાં સંવર્ગરૂપતાને ધારણ કરીને ભીખ માંગે 
છે તેમ. હ૭-૭૯ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શ્રદ્ધાળુ પુસ્તે, ગુર્આદિ મહાત્મા પુસ્પના ઉપદેશ 
ઉપર્‌ શ્રદ્ધા રાખી, વિચાર વિના એકલૃત્તિથી ઉપાસ્ય- 
તત્ત્વતું ચિતન કરવું, એ જ ઉપાસના. જેમ નદીના 
પ્રવાહમાં જલ જ વહે છે, અન્ય વહેતું નથી, તેમ 
જેમાં ઉપાસ્યતત્ત્વની ૬ૃત્તિનો જ પ્રવાહ વલયો રહે, પણુ 
સંસારના મિથ્યા પદાર્થનો અંતરાય આવે નહિ, તે 
એકલત્તિ કહેવાય છે. ૭૭ 

શિષ્ય-ઉપાસ્યતત્ત્વનું ચિતન, કયાં સૂધી કરવું ? 


શ્રી પંચદશી 


[ પ્રકરણ 


ગુજ્-જ્યાં સધી “હું પંડે ઉપાસ્યસ્વરૂપ છું,' એવી 
રીતે ઉપાસ્યરૂપતાનું અભિમાન થાય નહિ, લાં સૂધી 
ઉપાસ્યતત્ત્વતું ચિતન કરવું. ઉપાસ્યસ્વરૂપતાનું અભિ- 
માન થયા પછી, તે જ પ્રકાર્તી ધારણા દેહાંત પર્યત 
કરવી. જ્ઞાનને હેતુ વિચાર્‌ છે; અને ઉપાસનાને। હેતુ 
શ્રદ્ધા છે, અનિચ્છા જ્ઞાનને ખાધ કરવાવાળી નથી, 
પણુ ઉપાસનાને બાધ કરવાવાળી છે. એવાં અનેક 
કારણુથી જ્ઞાન અને ઉપાસનાનો ભેદ છે. ૭૮ 

શિષ્ય-ઉપાસકને ઉપાસ્યસ્વરૂપતાનું અભિમાન 'ેમ 
થાય છે ? 

ગુજ-જેમ એક ખહાચારીને સંવર્ગરૂપતાની પ્રાપ્તિ 
થઈ હતી, તેમ ઉપાસકને ઉપાસ્યરૂપતાનું અભિમાત થાય 
છે. સંવર્ગ એટલે પ્રાણુવાયુ. અશિ, સૂર્ય, ચંદ્ર, અને જળ, 
એ ચારને લય સમદિ પ્રાણુવાયુમાં થાય છે; અને વાફ્‌, 
ચક્ષ, શ્રોત્ર અને મત એ ચારને, વ્યદિ પ્રાણુવાયુમાં 
લય થાય છે. માટે તે પ્રાણુવાયુ સંવર્ગ કહેવાય છે. એ 
સંવર્ગતી કથા આ પ્રમાણે છાંદોગ્યમાં કહી છે. 

કાઇએક બહ્મચારી હતો. તે સવર્ગની ઉપાસના 
કરતો હતો. કોઈ સમે એ બહ્ાચારી અભિપ્રતારી 
નામના રાન્નને યાં ભિક્ષા માંગવા ગયે. તે વખતે 
ર! ખીન્નઓ સાથે ભોજન કરવા બેઠે હતો, તેથી 
તેણે બલ્ચારીને ભિક્ષા આપી નહિ. યારે બ્રહ્મચારી- 
એ રાજને કહ્યું:-“હે રાજન્‌ | મદ્ાટ્લનશ્રહુરો રેવ ૯૧: ક: 
લ ઝમાર મુવનહ્ય મોવાસ્ત વાવેવંનામિવરથીલિ મટ્યો અમિ- 
વ્રતારિન્‌ યઇ્‌ષા વલન્લજ્્‌। યશને વા ળવટ્‌મં સસ્તા ણ્યળ ટ્સસ્‌ । 
હે અભિપ્રતારિન્‌! કોઈ એક દેવ, ચાર મહાત્મા (અ- 
સિઆદિને) ને ગળી ગયો! હતો, અને જે બુવતને 
રક્ષક છે; હે કાપેય ! (કપિકુલમાં થયેલા!) બહુ 
પ્રકારે વસતા તે દેવને, મર્ત્યો ન્નણુતા નથી. જેને 
વાસ્તે પ્રતિદિન ભહ્ષણાર્થ અન્ન બને છે, તેને (પ્રાણુ- 
રૂપ પ્રજાપતિને) આ અતજ્વ તેં ન આપ્યું !' એ ભહ્મ- 
ચારીએ પોતાના ચિત્તમાં જે સંવગેરૂષતા ધારણુ કરી 
હતી, તેને તે અભિપ્રતારી ર્‌ાન્નની પાસે, ઉપલે મંત્ર 
બોલીને જણાવ્યું, કે જે પ્રાણુ માટે સર્વ પ્રાણીએ 
અન્તાદિકનો પાક કરે છે, તે પ્રાણુ માટે તમે ભિક્ષા ન 
આપી એ ઠીક નહિ! એપરથી જણાશે કે, ઉપાસ્ય 
સંવગેથી, પોતાને એ બહ્મચારી અભિન્ન સમજતો હતે।. ૭૯ 

અવતરણિકા-“મરણુ પર્યત તેવી જ રીતે ઉપા- 
સ્યરુપને ધારણુ કરવું,' એમ આ પ્રકરણુના (૭૮) 
મા શ્લે।કમાં કહ્યું, તેનાં કારણુ દર્શાવે છે અને જ્ઞાનના 
ધર્મથી ઉપાસનાની વિલક્ષણુતા દર્શાવે છે. 


પુરપસ્ચેરછયા વતતેમવું જતુમન્યથા । 
શવયોયાસ્તિર્તો નિસ્યં ગુવોરતસ્યથર્યતતિય્‌ ૮૦ 


૯ સું] 


વેટાધ્યાયી હ્યપમત્તોડ્ધીતે ર્વસ્ેડમિવાસિતઃ । 


જપિતા લુ ગપત્યેવ તથા પ્યાતાવિ વાસયેત્‌ ૮? 
વિરોધિયત્યયં સ્યવસ્વા નેરતયેન માવયન | 
છમતે વાલનાવેશાલ્લ્વમાવવિ માવનામ્‌ ૮૨ 
સુશ્નાનોડવિ નિઝાર૬ધમાસ્થાતિશયતોડનિશય્‌ । 
ઘયાતું શરછો ન શહેરો વિષયવ્યલની યયા ૮૨ 
વરવ્યતતિની નારી વ્યમ્રાડપિ શદ્વામેળિ | 
તહેવાસ્વાજ્યત્યંતઃ ૫રશંમસાયનમ્‌ । ૮૪ ।। 
વરસમે સ્વાટ્યંસ્યા અવિ નો સદ્વામે લત । 
જુંઢીમવેટ્‌વિ ત્વેતટાવાતેનેવ વસ્તે ।। ૮૧ ॥ 


શખ્ટ્ટાર્થ-પુરુષ પોતાની ઇચ્છાથી ઉપાસના કર- 
વાને, ન કરવાને અને અન્યથા (અર્થ વગરની) કરવાને 
શક્તિમાન્‌ છે; એટલા માટે પ્રત્યય(વૃત્તિ)ની સંતતિ- 
પ્રવાહુરુપ-ઉપાસના સદા કરવી. જેમ વેદનું અધ્યયન 
કત્તા પુરુષ, પ્રમાદરહિત થઈ, ટૃઢવાસનાથી, સ્વ- 
સમાં અધ્યયન કરે છે, અને જપકર્ત્તા જપ ડરે 
છે, તેમ ધ્યાનકર્ત્તા (ઉપાસક ) પણુ ધ્યાન ડરે 
છે. વિરોધી પ્રત્યય(ઉપાસ્યથી ભિન્ન આકારવાળી 
વૃત્તિને તજીને, નિરંતર ભાવના કરતો ઉપાસક, 
વાસનાના આવેશ (સંસ્કારની ટ્ઢતા)થી, સ્વસે 
આદિમાં પણુ, ભાવના (ધ્યાન)ને પ્રાસ થાય છે. 
પોતાનાં પ્રારખ્ધ કર્મને ભોગવતો એવે પુરુષ પણુ, 
જેમ વિષયમાં વ્યસની હોય છે તેમ, આસ્થાની 
અધિકતાથી નિરંતર ધ્યાન કરવા માટે પણુ સમર્શ 
થાય છે, એમાં સંદેહુ નથી. જેમ પરષુરુષમાં આસક્ત 
થચેલી ઔ, ઘરકામમાં રોકાયલી છતાં પણ, મનમાં 
તેજ પરષુરુષના સંગરપી રસાયન(પરમ સુખ)ને 
આસ્વાદ લીધા કરે છે, અને પરષુરુષના સંગનું 
ચિંતન કરતાં પણુ તે સ્રીના ઘરકામને। ભંગ થતો 
નથી, પરંતુ તે આ ઉદાસીનપણુાથી જ વ્યવહાર 
કરે છે. ૮૦-૮૫ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવર્‌ણુ 

ગુરૂ-ઉપાસકની ઇચ્છા હોય તે ઉપાસના કરી શકાય 
છે; ઇચ્છા ન હોય તો ઉપાસના કરી શકાતી નથી 
અને ઉપાસના અન્યથા એટલે અર્થ વગરતી કરવાની. 
ઇચ્છા હોય તો ઉપાસના અન્યથા પણુ કરી શકાય છે. 
તાત્પર્ય કે, ઉપાસના ઉપાસકને અધીન છે, માટે ઉપાસના 
સવૅદા એટલે મરષણુપર્યત કરવી, હુવે જ્ઞાનવિચાર્થી 


થાય છે, ને ઉપાસના શ્રહ્દાથી થાય છે; જ્ઞાન અનિચ્છાથી 
૪7 
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૩છછ 


નિભૃત્ત થતું નથી, ને ઉપાસના અનિચ્છાથી નિમત્ત થાય 
છે; સાન અન્યથા થઈ શકતું નથી, તે તો મળ્યું તે 
મળ્યું, અને ઉપાસના અન્યથા થઈ શકે છે; એટલે કે 
ઉપાસનાને અર્થ કે લાભ વગરની પણુ બનાવી શકાય 
છે, માટે જ્ઞાન અને ઉપાસના વચ્ચે ભેદ છે. ૮૦ 

શિષ્ય-સર્વદા ઉપાસના કરવાથી રું ફળ થાય છે ? 

ગુજ-સર્વદા ઉપાસના કરવાથી તેની જ ૬ઢવાસના 
થાય છે; તે વાસના સ્વમમાં પણુ વિસ્મૃત થતી નથી. 

શિષ્ય-સ્વમમાં તો સર્વનું વિસ્મરણુ થાય છે, લારે 
ઉપાસનાતું વિસ્મરણુ કેમ ન થાય? 

જુજ-જેની વાસના ૬ઢ ન હોય તે તેને તેનું વિસ્મ- 
રણુ થાય છે, પરંતુ જેની વાસના દઢ થઈ હેય, 
તેને તેનું સ્વમ્રમાં પણુ વિસ્મરણુ થતું નથી. તેને તે! 
સ્વમમાં પણુ તે તે પદાર્થો જેવામાં આવે છે. જેમ 
વેદાપ્યયન કર્ત્તા નિરંતર્‌ અભ્યાસ કરવાથી, તેની તેમાં જ 
દહ વાસના થઈ હોય છે, તેથી તે સ્વપ્નમાં પણુ વેદા- 
પ્યયન કરૈ છે; જપકર્ત્તા નિરંતર જપ કરવાથી તેમાં 
તેની દઢ વાસન। થવાથી સ્વમમાં પણુ જપ કરે છે; ચારને 
ચોરીની લત લાગી હેય છે, તેથી સ્વમમાં ચેરરી કરે 
છે; પરસ્રીમાં અતુર્‌ાગવાળાતે પરસ્ીનું જ સ્મરણુ થાય 
છે; તેમ આ ઉપાસક પણુ નિરંતર ઉપાસનાથી વાસના 
દઢ થવાથી, સ્વમ્મમાં પણુ ઉપાસના જ કરે છે, એટલે 
જેમ સ્વમ્માં જ વેદાપ્યયનનું વિસ્મર્‌ણુ થતું નથી, જેમ 
જપનું વિસ્મર્‌્ણુ થતું નથી, તેમ ઉપાસનાનું પણુ 
વિસ્મરણુ થતું નથી. ૮૧ 

જેમ ધટાકારશૃત્તિમાં પટાકારલ્ત્તિ થવી, એ ધટા- 
કાર્જશત્તિની વિરોધી છે; તેમ ઉપાસ્યદેવના આકારવાળી 
વૃત્તિમાં અન્યદેવના અથવા કેઈ વિષયના સમાન 
આકાર્વાળી ૬ૃત્તિ થવી, એ ૬ૃત્તિ ઉપારયાકારમંત્તતી 
વિરોધી છે. એ પ્રકારતી વિરેધીભંત્તિનો ત્યાગ કરી, 
સર્વદા ઉપાસ્યના આકારવાળી «ત્તિની આજંત્તિ કરવાથી 
તેની વાસના દઢ થાય છે, અને તે ભત્ત સ્વમમાં પણુ 
રહે છે; અર્થાત્‌ સ્વમમાં પણુ ધ્યાનની અનુશૃત્તિનું કારણુ 
દઢતર વાસના જ છે. ૮૨ 

શિષ્ય-પ્રાર્ખ્ધ કર્મના વશથી વિષયને! અતુભવકર્ત્તા 
ઉપાસક પુસ્ષને નિરંતર્‌ ઉપાસનાની સિદ્ધે કેમ થાય ? 

ગુસ્-નિરંતર ઉપાસનાની સિદ્ધિમાં આસ્થાની અધિક- 
તા, એ મુખ્ય કારણુ છે; પણુ વિષયના અનુભવને 
અભાવ કારણુ નથી. તેથી ઉપાસનામાં આસ્થા અધિક 
હેય તો, વ્યસની માણુસની પેઠે, વિષયને અતુભવ કર્‌- 
નાર્‌ ઉપાસકને પણુ નિરંતર ઉપાસના સિદ્ધ થાય છે. ૮૩ 

જેમ વ્યભિચારિણી સ્ત્રી ધરતું કામકાજ કરે છે, 
રસોઈ કરે છે, જમાડે છે, ખાળકને હુલાવે છે, અન્ય 
માણુસેો સાથે ગમતગે!દિ પણુ કરે છે; છતાં પણુ 


૩૭૮ 


પોતાના આશકતું ચિત્વન કરે છે, તેની સાથે જ તે 
સંગનો અતુભવ ડરે છે, તેમાં ને તેમાં તેનું ચિત્ત 
પરાવાયલું રહે છે, અને તેને હ્ષણુભર પણુ વિસરતી 
નથી, તેમ ઉપાસક પણુ, વિષયના અનુભવમાં વ્યાકુળ 
૭તાં પણુ, ઉપાસનામાં તત્પર રહે છે અતે તેને 
વિસરતો નથી, ૮૪ 
શિષ્ય-ન્યારે વ્યભિચારિણી સ્ત્રી પરપુસ્પના સંમતું 
નિરંતર ચિત્વન કરે છે, યારે તો તેતું ધરકામ થવું 
ન નેઇએ, કેમકે તેનું ચિત્ત ધર્કામમાં નથી, પણુ 
પષ્રિયતમમાં ચોંટેલું છે; અને તેથી તે ઓડતું દોઢ કરે છે, 
રસોઈ કરવા ખેસે તો મીઠાનું પણુ ભાન રહેતું નથી. 
કાર્ધ વાર તે કેળામાં મીઠું ને મૃળામાં ખાંડ ભભરાવે 
છે, ને ધણી પૂછે કંઈ ને ઉત્તર્‌ કેઈ આપે છે. આવું 
ધણી વેળાએ ન્નેવામાં આવે છે. 
ગુસ-તું કહે છે તે વાત સય છે. વ્યભચારિણી સ્ત્રી 
પર્‌પુર્ષના સંગનું નિથ ષ્યાન કર્યા કરે છે, તોપણુ 
પોતાના ધરતા કામમાં ભૂલ કરતી નથી, પરંતુ તેનું 
ચિત્ત પરપુસ્ષમાં હોવાથી, તેનાથી ધરકામ ખર્‌ાખર્‌ ખની 
શકતું નથી; અને જે કંઈ ફરે, તે ઉદાસીનતાથી કરે છે. 
તેમ જ ઉપાસડનું ચિત્ત પણુ ઉપાસ્યદેવમાં હોય છે, અને 
વિષય ભોગ ભોગવે તે તેમાં તે ઉદાસીન રહે છે. ૮૫ 
નિર્ગુણુ ઉપાસના, ઉપાસક અને તત્ત્વવેત્તાના 
વ્યવહારને! ભેદ 
અવતરણિકા-“યભિચારિણી સ્ત્રી ઉદાસીનતાથી 
ઘરકામ કેમ ઠરે છે,' તેનું વિવેચન આ પ્રમાણે છે. 
મર્જ્સ્યવ્ઘતનિની યથા લચ્યવારોતિ તત્‌ 
પરવ્યલનિની તદ્દન વરોત્વેવ સવેથા ।। ૮૬ 
હ રે કા ક જ જૂ 
"વં પ્યાનેવાનિછોડવે છેશાછીવિમાચરેત્‌ | 
«પ૧ «૪% ૨ ("૧ ક 
તર્તવિર્વાવિશાપિસ્વાછીવિવા સમ્યમાચરત્‌ [1૮૭ 
માવામ5$ પર્ષંચોડ્યમાયા ચતન્યરવધરૂ । 
પૂ  #* અ ન ૪ 
રતિ વોધે વિરોધઃ વો છોજિવાવ્યવદારિળ |1૮૮।। 
અવેક્ષતે વ્યવર્દાતિન મર્ષસ્ય વસ્તુતાય્‌ | 
નાપ્વાત્મગાય્યં વિં ત્વેષા સાથનાન્યેવ વાંક્ષતિ૮૨ 
મનોવાથાયતરવાહયરાથોઃ તસાધનાનિ તાન્‌ । 
તરવાવિન્નોપણટાતિ વ્યવદાર્‌ોસ્ય નો ગુલ 1૨૦ 
શખ્દ્ટાર્થ-ઘરકામમાં ઉત્સાહુવાળી સ્ત્રી જેમ ઘર- 
કામ સારી રીતે કરે છે, તેમ પરષુરુષના વ્યસનવાળી 
સ સર્વથા ઘરનું કામ કરતી જ નથી. તેમ જ ધ્યાનમાં 
એકાગ્ર નિષ્ઠાવાળા પણુ સાંસારિક વ્યવહાર લેશ 
માત્ર કરે છે; પણુ તત્વવેત્તા તો, અવિરોધથી, યથાર્શ 


શ્રી પંચદશી 


[પ્રકરણ 


સંસાર વ્યવહાર કરે છે. આ દેખાતો સંસાર માયા- 
મય છે, અતે આત્મા ચૈતન્યસ્વરુપને ધારણુ ઢ૨- 
નારો છે, એ પ્રમાણે જેને બાધ થયે છે, તેવા. 
લૌકિક વ્યવહારવાળાને કીચો। વિરોધ છે? વ્યવ- 
હાર કંઈ પ્રપંચની સત્યતાની અપેક્ષા કરતે નથી, 
તેમ આત્માની જડતાની પણુ અપેક્ષા કરતે નથી; 
તે તો સાધનોને જ ઈચ્છે છે, મન, વાણી, કાયા 
અને તેથી ( મન આદિથી ) ખહારના પદાર્થો ( વ્યવ- 
હારનાં ) સાધનો છે અને તત્વવેત્તા તે સાધનોરું 
ઉપમર્દન ( સ્વરૂપથી નાશ ) ઠરતે। નથી, માટે તેને 
( તત્વવેત્તાને ) વ્યવહાર કેમ ન હાય? ૮૬-૯૦ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

પણુ ગૃહકાર્યમાં આસક્તિવાળી એટલે અવ્યભિ- 
ચારિણી સ્ત્રી જેવી રીતે મન દઈ ધરકામ કરે છે, તેવી 
રીતે વ્યભિચારિણી સ્રી, કેઈ પ્રકારે પણુ મન દઈ કરતી 
નથી; કારણુ કે અવ્યભિચારિણી સ્રીનું મન ધર્‌્કા- 
મમાં ઉત્સાહવાઈીં છે, અને વ્યભિચારિણી સ્્રીનું મન 
પરપુરષના સંગમાં લાગ્યું રહે છે. ૮૬ 

જેમ વ્યભિચારિણી સ્ત્રી ગૃહનાં કાર્ય જેમતેમ કામ કરે 
છે, પણુ મન લગાડીને કંઈ કરતી નથી, કારણુ કે તેતું મન 
ઝૃહુકાર્યોમાં નથી, પણુ પ્રિયતમમાં હેય છે; તેમ ઉપા- 
સક પણુ સંસારવ્યવહાર જેમતેમ કરે છે, પણુ મન 
લગાડી ફરતે! નથી, કમકે તેનું મત સંસારવ્યવહાર્‌માં 
નથી, પણુ ઉપાસ્યદેવમાં હોય છે. 

રિષ્ય-યારે તત્ત્વવેત્તા પણુ ઉપાસકની પેઠે સંસાર- 
વ્યવહાર જેમતેમ કરે છે. 

ગુજ્ઞ-ના, તત્ત્વવેત્તા તે। યથાર્થ સંસારવ્યવહાાર્‌ ફરે 
છે; કેમકે, જેમ ઉપાસનાનો અને સંસાર્વ્યવહાર્ને 
વિરેધ છે, તેમ તત્તતજ્ઞાનનાો અને સંસારવ્યવહાર્ને 
વિરોધ નથી. ૮૭ 

“સંસાર્‌ માયિક છે, અને આત્મા ચૈતન્યસ્વરૂપ તથા 
અદદત છે,” એ પ્રમાણું સંશય વિપર્યય રહિત જ્તાન 
થવું, તેતું નામ તત્ત્વજ્ઞાન છે. એ તત્ત્વજ્ઞાનવાળા પુસ્ષને 
સંસારવ્યવહાર્‌ કરવાથી શે। વિરોધ છે ? તેતે કોઈ પણુ 
ન્નતને। વિરોધ નડતો નથી. ૮૮ 

જે વ્યવહાર, સંસારતી સયતા અને આત્માની જડ- 
તાની ઇચ્છા કરતે હોય તે, વ્યવહારનો અને તત્ત્વ- 
ત્તાનનો વિરોધ આવે; કારણુ કે, સંસાર્‌ મિથ્યા છે, 
અતે આત્મા ચૈતન્યરૂપ સય છે, એ ગ્રમાણે તત્ત્વ- 
સાનતું સ્વરૂપ કહ્યું છે; પરંતુ વ્યવહાર સંસારની 
સથયતાની ઇચ્છા કરતે! નથી, અને આત્માની જડતાની 
પણુ ઇચ્છા કરતે! નથી; તે તો માત્ર સાધનોની જ 


હસું] 


અપેક્ષા કરે છે. તેથી વ્યવહાર કરવે। ને તત્વજ્ઞાની 


ક એ સાથે બતી શકે તેવું છે. ૮૯ 
શષ્ય-વ્યવહારનાં સાધને ડયાં ડયાં છે ? 

ગુજ્-મન, પાંચ જ્ઞાનેન્દ્રિયો, પાંય કર્મેન્દ્રિયા અને 
શરીર, એ વ્યવહારનાં સાધનો છે. તેમજ ગૃહુ, 
ક્ષેત્ર, ધન, સ્ત્રી આદિ ખાલ્મ પદાથો પણુ વ્યવહારતાં 
સાધને! છે. 

શિષ્ય-મન તથા ઈદ્રેયાદિ તથા ગહ, ક્ષેત્રાદિ, તે 
સર્વ સાધનો મિથ્યારૂપ છે, યારે તે સાધનોથી તત્ત્વ- 
વેત્તાના વ્યવહાર થશે નહિ; કેમકે, તત્ત્વવેત્તા તો 
નિયાનિલ વસ્તુના વિવેકે કરી, એ સવે સાધનેને 
મિથ્યા નરણે છે. 

ગુસ-તત્ત્વવેત્તા સર્વ સાધનોને મિથ્યારૂપ જાણે છે 
ખરો, તોપણુ તેનો સ્વરૂપથી નાશ કરતો! નથી; તેથી 
તત્ત્વવેત્તાનો વ્યવહુાર્‌ કાં ન થાય? હ૯૦ 

અવતર્ણિકા-તત્ત્વવેત્તાએ ચિત્તનિરોધ કરવો 
જોઈએ, એમ રિષ્ય કહે છે; અને ગુરુ કહુ છે કે, 
ત્યારે તે તત્ત્તવવિત્‌ ગણાશે નહિ. 


૩૫૫દ્રાતિ ચિર્સ ચેટ્થાતાસો ન લુ તર્વવિત્‌ । 

સ જુર્રિયહેયન્રણો વટતરવસ્ય વેરતા । ૨૨ ॥। 

શખ્દાર્થ-તત્ત્વવેત્તા ચિત્તને ઉપમર્દ કરે છે ત્યાર 
તો એ ધ્યાતા (ચિત્તને રોધ કરનાર) કહેવાય છે, 
તત્ત્વવેત્તા નથી; કેમકે ઘટના તત્ત્વને! જ્ઞાતા, ખુદ્ધિને 
પીડતો ચિત્તને નિરોધ કરતો જણાયો નથી. ૯૧ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-યધ્યપિ તત્ત્વવેત્તા સાધનોનાં સ્વરૂપનું ઉપ- 
મર્દન કરતે। નથી, તોપણુ તેણે ચિત્તનો નિરોધ તે કર્વે 
જેઇએ, અને તેથી તેને વ્યવહાર યથાર્થ નહિ થાય. 

ગઝુસ-જે ચિત્તને નિરોધ કરે તે તો યોગી, ધ્યાનકર્ત્તા 
કહેવાય; પણુ તત્ત્વવિત્‌ કહેવાય નહિ. તેથી તત્ત્વવેત્તાને 
ચિત્તનિરોધનતી આવશ્યકતા નથી, એટલે તેને! વ્યવહાર 
યથાર્થ થશે. 

શિષ્ય-તત્ત્વવેત્તાએ ચિત્તનો નિરોધ ન કર્યો હોય, 
એમ તમે કયાં જેયું છે ? 

ગુજ્-ધટના તત્ત્વને જણુનારમાં. કેઈઈ પણુ ધટનાં 
તત્ત્વને! જણુનાર્‌, ચિત્તતો નિરોધ કરતો હોય, એમ 
જેવામાં આવ્યું નથી. જેમ ધટતને। તત્તન્ત પુસ્ષ ચિત્ત- 
નિરોધ વિના ધટને જણે છે, તેમ આત્મતત્ત્વસ પુરુષ 
પણુ ચિત્તનિરોધ વિના, આત્મતત્ત્વતે જાણું છૈ; તેથી 
તેને ચિત્તનિરોધતી આવશ્યકતા નથી. ૯૧ 

અવતરણિકા-ઘટજ્તાનમાં ચિત્તનિરોાધના અભાવ- 
તું કારણુ છે, ક્રેમક્રે તે સપછ જણાય છે; પરંતુ 


દેચાનદીપ 


૩૭હ- 


ષ્રહ્દાજ્ઞાનમાં ચિત્તનરાધની આવશ્યકતા છે, કેમકે 


તે અસ્પણ છે, એમ શિષ્ય શંકા કરે છે, અને ગુરુ 
તેનો પરિહાર ઠરે છે. 


ભજ્ઠસ્ત્રસ્યયપાત્રેણ ઘટશ્વેરરાલતે ૨ । 

સ્વપ્રવાશોડ્યધાતમા વિં ઘટવવ ન મારતે ।1૨૨॥ 

શખ્દાર્થ-જે એકજ વાર જ્ઞાન થયું હોય તે 
ઘટ સદ્ટા ભાસે છે; તો પછી સ્વપ્રકાશ આ આત્મા 
ઘટની પેઠે કેમ ભાસે નહી? ભાસે છે. ૯૨ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવર્‌ણ 

શિષ્ય-ધટ સ્થૂલપણાથી સ્પષ્ટ છે; તેથી તેનાં 
સાનમાં ચિત્તનિરેધની અપેક્ષા નથી; પરંતુ બહ્મ તો 
સ્થૂલપણુાથી સ્પષ્ટ નથી, તેથી તેનાં જ્ઞાનમાં ચિત્ત- 
નિરેધની અપેક્ષા છે ખરી. 

ગુજશ્-ધટ સ્થૂલ છે, અને આત્મા સ્થૂલ નથી, તોપણુ 
ધટ કરતાં આત્મા અતિ સ્પષ્ટ છે; કારણુ કે ધટ 
સ્વપ્રકાશ નથી, અને આત્મા તો સ્વપ્રકાશ છે. વળી જેમ 
ધટ એક વાર્‌ સાન થવાથી ભાસે છે, તેમ આત્મા 
પણુ એક વાર જ્ઞાન થવાથી ભાસે છે, તેથી તેનાં 
સ્તાનમાં ચિત્તનિરેધની અપેક્ષા જ નથી. હર 

અવતરણિકા-એપરથી શિષ્ય, ખ્રદ્દાજ્ઞાનમાં ચિત્ત 
નિરેધની અપેક્ષા દર્શાવે છે, અને ગુરુ, ઘટાદિકમાં 
તેની સમાનતા કહી તેને પરિહાર ઠરે છે. 

સ્વપ્રરાશતયા વિં તે તર્ગર્િસ્સસ્વવેરનમ્‌ | 

બુદ્ધિયિ ક્ષળનાશ્યેતિ પોચં તુર્યં ઘટાહિજુ ।।૨૨। 

ઘટાશે નિશ્િતે ગુર્િનેકવસ્વેવ યજા ૧૨૬ । 

રણે તેતું તર્‌ા શવય રતિ ચૅલ્સમમાવ્મનિ ।૨૨॥। 

તિચિત્વ સજ્નરાસ્માનં વરાવેણા તહેવ તય્‌ | 

વસું મંતું તથા ધ્યાછું શન્નોલ્વેવ દિ તરવાવિત્‌ ૨૧ 

ર૧ાલવા ફવ ઘ્યાયૅછો વિવ વિસ્મરયરિ | 

વિશ્મરત્વેવ તા ધ્યાનાદ્રિશ્થુતિને તુ વેટનાત્‌ ૨૬ 

ધ્યાન ત્વેર્છિયમેવર્ય વેટ્નાન્યસ્તિસિર્િતા । 

જાનારેવ તુ વોવર્યામેતિ શાહ્નેણુ ટિંરિમ ॥૨૭॥। 

શખ્દાર્થ-શિષ્યઃ-સ્વપ્રકાશપણાથી તમને જ્ઞાન 
થાય છે ? ગુરુઃ-ષ્રહ્માકાર ખુદ્ધિ એ તત્ત્વજ્ઞાન છે, અને 
ખુદ્ધિ તો પ્રતિ ક્ષણુ નાશ થવાવાળી છે, અને તે 
પ્રમાણે જ ઘટાદિકમાં પણુ છે. ઘટાદિ નિશ્ચિત થાય 


ત્યારે જ્યાં ઘટને નાશ થાય કે બુદ્ધિનો પણુ નાશ 
થાય છે. લેપણુ જ્યારે ઘટનું ફામ પડે ત્યારે તે 


૩૮૦ 


લાવી શકાય છે, એમ જે કહે તો તે વાત આત્મામાં 
પણુ સમાન છે; કેમકે એક વાર આત્માનો નિશ્ચય 
કરી, જ્યારે અપેક્ષા હાય ત્યારે, તેને વિષે કહેવા 
માટે, મનન ફરવા માટે, તથા ધ્યાન કરવા માટે 
તત્ત્વવિત્‌ સમર્જ થઈ શકે છે જ. એ તત્ત્વવેત્તા પણુ, 
ઉપાસક પેઠે, ધ્યાન કરતો! સતો, જે સંસારવ્યવહારને 
વિસ્મરે, તો તે વિસ્મરે છે. તે વિસ્સૃતિ ધ્યાનથી 
થાય છે, જ્ઞાનથી થતી નથી જ. જ્ઞાનથી જ સ્ુક્તિની 
સિદ્ધિ થાય છે; જ્ઞાનીની ઇશ્છા હોય તો ભલે ધ્યાન 
કરે; પણુ જ્ઞાનથી જ કેવલ્ય-મોક્ષ મળે છે, એવે 
શાસરાનો હંઢેરો છે. હ૩-૯૭ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવર્‌ણ 

શિષ્ય-સહમા સ્વપ્રકાશ હેય તો બહુ સારં, પરંતુ 
તેની સ્વપ્રકાશતાથી ચિત્તનિરેોધની અપેક્ષાના અભાવ 
સિદ્ધ થતો નથી; મકે, તત્ત્વજ્ઞાન એટલે બહ્યાકાર 
ખુદ્ધિનૃત્તિ, હવે એ ખુદ્ધિ તો ક્ષણિક છે; કારણુ કે 
ખુદ્ધિની ભૃત્તિનો ક્ષણે ક્ષણે નાશ થાય છે. એટલા માટે 
વારંવાર ખહ્યાકારભત્તિ સ્થિર રાખવાની જજર્‌ છે, અને 
તે ચિત્તનિરેધ વિના બતી શકતું નથી; માટે તત્ત્વ- 
સાનમાં ચિત્તનિરેધની અપેક્ષા છે જ. 

ગુશ્-ધટત્તાન એટલે ધટાકાર્‌ બુદ્ધિ-શૃત્તિ; તે ખુદ્ધિ 
પણુ ક્ષણિક છે, એમ તે તું સ્વીકારે છે; માટે તેં કરેલે 
ગ્રશ્ન ધટાદિને પણુ લાગુ પડે છે, તેથી ધટજ્ઞાનમાં પણુ 
ચિત્તનિરેધની અપેક્ષા કહેવી જેધ્એ. પણુ તેમ નથી. 
હે શિષ્ય ! તું જે બુદ્ધિશૃત્તિની ક્ષણિકતાથી તત્ત્વ- 
સાનમાં ચિત્તાનિરેધતી અપેક્ષા સિદ્ધ કરે છે, તે જ 
ખુદ્દિશત્તિની હ્ષણિકતાથી ધટાદિકના જ્ઞાનમાં પણુ 
ચિત્તતિરેધની અપેક્ષા સિદ્ધ થાય છે. માટે “થશ્રોમયોઃ 
લવો શેવ: ૧રિદિ₹: લમસ્તયો: । વાદી અતે પ્રતિવાદીને 
જે દોષ સમાત છે, તેનો પરિહાર પણુ તે ખન્ઞેને 
સમાન જ છે,' એ ન્યાયને અતુસરી ડું કહું છું ક, 
ઘટન્તાનમાં પણુ ચિર્ત્તાનેરેધની અપેક્ષાની સમતા છે. ૯૩ 

શિષ્ય-નજે કે ધટાદિકનું જ્ઞાન ક્ષણિક છે, તોપણ 
એક વાર નિશ્ચયપૂર્કક ન્નણેલા ધટને। સર્વદા વ્યવહાર 
કરી શકાય છે, કાર્‌ણુ કે તે ધટ તન્ત્યારે લાવવો હોય 
યારે લાવી શકાય છે; તેથી તેમાં ચિત્તનિર્‌ાધની 
જજૂર્‌ નથી. 

ગુસ્-યારે તો એ ચિત્તનિરોધતી જરૂર આત્મામાં 
પણુ નથી જ. કેમકે, જેમ એક વખત ન્નણેલા ધટતને। 
સર્વદા વ્યવહાર કરી શકાય છે, તેમ એક વાર્‌ જણેુલા 
આત્માને પણુ સર્વદા વ્યવહાર કરી શકાય છે; કાર્‌ણુ 
કે, તત્તવેત્તા પોતાને જ્યારે ઇચ્છા થાય યારે તે આત્માનું 
કથન કરી શકે છે; જ્યારે ઇચ્છા હોય લારે તેનું મનન 


શ્રી પંચદશી 


| પ્રકર્‌ણુ 


કરી શકે છે ને ન્યારે ₹ચ્છા હોય યારે તેતું ધ્યાન 
પણુ કરી શકે છે. એટલા માટે, ચિત્તનિરોધની જરૂર, 
જેમ ધટમાં નથી તેમ, આત્મામાં પણુ નથી જ. ૯૪-૯૫ 

શિષ્ય-જેમ ઉપાસક ઉપાસ્યતાં અતુસંધાનથી 
જગતને ભૂલી નય છે, તેમ તત્ત્વવેત્તા પણુ આત્માના 
અતુસંધાનથી જગતને ભૂલી નય છે, એમ ન્ેેવામાં 
આવે છે; એટલે જેમ ધ્યાનથી જગતનું વિસ્મરણુ થાય 
છે, તેમ જ્ઞાતથી પણુ જગતતું વિસ્મર્‌ણુ થાય છે. 

ગઝુશ-આત્માનાં અતુસંધાનથી તત્ત્વવેત્તા જગતનાં 
અતુસંધાન રહિત હેય તે! ભલે હે, પણુ તે જગતનાં 
અતુસંધાનને અભાવ ધ્યાનજન્ય છે, પણુ ત્તાનજન્ય 
નથી; એટલે જગતતું વિસ્મર્‌ણુ ધ્યાતથી થાય છે, પણુ 
નાનથી થતું નથી. ૯૬ 

શિષ્ય-મુકિતની સિદ્ધિ માટે તત્ત્વવેત્તાએ પણુ ખહાનું 
પ્યાન કરવું જેપઇએ. 

ગુસ્-મુક્તિની સિદ્ધિ જ્ઞાનથી થાય છે, પણુ ધ્યાનથી 
થતી નથી. જ્તાનત તે। તત્ત્વવેત્તાને થયું હોય છે, તેથી 
તેને મુક્તિ માટે ધ્યાનની જજુર્‌ નથી. 

શિષ્ય-જ્તાનથી મુક્તિ મળે છે, એમાં કાંઈ પ્રમાણુ છે ? 

ગુસ-હા. જાનાફેવ હિ જેવળ્યં પ્રાપ્યતે યેન મુચ્યસે। 
સાનથી જ કૈવલ્ય ( અદ્દિતીય બઅહ્મભાવ ) પ્રાપ્ત થાય 
છે, જેણે કરી મુક્ત થવાય છે.' “તમેવ વિહિત્વાતિજદયુ- 
મેતતિ। નાન્યઃ વધા વિચવતે અયનાય। તેને (આત્માને) જ 
જનણીને મૃત્યુના પણુ અતિક્રમ થઈ શકે છે, મોક્ષ 
માટે અન્ય માર્ગ નથી. 'જશાનારેવ થચ્થતે શર્વવાલે: । 
દેવ(આત્મ )ને જણી સર્વ પાશ(રાગ ઠ્દેષાદિક બંધ) 
થી મુક્તિ થાય છે.' પ્યાદિ અનેક શ્રુતિઓ જ્ઞાનથી 
મુક્તિની પ્રાપ્તિ થાય છે, એમ જણાવે છે. 

શિષ્ય-યારે તત્ત્વવેત્તાએ પ્યાન કરે છે, તેનું 
રું કારણુ? 

શુસ-તત્ત્વવેત્તાને ઉપાસકની પૈઠે ધ્યાનની આવ- 
સ્યકતા તો! નથી; પણુ જે ઇચ્છા હોય તે તત્તવેત્તા 
પ્યાન કરે અને ઇચ્છા ન હોય તો ન કરે, જ્ઞાનથી જ 
મોક્ષની પ્રાપ્તિ થાય છે, તેમાં શ્રુત સ્મૃતિ આદિનાં 
અનેક પ્રમાણુ। છે; તેથી તત્તવેત્તાને મોક્ષ માટે 
ષ્યાનની અપેક્ષા નથી. હવે ધ્યાન કરવાથી તત્ત્વ- 
વેત્તાને જવન્સુકિતનું સુખ મળે છે, અને પ્યાન ન 
કરવાથી વિક્ષેપરૂપ સંસારવ્યવહાર્થી જવન્મુકિતતું 
સુખ મળતું નથી; માટે તત્તવવેત્તાને જીવન્સુકિતનાં 
સુખની ઇચ્છા હેય તે ધ્યાન કરવું, ને ઈચ્છા ન હેય 
તો ધ્યાન ન કરવું; એટલે ધ્યાન કરવું ન કરવું, એ 
તત્્વવેત્તાની ઇચ્છાપર્‌ છે. હછ 

તત્ત્વવેત્તા વ્યવહાર કરે તો હરકત નથી 

અવતશ્ણિકા-તત્ત્વવેન્તા ધ્યાનમાં નિમશ્ન 


હમું] 
રહે તો તં સંસારવ્યવહાર ભોગવશે, એમ શિષ્ય 


આશકા કરે છે, ને ગુરુ તેનો સ્વીકાર કરે છે કે, 
તેથી કશી હરકત નથી. 


ભરવવિયરિં ન ધ્યાવેરપરવરલેત તર્‌ા વદિ । 
પ્રવતેતાં છુસેનાર્ય જો વાધોડસ્ય પ્રવવેતે [1૨૮ 
અતિષતં રતિ ચેત્‌ પ્રસંગ તાવણીરય | 

પ્રતંમો વિષિશાશં વેલ તસર્તવિં પ્રતિ ।૨૨।। 
વળોશ્રમાટ્યોડ્વસ્યામિમાનો ઘસ્ય વિયતે | 
તસ્યેવ સ નિષેધાશ્ર વિષય તવછા અવિ ।1૨૦ ૦। 
વળોશ્રવાર્યો રેદ્દે માયયા પરિવરિયતા$ | 
તાત્મનો વૉધર્વપ્યેસ્યેવં તશ્ય વિનિશ્ર૧) ૨૦૨ 
સમાધષિમથ વામોળિ મા જરોતું વરોતુ વા | 
દૃર્યૅનાર્તલવોડડથો સુત્ર ઇવોસપાશય? ૨૦૨ 
તૈષ્વમ્યેન ન તસ્યાથેસ્તસ્યાર્યોસ્તિ ન ૧મમિ! । 
ત સ॥ાધાનગવામ્યાં યસ્ય નિવોલને મન ૨૦ રે 


શખ્દાર્થ-જે તત્ત્વવિતૂ ધ્યાન નહિ ઠરે તો તે 
ખહાર (અનાત્મ વસ્તુમાં) પ્રવૃત્ત થશે. સુખેથી પ્રવૃત્ત 
થાએ, તેથી તત્વવિતૂની પ્રવૃત્તિમાં શે! ખાધ છે? 
ખથી અતિપ્રસંગ આવશે, એમ તું જે કહેતો હોય 
તો, પ્રથમ પ્રસંગનું વિવેચન કર. પ્રસંગ જે વિધિ 
શાસ્ર હાય તો તે (વિધિશાસ્ર ) તત્ત્વવિતૂ પ્રત્યે 
નથી. પણુ જેને વણું, આશ્રમ, વય ( ખાલ્યાડિ ) 
અને અવસ્થાનું અભિમાન હાય છે, તેને જ સઘળા 
નિષેધો અને વિધિએ પણુ નડે છે. દેહુને વિષે 
વ્ણુ, આશ્રમ આદિ માયાએ કલ્પેલાં છે, પણુ તે 
બોાધસ્્પ- આત્માનાં નથી, એ પ્રકારને તેને 
(તત્ત્વવિતૂને) દઢ નિશ્ચય છે. હદયે ( ખુદ્ધિએ ) 
કરીને નષ્ટ થચેલી છે સર્વ પદાર્થો વિષે આસક્તિ 
જેની, એવે! ઉત્તમાશય ( નિર્મળ જ્ઞાનથી વિશુદ્ધ 
અંતરવાળો વતત્ત્વવેત્તા ) સમાધિ ચઢાવે કે ન ચઢાવે 
અને કર્મ ૩૨ અથવા ન કરે, પરંતુ તે તો સ્ક્ત જ 
છે. જેતું મત વાસનારહિત છે, તેને નેષ્કર્સ્યનું 
( નિષ્કર્મતાનું-કર્મતા ત્યાગનું) પ્રચાજન નથી; તેમ 
તેને કર્મોની સાથે પણુ કામ નથી, અને સમાધિની 
તથા જપની સાથે પણુ કામ નથી. ૯૮-૧૦૩ 


ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 


શિષ્ય-જે તત્તવવેત્તા ધ્યાન ન કરે તો તેતી સદા ખહાર 
એટલે સાંસારિક અને અનાત્મ પદાર્થમાં પ્રદૃત્તિ થશે, 


દેયાનદીપ 


૩૮૧ 


ગુજ્-ધ્યાન ન કરવાથી તત્ત્વવેત્તાની બહાર પ્રવૃત્તિ 
થતી હેય તે! ભલે થાય, અને સુખેથી તત્ત્વવેત્તા બહાર 
પ્રદત્તિ કરે, એ ખણહારતી પ્રભૃત્તિ તત્તવેત્તાનાં તત્ત્ત- 
સાનતેો અથવા મેોક્ષતો બાધ કરી શકતી નથી. પષ્યાન 
કરવું, એ એદરની પ્રરૃત્તિ કહેવાય છે, અને વ્યવહારમાં 
પ્રરૃત્ત થવું, એ બહારની પ્રરૃત્તિ કહેવાય છે. ૯૮ 

શિષ્ય-જે તત્ત્વવેત્તાની ખહારતી પ્રભ્ત્તિનો સ્વીકાર 
કરીએ તે! અતિપ્રસંગ એટલે શાસ્ત્રમરયાદ્દાનાં ઉલ્લંધન- 
રૂ૫ દોષ પ્રાપ્ત થશે. 

ગુસ્ર-અતિપ્રસંગ એટલે પ્રસંગનું ઉલ્લંધત. અતિ 
પ્રસંગનો અર્થ જણુવા માટે પ્રથમ પ્રસંગને અર્થ ન્નણુવે। 
જભેધએ; માટે પ્રથમ પ્રસંગતેો અર્થ શું છે, તે ભણું. 

શિષ્ય-પ્રસંગ એટલે વિધિશાસ્ર અને નિષેધશાસ્. 
ખહઢારતી પ્રશૃત્તિથી તે શાસ્રતું ઉલ્લંધન કરવાથી તત્ત્વ- 
વેત્તાને અતિપ્રસંગ પ્રાતત થાય છે. 

ગુસ્્‌-રે શિષ્ય ! એ પ્રસંગ તો અજ્ઞાની પ્રત્યે છે, 
પણુ તત્તવેત્તા પ્રત્યે નથી; કાર્‌્ણુ કે એ પ્રસંગ જગતને 
સય માનનારપમાં છે; અને તત્ત્વવેત્તા તો જગતની બહાર 
છે, કાર્‌ણુ કે તે જગતને મિથ્યા માને છે. માટે બહારતી 
પ્રભ્ત્તિથી પણુ તેને અતિપ્રસંગ નથી. ૯૯ ર 

શિષ્ય-વિધિશાસ્ત્ર અને નિષેધશાસ્્ર તત્ત્વવેત્તા પ્રત્યે 
કેમ નથી? 

ગુસ-બાહાણુ, ક્ષત્રિય, વેશ્ય, શૂદ્ર, એ ચાર વર્ણુ; 
ખહાચર્ય, ગૃહસ્થાશ્રમ, વાનપ્રસ્થ અને સંન્યાસ એ ચાર 
આશ્રમ; ખાલ્ય, તાર્હ્ય અને ધડપણુ એ ત્રણુ વય; 
ઉત્તમ, મધ્યમ અને અધમ એ ત્રણુ સ્થિતિ એટલે 
અવસ્થા છે. જે પુસ્ષતે વણ, આશ્રમ, વય અને 
અવસ્થા એ ચારનું અભિમાન હેય તો તેને વિધિશાસ્્ર 
અને નિષેધશાસ્ર લાગુ પડે છે, પણુ જેને એ ચારેમાંના 
એકેનું અભિમાન ન હોય, તેનાપર એ શાસ્ત્ર લાગુ 
પડતાં નથી. “હું ખાહ્મણુ છું, ' હું ગહસ્થાશ્રમી છું, 
“હું જુવાન છું, “હું સારી સ્થિતિમાં છું,' એવી રીતનું 
અભિમાન અન્તાનીને હેય છે, પણુ તત્ત્વવિત્ને હોનું 
નથી, તેથી તેને વિધિ કે નિષેધ પાઈ પણુ શાસ 
લાગુ પડતાં તથી. ૧૦૦ 

શિષ્ય-જે દેહધારી છે, તેને વર્ણાશ્રમતું અભિમાન 
સ્વાભાવિક હેય છે; હવે તત્ત્વવિત્‌ પણુ દેહધારી છે, 
યારે તેને વર્ણાશ્રમતું અભિમાન કેમ ન હોય ? 

ગુર-તત્તવવેત્તા એટલે તત્ત્વને નનણુનાર. એ તત્ત્વ- 
વેત્તા આત્મતત્ત્ત અને અતાત્મતત્ત્ત બન્ને ન્નણે છે, 
તેથી વર્ણાશ્રમાદિ સર્વ ધર્મો અનાત્મ એટલે વિનાશી 
અર્થાત્‌ દેહના છે, ને તે માયાએ કલ્પેલા ન્નણે છે; 
પણુ બોધજ્પ અવિનાશી આત્માના તે કેઈ પણુ ધર્મ 
નથી, અને એ આત્માસ્પ હું પોતે છું, એવો એ 


૩૮૨ 


તત્તવવિતને નિશ્રય હેય છે, માટે તેને વ્ણાશ્રમાદિનું 
અભિમાન નથી. ૧૦૧ 

શિષ્ય-તત્ત્વવેત્તાના એવે! નિશ્ચય હોય તે ટીક છે. 
પણુ શાસ્ન તો તેતે કર્મ કરવાનું પ્રતિપાદન કરે છે. 

ગુજ્-નારે ના; શાસ્ત્ર તત્ત્વવેત્તાનાં કતેવ્યનું પ્રતિપા- 
દન કરતું નથી. ઉલટું, શાસ્્ર તો “તત્તવેત્તાને કંઈ 
કુતેવ્ય જ નથી,” એવું પ્રતિપાદન કરે છે; કાર્‌ણુ કે, 
તત્તવવેત્તા સમાધિ અને કર્મ કરે અથવા ન કરે તો 
પણુ તે મુક્ત છે, એવું શ્ાસ્રનું વચન છે. “ન તસ્ય 
જાય વાર્ળં ચ વિશ્વલે | તત્ત્વવિત્ને કાર્ય કે કરણુ (સાધન) 
કાંઈ પણુ નથી,' એમ શ્રુતિમા કહ્યું છે. વળી, “કેવ 
ત્ય જીતેનાર્યો નાજૃતેમેદ્‌ વશ | તેને (તત્ત્તવિત્ને) આમાં 
(આ લોકમાં) કર્મ સાથે કેઈ પ્રયોજન નથી, ને કર્મના 
અભાવથીએ કંઈ પ્રયોજન નથી,' એમ ગીતાજમાં કહ્યું છે. 

એહિક અને પાર્લૌકિક કામનારૂપ પ્રષ્ટ પ્રાપ્તિની 
૪ચ્છા હોય અને દુઃખાદિરૂપ અનિષ્રૃત્તિની જેને 
ઇચ્છા હેય, તેવા પુરુષોને કર્મ કરવાનાં છે, અને તેએ 
જે શાસ્રે નકી કરેલાં કર્મ ન કરે તો પ્રયવાય લાગે 
છે, તેથી તેનાં કતેવ્યનું શાસ્ત્ર પ્રતિપાદન કરે છે; પરંતુ 
જેને પષપ્રાપ્તિ અને અનિષણ્ૃતી નિભ્ત્તિની ઇચ્છા જ 
નથી, એવા મુક્ત પુસ્ખોનાં કર્તવ્યનું શાસ્રો। પ્રતિપાદન જ 
કરતાં નથી. ૧૦૨ 

જેનું મન વાસના ર્હિત હોય, તેવા પુસ્ષને અર્થાત્‌ 
તત્ત્વવેત્તાને, કર્મતા થાગ સાથે કંઈ લાગતું વળગતું 
નથી; કારણુ કે તે તો પોતે બહ્મરૂપ થવાથી નિષ્ક્રિય 
અને નિવિકાર છે, તેને કર્મોનું પ્રયોજન હેતું નથી; કારણુ 
કે તે પોતે આપ્તકામ છે; તેને સમાધિ %ે જપતું પણુ 
પ્રયોજન નથી, કેમકે તે વિક્ષેપરહિત છે; ઇચાદિ 
અનેક વચતે। પ્રમાણુ હોવાથી તત્ત્વવેત્તાને કંઈ કલેન્ય 
નથી, ૧૦૩ 

અવતરણિકા-“તત્ત્વવેત્તાએ ધ્યાન કરવું જેઈએ, 
એમ શિષ્ય કહે છે; ગુરુ કહે છે કે, સારા જ્ઞાનીને 
વળી વાસના કેવી ? 

આવાવંમસ્તતોડન્યત્લ્યાહિંટ્રનાજીં દિ માચિવય્‌ । 

ફસ્યચંચર્જાનિળોતે જીતો મર્નાસ વાસના ।1? ૦૪।। 

શખ્દાર્થ-આત્મા અસંગ છે, અને તેથી (આત્માથી) 
અન્ય માયિઠ (જગત્‌) ઇંદ્રનાલ છે; એવી રીતે ટઢ 
નિર્ણય કર્યા પછી મનમાં વાસના કયાંથી હોય ? ૧૦૪ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવર્‌ણ 

 શિષ્ય-માર્‌। વિચાર પ્રમાણે તે તત્ત્વવેત્તાએ વાસનાની 
નિર્શત્ત માટે ધ્યાત ફરવું જ જેધ#એ. 

ગુજશ્-જેના મનમાં વાસના હેય, તેણે વાસનાની 


શ્રી પંચટ્શી 


[ પ્રકર્‌ણુ 


નિભ્ત્તિ માટે ધ્યાન કરવું જેઇએ, પણુ તત્ત્વવેત્તાના મનમાં 
તો વાસના જ નથી; કારણુ કે તેનો તો “આત્મા દેહુ, 
ઈદ્રિય, મત આદિના સંબંધથી રહિત છે, એટલા જ માટે 
અસંગ છે, અને સંપૂર્ણુ જગત્‌ મિથ્યા છે,' આ સર્વે 
માયાને। રચેલે। ઠેઠારે। છે, સર્વ ખોટું છે, એ પ્રકારતું દઢ 
અપરેક્ષ જ્ઞાન થયું હોય છે, તેથી તત્ત્વવેત્તાને વાસનાની 
નિજૃત્તિ માટે ષ્યાન ફરવાની આવશ્યકતા કેમ હોય ? ૧૦૪ 

ગઅવવતરણિકા-આ સર્વપરથી પ્રજુત પ્રસંગમાં શું 
સિદ્ધ થયું, તે કહે છે. 

"વં નાસ્તિ પરતજ્નોડવે ગુતોડ્શ્યાતિતરલંઝનમ્‌ । 

પૃ્રતૂણો યસ્ય તલ્યેવ શવવેતાતિતસંગનમ્‌ ।1૨ ૦૧।। 

વિધ્યમાવાન વાળદ રરયતેડતિપર્તગનમ્‌ । 

સ્યાત્ઝુતોડતિપ્રતજોડ્સ્ય વિષ્યમાવેશવે સતિ ૨૦૬ 

શખ્દાર્થ-એ પ્રમાણે તત્ત્વવેત્તાને પ્રસંગ પણુ 
નથી, ત્યારે અતિપ્રસંગ ક્યાંથી જ હાય? જેને 
પ્રસંગ હોય, લેને જ અતિપ્રસંગની શંકા કરાય. જેમ 
ખાળકતે વિધિના અભાવથી અવિપ્રસંગ દેખાતો 
નથી; તેમ વિધિતે અભાવ સમાન હોવાથી તત્ત્વ- 
વેત્તાને પણુ અતિપ્રસંગ કેમ થાય? ૧૦૫-૧૦૬ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-ભલે તત્તવેત્તાતે વાસનાતી નિવ્રત્તિ માટે 
પ્યાન કર્વાની આવત્યકતા ન હોય, પણુ તેથી આપણુ 
જે વાત ફરીએ છિયે, તેમાં શું સિદ્ધ થયું ? 

ગુરુ-તત્ત્વવેત્તાને અતિપ્રસંગની પ્રાપ્તિને! પ્રસંગ ચાલે 
છે, તેથી તત્ત્વવેત્તાને પ્રસંગ એટલે વિધિ અને નિષેધ 
શાસ્ત્ર બન્ને પ્રાપ્ત નથી, તો પછી તેને અતિપ્રસંગ “કેમ 
પ્રામ થાય ? 

રિષ્ય-યારે અતિપ્રસંગ કેને પ્રાત છે ? 

ગુશ-જેને પ્રસેગ પ્રાપ્ત છે, તેને અતિપ્રસંગ પ્રાપ્ે 
છે, અન્ઞાતીને પ્રસંગ પ્રાપ્ત છે, માટે તેને અતિપ્રસંગ 
પણુ ગ્રાપ્ત છે. જ્તાનીને પ્રસંગ પ્રાપ્ત નથી, તેથી તેને 
અતિપ્રસંગ પણુ પ્રાત નથી, એમ ચાલતા પ્રસંગમાં 
સિદ્ધ થાય છે. 

શિષ્ય-અન્તાનીને અતિપ્રસંગ છે, અને જ્ઞાનીને અતિ- 
પ્રસંગ નથી, તેતું શું કારણુ? 

ગુસ-અન્તાનીને વર્ણાશ્રમાદિતું અભિમાન છે, અને 
સ્ાનીને તે નથી, એ જ કાર્‌ણુ. જે વિધિનિષેધ ઉભયથી 
રહિત હેય તેને અતિપ્રસંગ આદિ તથા વિધિ નિષેધ 
નથી. તેથી જેમ ખાળક, વિકલ મતુષ્ય અને પશુપક્ષીને 
અતિપ્રસંગ પણુ નથી, તેમ જ્ઞાની પણુ વિધિનિષેધ રહિત 
છે, તેથી તેતે પણુ અતિપ્રસંગ નથી. ૧૦૫ 


હ સું] 


શિષ્ય-જેને પ્રસંગ ન હોય, તેને અતિપ્રસંગ પણુ 
નથી, એવું તમે કયાં જેયું છે ? 

ગુજ્-એવું અમે બાળકમાં જેયું છે. બાળકને પ્રસંગ 
નથી, તેથી ગમે તે રીતે ભોજન આદિ વ્યવહાર કરે 
તોપણુ તેને અતિપ્રસંગ નથી. શાસ્ત્રમાં પણુ 'જાયશા₹ઃ 
થામમણ: | ઇચ્છા પ્રમાણે વતેન કરે છે, ઇચ્છા પ્રમાણે 
ભાજન કરે છે,' એવી રીતે બાળક માટે કહ્યું છે. 

શિષ્ય-બાળકને વિંધનેો અભાવ છે, તેથી તેને 
અતિપ્રસંગ નથી, પણુ સ્ાનીને અતિપ્રસંગ કેમ નથી ? 

ગુસ્-વિધિનો! અભાવ જ્તાનીને પણુ છે, તેથી જ્ઞાનીને 
પણુ અતિપ્રસંગ નથી. ૧૦૬ 

અવતર્ણિકા-ખાલકને વિધિના અભાવમાં તે 
કારણુ છે એમ શિષ્ય કહે છે, અને ગુરુ જ્ઞાનીને 
વિધિના અભાવમાં કારણુ દર્શાવે છે. 

ત વિંષિટ્રેસિ વાઇશ્વેલ્લર્વે વેસ્વેવ તરવવિત્‌ | 

અજ્પજ્સ્વેવ વિષય! સર્વે સ્યુતીન્યયોઠ્યોઃ ૨૦૭ 

શખ્દાર્થ-ખાળક કાંઈ પણુ જાણતો નથી, એમ 
તું કહેતો હોય તે, તત્ત્વવિતૂ સવે જાણે છે જ. 
અલ્પસ્તને જ સર્વ વિધિએ છે, ખીજા બેને (અઝને 
અને સર્વજ્તને) વિધિએનું બંધન નથી. ૧૦૭ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-બાળકને વિધિનો અભાવ છે, તેમાં તેની 
અગ્તતા કાર્‌ણુ છે; પણુ જ્ઞાનીને અગ્તતા ન હોવાથી 
વિધિના અભાવમાં કાંઈ પણુ કાર્‌ણુ નથી. 

ગુજ-વિત્ઞાનીને અસતાનો અભાવ છે, તેથી તેને 
વિધિના અભાવમાં અન્તતા કારણુ નથી; તોપણુ 
તેને વિધિના અભાવમાં સર્વસતા કારણુ છેની ? કેમકે 
સાની સર્વજ્ઞ છે. એવી રીતે બાળકને અસ્તતારૂપ કાર્‌- 
ણુથી અતે જ્ઞાનીને સર્વસતારૂપ કારણુથી વિધિને! 
અભાવ છે. 

શિષ્ય-યારે વિધિને અધિકાર કેને છે ને કોને નથી ? 

ગુજર્-સર્વ વિધિ નિષેધશાસ્્રના અધિકાર અલ્પનસને 
છે; પણુ અન્નને તથા સર્વત્તતે નથી. ૧૦૭ 

અવતર્ણિકા-શિષ્ય કહે છે કે, જેનામાં નિગ્રહ- 
અનુગ્રહુની શક્તિ હોય તે જ તત્ત્વવિત્‌. ગુરુ કહે 
છે ફે નિગ્રહુઅતુગ્રહૅનું સામથ્યૈ જ્ઞાનનું ફૂળા નથી. 

શાપાનુત્રદ્તાપર્થ્ય યસ્યાતો તત્વવિવ્વરિ | 

તજ શાવાહિસામથયે જઇ સ્યાસપતો યત ૨૦૮ 

શબ્દાર્થ-જેને શાપ અને અનુગ્રહુ કરવામાં 
સામથ્યૈ હાય, એ તત્ત્વવિતૂ ગણાતો નથી. કારણુ 
કે શાપાદિનું સામથ્યે એ તપનું ફળી છે (જ્ઞાનનું 
નથી). ૧૦૮ 


ધ્યાનટ્ટીપ 


૩૮૩: 


ચદ્ર્કાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-વસિઇ અતે વેદવ્યાસ આદિ તત્ત્વવિત્‌ હતા; 
તેઓ શાપ દેવામાં અતે વરદાન આપવામાં મહાસમર્થ 
છતા; તેથી વસઇ આદિની પેઠે જે શાપ અને અનુ- 
ગ્રહુમાં સમર્થ હોય, તે જ તત્ત્વવિત્‌ કહેવાય; પણુ જે 
શાપ અને અતુમ્રહુ કરવામાં સમર્થ ન હોય, તે તત્ત્વવિત્‌ 
કહેવાય નહિ. 

ઝુર-શાપ દેવામાં અને અતુમ્રહુ કરવામાં સામર્થ્યને 
પ્રાસ થવું, એ મહાતપનું ફળ છે, પણુ જાનનું ફળ નથી. 
વસિષત્રકષિ અને વેદવ્યાસ આદિ મહાતપસ્વી હતા, 
તેથી તેઓ શાપ દેવામાં અને અતુત્રહ કરવામાં સમર્થ 
હતા. પણુ તત્તવવિત્પણામાં શાપ અને અતુગ્રહુનું 
સામથ્યે, કંઈ કાર્‌ણુ નથી, પણુ તત્ત્વજ્ઞાન જ કાર્‌ણુ છે, 
તેથી જેને શાપ અને અતવુમ્રહ કરવાનું સામર્થ્ય ન હોય, 
પણુ કેવળ તત્ત્વજ્ઞાન થયું હેય, તે પણુ તત્ત્તવિત્‌ છે. ૧૦૮ 

અવતરણિકા-તત્ત્વવિતૂને શાપ અને અનુગ્રહ 
કરવાના સામથ્વૈના સદ્ભાવમાં શિષ્ય ટણાંત આપીને 
આગ્રહુ કરે છે, અને ગુરુ તેનું સમાધાન કરે છે. 

વ્યાતારેરવિ સામર્થ્ય દશ્યતે તપતો વજાત્‌ । 

શાપાર્વારળાર્ન્યતયો જ્ઞાનશ્ય વારળમૂ્‌ ૨૦૨ 

ટ્રયં યસ્વાસ્તિ તસ્યેવ સામચ્યજ્ઞાનયોગેનિઃ । 

જેવો લુ તતઃ ઝુવલેજેવં જમતે પણ્‌ ।૨ ૨૦1 

શખ્દાર્થ-વ્યાસાદિકૅનું પણુ તપના બળથી (શાપ 
અને અનુગ્રહુ કરવાનું) સામથ્યૈ જવામાં આવે છે. 
શાપાદિનાં કારણુરુપ તપથી અન્ય તપ, એ જ્ઞાનનું 
કારણુ. જેને બે પ્રકારનું તપ હોય છે, તેને જ સામથ્યે 
(શાપ અને અનુગ્રહુનાં સામથ્ય)ની અને જ્ઞાનની 
ઉત્પત્તિ થાય છે; લે માટે એકએક તપને કરનારે 
પુરુષ એકએક ફ્લને જ પાસે છે. ૧૦૯-૧૧૦ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-વ્યાસાદિ તત્ત્વવેત્તા હતા; તોપણુ તેઓને 
શાપ દેવાનું અને અતુમ્રહ કરવાનું સામર્થ્ય હતું, તેથી 
તત્ત્વવેત્તામાં તેવું સામર્ય્ય હોવું જેધએ ? 

ગુસ-વ્યાસાદિને જે શાપ અતે અવુત્રહ કરવામાં 
સામર્થ્ય હતું, તે તત્ત્વજ્ઞાનનું ફેલ ન હતું. તેથી તત્ત્વવેત્તાને, 
વ્યાસાદિકની પેઠે, તે સામર્થ્થયની આવશ્યકતા નથી. 

શિષ્ય-જ્યારે એ સામર્થ્ય માત્ર તત્ત્વજ્ઞાનનું ફેળ ન 
હતું, યારે શેનું ફળ હતું ? 

ગુસ-એ સામર્થ્ય તો તપનું ફળ છે એમ અમે 
અગાડી કહી ગયા છીએ, તપનાં બળથી વ્યાસાદિકને 
શાપમાં અને અનુમ્રહુ કરવામાં સામર્થ્ય પ્રાત થયું હતું. 


૩૮૪ 


શિષ્ય-'તલપણા દ્રશ્ન વિજિજ્ઞાશસ્ઝ 1 તપથી ભાને 
જાણુ, એ શ્રુતિમાં તો તપથી બહાને જણુવાનું કહ્યું 
છે, તેથી તપર્હિત પુસ્ષને તત્ત્વજ્ઞાન થતું નથી. 

ગુજ્-તપ ખે પ્રકારનું છેઃ શાપ દેવામાં અને અનુ- 
ગ્રહ કરવા આદિમાં સામર્થ્ય જેથી પ્રાપ્ત થાય તે, અને 
જેથી જ્ઞાન થાય તે. એટલે શાપ દેવા વગેરે સામર્થ્યની 
પ્રાપ્તિતું કારણુ જે તપ તે નૂદૃ છે, અને તત્ત્વજ્ઞાન 
થવાનું કારણુ જે તપ તે જૂદું છે. શ્રુતિમાં જે તપથી 
ખહ્મ જણુવાનું કહું છે, તે તપને જ્ઞાનનું કારૃણુ કહ્યું 
છે; એટ્લે “જ્ઞાનનાં કાર્‌્ણુ તપથી ખ્રહ્મને ન્નણુ,' એવે। 
એ શ્રુતિનો અર્થ છે. વ્યાસાદિકને જે તપથી શાપ 
તથા અનુમ્રહમાં સામર્થ્ય પ્રાતત થયું હતું, તે તત શાપ 
અને અનુમ્રહનાં સામર્થ્યનાં કારણુરૂપ જાણવું, ખાને 
જાણુવાજ્પ કારણુવાળું તે તપ નહિ, એટલા માટે જે 
જિત્તાસુ સાધનસંપન્ન હેય, તેને પણુ તત્ત્વજ્ઞાન સંભવે 
છે. તેમાં ઉપલી શ્રુતિનો વિરોધ આવતે। નથી. ૧૦૯ 

શિષ્ય-જ્યારે તપ કંઈ તત્ત્વજ્ઞાનનું ફારણુ નથી, યારે 
વ્યાસાદિ મહાત્માઓમાં શાપ તથા અનુગ્રહ કરવાનું સામર્થ્ય 
હતું, તેએને તત્ત્વજ્ઞાન કેમ પ્રાપ્ત થયું હતું ? 

, ચુશ્-અમે ખે પ્રકારનાં તપ કલ્યાં છે, તેનું સ્મરણ 
કર્‌. જેણે ખે પ્રકારનાં તપ કર્યો હોય, તેવા પુસ્ષને 
તત્ત્વજ્ઞાન થાય છે તેમ શાપ દેવામાં તથા અનુગ્રહ 
કરવામાં સામર્થ્ય પણુ પ્રાપ્ત થાય છે, એટલે તેને જ્તાન 
અને સામર્થ્ય એ ખત્ને પ્રાપ્ત થાય છે; પણુ જેણે એક જ 
તપ કર્યું હોય તેને એક જ પ્રાપ્ત થાય છે; એટલે જેણે 
તત્તજ્ઞાનનાં કારણુરૂપ તપ કર્યું હોય, તેને તત્ત્વજ્ઞાન 
પ્રાપ્ત થાય છે, અને જેણૅ સામર્થ્યનાં કારણુરૂપ તપ કર્યું 
હેય, તેને શાપ દેવામાં અને અતુત્રહુ કરવામાં સામર્થ્ય 
પ્રાત થાય છે. વ્યાસાદિએ ખતન્ને પ્રકારનાં તપ કર્યા 
હતાં, તેથી તેઓને શાપાદિકમાં સામર્થ્ય હતું અને સાથે 
સાથે તત્ત્વજ્ઞાન પણુ થયું હતું. ૧૧૦ 

અવતર્ણિકા-શિષ્ય શંકા કરે છે કે, શાપ આદિનાં 
સામર્થ્યશ્રી હીન તત્ત્વવેત્તાની ખીજાએ। નિંદા કરશે 
કે તે પૂર્ણું નથી, તેનું ઉત્તર ગુરુ દે છે. 
સામચ્યટ્દીનો નિંથશ્રેયતિર્ષિષિવિવાગિતઃ । 

સિવે તસવોડ્વ્યન્યેરનિસં મોમજવટેઃ ।૨ ૨૨॥ 

મિક્ષાવજ્ધારિ રક્ઞેયુયેયેલે મોળતુણ્યે । 

ઝો યતિલ્વમેતેવાં વેરાન્વમરમંથરમ્‌ ।। ૨ ?૨ ।। 

વળાશ્રમપરાન્મૂઢા સિંટ્ંસ્વિત્યુસ્યતે યિ । 

રેદાત્મમતચો વુદ્ધં નિંહત્વાશ્રમમાનિનઃ ।1? ? ર। 

તિર્થ તરવવિજ્ષાને તાધનાનુયષહેનાત્‌ | 

જ્ઞાતિનાચરિતિં શવચં સચ્યત્રાગ્યારિ છોજિવય્‌ ॥ 


શ્રી પંથદશી 


 પ્રકર્‌ણુ 


વિચ્વાત્વઝુટ્રયા તત્રેરછા નારિતિ ચેસ માસ્લુ તત્‌ । 

દથાયન્વાથ વ્યવદરન્યથારવ્યં વતત્વયમ્‌ [1૨ ૨૧ 

શખ્દાથે-વિધિએ કરીને વજિત તથા સામથ્ય- 
હીન યતિની (યથાર્શ કર્મ કરવાવાળા તપસ્વીએ।) 
નિંદા ફરે છે એમ તું કહેતો હોય તે, ખીજા ભ્નોગ- 
લંપટો નિત્ય તે કર્મે કરનારાનાં તપની પણુ નિંદા 
કરે છે. ને આ યતિઓ ભેોગના તોષ માટે ભિક્ષા 
અને વસ્ર આદ્િતિં રક્ષણ કરે, તો વૈરાગ્યના ભારથી 
પ્રૌઢ થયેલાં તેઓનાં યતિપણાંને ધન્ય ધન્ય | મૂહો 
(પામર પુરુષે) વર્ણું અને આશ્રમમાં તત્પર (કર્મ 
કરવાવાળા) થયેલાને નિંદે છે, એમ કહેતો હાય 
તો, દેહમાં આત્મખુદ્ધિવાળા, આશ્રમાભિમાનીએઓ 
તત્વવિતૂને ભલે નિંદો, પણુ તેથી કરીને તત્વજ્ઞાનમાં 
સાધનોને વિનાશ થતે નથી, અને તેથી જ્ઞાની 
રાજ્યાદિ લૌકિક કર્મ સારી રીતે કરવા માટે શક્ય 
છે; કેમકે મિથ્યાપણાની ખુદ્ધિથી તેમાં તેની (રાજ્ય 
પરિપાલનાદિ લૌકિક કર્મમાં) ઇચ્છા જ થતી નથી. 
તે ભલે ન થાએ! ! તત્ત્વવેત્તા પુરુષ ધ્યાન કરતે 
અથવા વ્યવહાર કરતે! પ્રારખ્ધ કર્મ પ્રમાણે ભલે 
વત્યો કરે, ૧૧૧-૧૧૫ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-તત્ત્વવેત્તાને વિધિનિષેધ કેઈ પણુ નથી, તથાપિ 
તે જે વર્‌ અને શાપ દેવામાં સમર્થ ન હોય, અને 
કર્મનો યાગ કરી ખેઠો હેય તો, તપસ્વીઓ કે જેઓએ 
વિધિ પ્રમાણે કર્મ કરતા હેય અને વળી વર્‌ અને 
શાપ દેવામાં સમર્થ હોય તેએ, સામથ્યેરહિત અને 
કર્મ રહિત તે તત્ત્વવિત્ની, “આ શાપમાં અને અનુ- 
ગ્રહુમાં સમર્થ નથી, તોપણુ કર્મ તજી ખેઠો છે,' એવી 
રીતે તેની, નિંદા કરશે. 

ગુજ્-વર આપવામાં ને શાપ દેવામાં સમર્થ યતિએઓ। 
નિંદા કરે, તોપણુ વર આપવા કકે શાપ દેવામાં અસમર્થ 
તત્તવેત્તાઆએ પોતાને નિશ્ચય તજવે। નહિ, એમ 
અમે સાફ કહીએ છિયે; કાર્‌ણુ કે વર્‌ આપવામાં 
શાપ દેવામાં સમર્થ યતિએ1, વરશાપ દેવામાં અસમર્થ 
તત્તવિત્્‌તી નિદા કરે છે, તે પોતે, વર્શાપમાં શકિત- 
વાળા છતાં પણુ, નિંદાપાત્ર જ છે; કેમકે ભોગી એટલે 
લંપટ પુસ્ષો, તે યતિઓની પણુ નિંદા કરે છે. એમ 
નિંદાનો કંઈ અવધિ નથી, ત્યારે ફ્રેકટની નિંદાની પરવા 
શા માટે કરવી ? ૧૧૧ 

શિષ્ય-વર્‌ અતે શાપ દેવામાં સમર્થ યતિએએ 
ભિક્ષા અને વસ્ત્ર આદિતે। સંત્રહુ કરવો અને ભોગ 
ભોગવવા, કે જેથી ભોગલંપટેા તેની નિંદા નહિ કરે. 


હ સું] 


ગઝુજ્-શાખાશ રે શાખાશ! તું તો તેએના ભેખમાં 
ધૂળ જ ધલાવે છે ! જ્યારે એ યતિઓ ભિક્ષા અને 
વસ્રાદિતે। સંમ્રહ કરે, લાડી, વાડી, ગાડીની મૌજ કરે, 
છોકરાંછેયાંને પાળે, ને સંસારી થઈ રહે યારે તે 
તેમતું યતિપણું જ નષ્ટ થયું; કાર્‌ણુ કે સંસારને! સંસમ્રહુ 
કરવો, એ યતિતે। ધર્મ નથી; પણુ જેમ યવનાદિક નિંદા 
કરે તેથી બાહ્મણુ પોતાનાં સંધ્યાવંદતાદિક કમોં મૂકતો 
નથી, તેમ યતિઓની નિંદાથી તત્ત્વવેત્તાએ પોતાનું કર્તવ્ય 
મૂકતા નથી. ૧૧૨ 

શિષ્ય-વિષયલંપ2 પામર પુરુષો ક્રિયાપરાયણુ યતિએ।- 
ની નિંદા કરતા હેય તો ભલે કર્‌; તે નિંદાથી તે શિષ્ટ 
પુરુષોને શું હાનિ છે ? 

જીસ-યારે ક્રિયાપરાયણુ યતિઓ તત્તવેત્તાની નિદા 
કરતા હોય તે! ભલે કરે, તેથી તત્ત્વવેત્તાને પણુ શી 
હાનિ છે ? લોકમાં પોતાને અનુકૂળ પુસ્ષતી સ્તુતિ 
કરવાનો અતે પ્રતિકૂલની નિદા કરવાને! તે! પ્રચાર જ 
છે; તેથી પામર પુસ્ષેા યતિઓની નિંદા કરે, અને તે 
યતિઓ તત્ત્વેત્તાની નિંદા કરે, એ સ્વાભ્રાવિક છે; 
પરંતુ તે નિંદા કેઈ પણુ નિર્ણયમાં પ્રમાણુ કે ઉપયેગી 
થતી નથી. ૧૧૩ 

હેવે પ્રસંગ સાંભળઃ એ પ્રમાણે તત્ત્વત્ઞાન થવાથી 
પણુ લો।કવ્યવહારમાં સાધત, મન, ઈદ્રેય અને રથૂલ- 
દેહાદિના વિનાશ થતો! નથી. એટલા જ માટે, તત્ત્ત- 
વેત્તા પુસ્ષ રાજ્યનું પરિપાલન, કુડુંબતું પોષણુ, સંપ્યા- 
વંદનાદિ કર્મ, વેદાંતશાસ્ત્રતું વાંચન, રિષ્યોપદેશ આદિ 
લૌકિક અને શાસ્રીય કમોં, સારી રીતે કરી શકે 
છે; બહ્મત્ઞાન થવાથી કજીઈ કર્મ કરવામાં તેતે ખાધ 
નડતો નથી. ૧૧૪ 

શિષ્ય-તત્ત્વવેત્તાને જગતનાં મિથ્યાતત્ત્તનું જ્ઞાન હોય 
છે, તેથી તેને રાન્યપર્‌િપાલનાદિકમાં ₹/ચ્છા જ ઉત્પન્ન 
નાહું થાય. 

ગુજ્-જે તત્ત્વવેત્તાને રાજ્યપરિપાલનાદિકમાં ધચ્છા 
ઉત્પન્ન ન થાય તેો। તેણું રાન્યપાલનાદિક કર્મો ન કરવાં; 
તેમાં કંઈ હરકત નથી; કોઈ બળાત્કારે કરાવતું નથી. 
તત્ત્વવેત્તા ઉપર્‌ શાસ્ત્ર કે અન્ય કરે।ધઇનો પણુ હુકમ ચાલતો 
નથી, તેથી તે પોતાનાં પ્રારખ્ધ પ્રમાણે ભક્ષે વર્તે. એ 
ધ્યાન કરવાનું પ્રારબ્ધ હોય તે પ્યાન કરે; વ્યવહાર્‌ 
કરવાનું પ્રાર્ખ્ધ હેય તો વ્યવહાર કરે; રાજ્ય કરવાનું 
મારખ્ધ હેય તો રાજ્ય કરે, ને વિલાસનું પ્રારબ્ધ હેય 
તો વિલાસ રમે. તેને કોઈ નનતને। વિધિનિષેધ નથી. ૧૧૫ 


તત્ત્વવેત્તા અને ઉપાસકતી વિલક્ષણતા 


અવતરણિકા-હવે તત્ત્વવેત્તા કરતાં ઉપાસફની 
[વિષમતા જેમ છે તે દર્શાવે છે. 
૪૯ 


દેયાનટદીપ 


૩૮૫ 


ઝવાસવાસ્તુ સતતં પ્યાયનેવ વતેઘતઃ । 

દથાનેનેવ જત તસ્ય ત્રભસ્વ વિજ્ળીતારિયત્‌ ? 2 
દયાનોપારાનજ યત્તટ્ાનામાવે વિછીયતે । 
વાસ્તવી ત્રહ્નતા નેવ જ્ઞાનામાવે વિજીયતે ? ૨૭ 
તતોડમિજ્ઞાપવં જ્ઞાનં ન નિત્યં ઝતવત્યર્‌; । 
જ્ઞાપજામાવપાત્રેળ નદ સત્યં વિજ્ઞીયતે ૨ ૮ 
અરસ્વેવોવાતજાશ્યાવિ વારતવી ત્રહમતેતિ ચેત્‌ । 
વામરાળાં તિર્શ્રાં ન વાસ્તવી ત્રજ્નતા ત વિમ્‌? ૨૨ 
અજ્ઞાનાજ્ષુધથૅત્વશુમયત્રાવિ તત્તમમ્‌ । 
ઝવવાતાયથા મિજ્ઞા ૧૨ ધ્યાને તયાન્વયતા ?૨ ૦ 


શખ્દાથે-ઉપાસક તો! સર્વદા ધ્યાન ઠરતે। જ વસે 
છે; કારણુ કે તેનું ખ્રહ્માપણું, વિષ્ષુપણાં આદિની 
પેઠે, ધ્યાનથી જ થયેલું છે. ધ્યાન છે ઉપાદાન કાર્‌ણુ 
જેનું એવી જે વસ્તુ હોય તે, ધ્યાનના અભાવ 
થયા પછી, લય પામે છે; પરંતુ પારમાથિકી ખ્રદ્ા* 
સ્પતા તો જ્ઞાનના અભાવમાં પણુ લય પામતી 
નથી જ. તેથી (બ્રહ્મારૂપતા 'પારમાથિક છે તેથી) 
પ્રકાશક જ્ઞાન નિત્ય શવાં ખ્રહ્નાસ્પપણાંને ઉત્પશ 
કરતું નથી; કારણ કે જ્ઞાપકના-પ્રકાશકના અભાવ- 
માત્રથી જ સત્ય વસ્તુ લય પામતી નથી. ઉપા- 
સકતે પણુ પારમાથિંક ખ્રહ્મરૂપતા છે જ, એમ 
જે તું કહેતો હાય તે, પામર પુરુષોને અને 
તિર્યફ્‌(પશુ પક્ષી આદિને)તે વાસ્તવી ખ્રહ્માતા શા 
માટે નથી? અન્તાનથી જે અપુરુષાર્શપણું છે, તે 
ખજ્ઞેયમાં-પામરાદિકની અને ઉપાસકની ખ્રહ્મારુપ- 
તામાં-સમાન જ છે. જેમ ઉપવાસ ઠરવા કરતાં 
ભિક્ષા શ્રેણ છે, તેમ કર્માનુષ્ઠાનાદિક કરવા કરતાં 
ધે્યાન-ઉપાસના શ્રેછ છે. ૧૧૬-૧૨૦ 

ચન્દ્રકાત વિવરણ 

ગુર-ઉપાસક પુસ્ષે તો સર્વદા પ્યાન કરવું એેઇએ, 
કારણુ કે તેનું ખાહ્માપણું ધ્યાનથી જ થયું છે. જેમ પોતાની 
વિષ્સુરૂપતાનું ષ્યાન કરનાર પુસ્ષતી વિષ્સુરૂપતા પાર્‌- 
માથિક નથી; જેમ પોતાની શિવરૂપતાનું ધ્યાન કર્‌- 
નાર પુસ્પની શિવરૂપતા પારમાથિક નથી; તેમ પોતાની 
થકહારૂપતાનું ધ્યાન કરનાર ઉપાસકની બહ્મારૂપતા પણુ 
પારમાથિંક નથી. 

પરન્તુ, તત્તવવેત્તાની બહ્મરૂપતા પાર્માથિક છે; કેમકે 
તેની બહ્મજ્પતા શ્રુતિ આદિનાં પ્રમાણુથી સિદ્ધ છે. 
પણુ ઉપાસકની બહ્મજ્પતા તે। પાર્માથિક નથી; તેનું 
કાર્‌ણુ કે, તેની બહારૂપતા પ્રમાણુથી સિદ્ધ નથી, પણુ 


૩૮૨ 


પ્યાનથી સિદ્ધ છે, એટલે અનિત્ય છે. માટે તત્તવેતા 
અને ઉપાસક વચ્ચે મોટો ભેદ છે. ૧૧૬ 

શિષ્ય-દેયાનથી સિદ્ધ કરેલી થહમારૂપતા પારમાથિક 
કેમ નહિ? 

ગુજશ્ન-જે પ્યાતથી સિદ્ધ કરેલું હેય, તે ધ્યાતનેા 
નાશ થવાથી નાશ પાધૈ છે; કારણુ કે ધ્યાનનો નાશ 
થવાથી, જેમ માર્નતાસિક ગામ આદિને નાશ જેવામાં 
આવે છે, તેમ નાશ થાય છે. હવે ઉપાસકની બઉા- 
રૂપતા ધ્યાનથી સિદ્ધ થયેલી છે, માટે પ્યાનતે। નાશ 
થવાથી તે નાશ પામે છે, તેથી તે પાર્‌માથિક નથી, 
જેને ત્રણે કાળમાં નાશ ન થતે। હેય, તે પાર્માથિક 
કહેવાય છે. 

શિષ્ય-યારે તો તત્ત્વવેત્તાની બહ્મરૂપતા પણુ પાર- 
માર્થિક ન હોવી જેઇએ; કારણુ કે જેમ ઉપાસકની 
ષ્રઉર્પતા ધ્યાનથી સિદ્ધ છે, તેમ તેતી બહ્મરૂપતા 
પણુ સાનથી સિદ્ધ છે. જેમ પષ્યાન વિનાશી છે, તેમ 
સાન પણુ વિનાશા છે. 

ગુસ-જે કે ધ્યાનની પેઠે જ્ઞાન વિતાશી છે, તથાપિ 
ખહ્મવેત્તાની થહ્મારૂપતા, ઉપાસકની ભહ્મારૂપતાની પેઠે 
સાતથી ઉત્પન્ન થતી નથી, પણુ જ્ઞાનથી પ્રકાશ પામે 
છે. ત્તાનના નાશ થવાથી પણુ, ધટના અતુભવની પેઠે, 
તેવી બહ્મરૂપતા નાશ પામતી નથી, તેથી તત્તવેત્તાની 
ખહ્મરૂપતા પાર્માર્થિક છે. હવે ધ્યાન બ્રહ્મસૂપતાનું 
ઉત્પાદક છે, તેથી ધ્યાનથી થયેલી ઉપાસકની બહ્મરૂપતા 
પાર્માથિક નથી; પરંતુ જ્ઞાન બહ્મરૂપતાનું ઉત્પા- 
દક નથી, પણુ અન્તાનરૂપ૫પ આવરણુની નિવૃત્તિ કરીને 
દીપની પૈઠે પ્રકાશ કરે છે. તેથી જ્ઞાનથી પ્રકાશિત 
તત્ત્વવેત્તાની બરહ્મરૂપતા પાર્માથિક છે. ૧૧૭ 

શિષ્ય-ઝાન ખદ્રૂપતાતે કેમ ઉત્પન્ન કરતું નથી ? 

ગુર-કારણ કૈ, અનિત્ય પદાર્થની ઉત્પત્તિ છે, પણુ 
નિત્ય પદાર્થની ઉત્પત્તિ નથી. જ્ઞાનથી સિદ્ધ થયેલી તત્ત્વ- 
વેત્તાની બહ્મરૂપતા પાર્માથિક એટલે નિત્ય છે, તેથી 
તેની ઉત્પાત્ત નથી; પણુ તત્ત્વવેત્તાની બહ્મરૂપતા નિત્ય 
છે, એટલા માટે જ્ઞાન, આવરણુની નિભૃત્તિપૂર્વક, દીપની 
પેકે તેતું પ્રકાશક છે; પણુ ઉત્પાદક નથી. તેથી, જેમ 
ઝહાદિને પ્રકાશ કરનાર દીપનેો નાશ થવાથી ગહા- 
દિકતેા। નાશ થતો નથી; તેમ જ્ઞાનતે] નાશ થવાથી, 
ખદ્યારૂપતાનો નાશ થતે। નથી. “પ્રકાશક પદાર્થતે। નાશ 
થવાથી સય પદાર્થનો નાશ થતો નથી,” એવી વ્યાપ્તિ, 
પ્રસદ્ટ છે. જે ખહ્મરૂપતા ત્તાનથી ઉત્પન્ન થતી હોય 
તે! ગાનનેો! નાશ થવાથી તેનો નાશ થાય; પરંતુ તે 
ઉત્પન્ન થતી નથી, તેથી જ્ઞાનનો નાશ થવાથી પણુ, 
ખ્રહમસ્પતાનો નાશ થતો નથી; એટલા જ માટે તે 
પાર્માથિક છે. ૧૧૮ 


શ્રી પંચદશી 


[ પ્રકરણુ 


શિષ્ય-ન્યારે અહારૂપતા ઉત્પન્ન થતી નથી, પણુ 
સય છે, યારે તે તો જ્ઞાનીને અને ઉપાસકતે સમાન 
થઈ; તેથી ઉપાસકને પણુ જ્ઞાનીની પેઠે સસ બહ્ા- 
રપતા છે જ. 

ગુશ્-હું પૂછું છું કે, યારે એ સલ અહાજપતા 
પામર્‌ અજ્ઞાનીઓને અને પશુપક્ષી આદિને નથી શું? 
છે જ; કેમકે એ બહ્મારૂપતા તે। જ્ઞાની, ઉપાસક, અન્તાની, 
પામર અને પશુ પક્ષી આદિ સર્વને સમાન જ છે. જેમ 
સૂર્ય આંધળાં અને દેખતાં સવને સમાન છે, તથાપિ 
તે સૂર્ય આંધળાને પ્રકાશતો નથી અને દેખતાને 
પ્રકાશે છે; તેમ સય બહ્મરૂપતા પણુ જ્ઞાની, ઉપાસફ, 
અજ્ઞાની ને પશુપક્ષી આદિ સર્વને સમાન છે. તથાપિ 
તે જ્ઞાનીને પ્રત્યહ્મ હોવાથી સ્વસ્ત્રરૂપને। પ્રકાશ કરે છે, 
અને ઉપાસક આદિને પરે્‌।ક્ષ હોવાથી સ્વસ્વજૂપને 
પ્રકાશ કરતી તથી; એટલે સર્વને બહ્મારૂપતા સમાન 
છતાં પણુ તેને! ફ્લભેદ મે।(ટો છે. ૧૧૯ 

શિષ્ય-સત્ય ખક્મપણું, પામર્‌ આદિને પણુ સમાન 
છે, તથાપિ તે અજ્ઞાન હોવાથી પુસ્ષાર્થમાં એટલે મોક્ષમાં 
ઉપયે।!ગી નથી. ૧૨૦ 

નિ્ગુણની ઉપાસનાની શ્રેષ્ઠતા થતાં તેતું જળ. 

અવતરણિકા-હવે કર્માતુછાન આદિ સર્વ સાધને 
કરતાં નિગુણુની ઉપાસનાની શ્રેઠઠતા દર્શાવે છે. 


ઘામદ્‌ાળાં વ્યવહૃતેવેરં વમાવતુષ્િતિઃ ))  _ 
તતોડવિ સગુળોવાસ્તિનિગુળોપાસના, તત ૨૨૨ 
ચાવદ્દિ્ઞાનતામીપ્યં તાવચ્છેકથં વિવધેતે । 
વ્રહ્જ્ઞાનાયતે તાક્ાશિઝળોવાલનં શને? 1૨૨૨ 
ચયા સંવાફિવિષ્રાંતિ$ ૧૦વ૧ાજે પમાયતે । 


વિયાયતે તથોયાસ્તિમુસ્તવાજેડતિવાવત! ૨ શ્‌ રે 

શખ્દાર્થ-પામર પુરુષોના વ્યવહાર ( નોકરી 
ચાકરી આદિ ફામ) કરતાં કર્મ આંદિનું અતુછઠાન 
શ્રેઠ છે, અને તેથી (કર્મ આદિનાં અતુછ્ઠાનથી) 
પણુ સશુણુની ઉપાસના શ્રેછ છે; અને તેથી 
(સગુણુની ઉપાસનાથી) નિર્જુણુની ઉપાસના શ્રેષ્ઠ છે. 
જેટલું વિજ્ઞાનનું સમીપપણું, તેટલું શ્રેછપણું વિશેષ. 
નિગુણુની ઉપાસના ધીમે ધીમે સાક્ષાત્‌ ખ્રહ્દાન્ાન- 
રપ થાય છે. જેમ સંવાદી ભ્રમ કૂલકાળમાં યથાર્શ- 
જ્ઞાન આપે છે, તેમ ઉપાસના અતિશય પશ્પાકથી 
સુક્તિકાળમાં જ્ઞાનસૂપ થઈ પડે છે. ૧૨૧-૧૨૩ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

ગુજ-જેમ સય અહ્ાસૂપપણું, અજ્ઞાનપણાના કારણુ- 

થી, પામર આદિતે મોક્ષરૂપ પુસ્ષાર્થમાં ઉપયેગી 


હસું] 


નથી; તેમ ઉપાસકને પણુ મોક્ષરૂપ પુસ્ષાર્થમાં ઉપયોગી 
નથી; કેમકે ઉપાસક પોતે બહ્મરૂપ છે, તે તે જાણુતો 
નથી. મોક્ષરૂપ પુસ્ષાર્થમાં ઉપયોગિતાનો અભાવ 
તો, પામર આદિની અને ઉપાસકની બ્રહ્માજ્પતામાં 
સમાન જ છે. 

શિષ્ય-યારે ઉત્તરતાપનીય આદિ ઉપનિષદોમાં ઉપા- 
સનાતું પ્રતિપાદન શામાટે કર્યું હરે ? 

ગુશ્-જેમ ઉપવાસ કર્યા કરતાં ભિક્ષાૃત્તિ મ્રેઇ છે; 
તેમ કર્માવુકાન આદિ કરતાં ઉપાસના શ્રેઇ છે; એમ 
ઉપાસનાની શ્રેઇતા દર્શાવવા માટે, ઉત્તરતાપનીય આદિ 
ઉપનિષદોમાં ઉપાસનાનું પ્રતિપાદન કયું છે. એ સર્વનું 
રહસ્ય આવું છેઃ જેમ રેગી પુસ્ષનેા રોગ કાઢવા માટે, 
પ્રથમ રોગનું મૂળ કાઢવા વેધ શરીર્શુદ્ધિનાં ઓષધ 
આપે છેઃ જેવો! કે જુલાબ; પછી રગ કાઢવાનાં ઔષધ 
આપે છે; ને પછી શકિતનું ઓષધ આપે છે; એમ જ 
જવને આ જગતના સત્યપણારૂપી રોગ વળગ્યો છે, 
તેના નાશ માટે પ્રથમ કર્મ, પછી ઉપાસના ને છેલ્લું 
સમાન છે. જેમ નીરેગીપણું એ સર્વોત્તમ છે, તેમ જ્ઞાન 
સર્વોત્તમ છે. ખેતી કરવી, વેપાર્‌ કરવો, ચાકરી કરવી 
આદિ પામર પુરુષના વ્યવહાર કરતાં સંધ્યાર્વદનાદિ ને 
યન્ઞાદિ કર્માનુદઠાન ઉત્તમ છે; કેમકે પામર્‌ પુરષતે વ્ય- 
વહાર્‌ મહાપ્રયત્નવાળા છે, અને તેથી આ લેકમાં ચિત્ત 
ચોંટે છે, પણુ ક્માવુદાનથી આલેકમાં અને પરલોકમાં 
બન્નેમાં સુખ થાય છે. એ કમાંતુદાન કરતાં સગુણુની 
ઉપાસના શ્રેદઇ છે; અને સગુણુતી ઉપાસના કરતાં પણુ 
નિર્ગુણુતી ઉપાસના શ્રેઠ છે. ૧૨૧ 

શિષ્ય-તમે પામરતા વ્યવહાર કરતાં કર્માનુકાનની 
શ્રેઇતા કહી, અને તેથી સગુણુ બ્રહ્મની ઉપાસનાની શ્રેકતા, 
અને તેથી પણુ નિર્ચુણુ બ્રહ્મની ઉપાસનાની શ્રેકતા કહી, 
તેતું શું કારણ? 

જ્ીુજ-જવ જેટલે! જેટલો ખહ્મની સમીપ વધારે 
વધારે નય છે, તેટલી તેટલી તેની શ્રેદતા અધિક છે. સાધા- 
રણુ માણુસને। વ્યવહાર જાનથી અતિ દૂર છે; કેમકે તે 
વ્યવહારથી કદાપિ પણુ જ્ઞાન થતું નથી, પણુ કર્માતુ- 
ઇાનથી ચિત્તશુદ્ધિ થાય છે, શ્રવણાદિ તરક પ્રીતિ થાય છે, 
પછી તેથી જ્ઞાન થાય છે; એટલે તે કર્માનુદઠાન પામર્‌।ના 
વ્યવહાર કરતાં, જ્ઞાનની સમીપમાં છે, તેથી ઉત્તમ 
છે. સગુણુની ઉપાસનાથી પણુ ચિત્તશુદ્દિ થાય છે, અને 
તેથી શ્રવણાદિ કરવાથી જ્ઞાન થાય છે, એટલે ધણે 
કાળે પણુ જ્તાન થાય છે, તેથી કમાંતુછાન કરતાં સગુણુ- 
ની ઉપાસના શ્રેઇ છે. જેમ ખહ્યજ્ઞાનથી મોક્ષની પ્રાપિ 
થાય છે, તેમ નિર્ગુણુની ઉપાસનાથી પણુ કાળે કરી, 
ધીમે ધીમે, પણુ મોક્ષની પ્રાપ્તિ થાય છે જ. હવે નિર્ગુણુ- 
ની ઉપાસનાથી જ્તાન થાય છે, અને તેથી મોક્ષ વહેલે। 


દેયાનરીપ 


૩૮૭ 


થાય છે. એવી રીતે નિર્ગુણુની ઉપાસના જ્ઞાનની સમીપ 
માંજ છે, તે માટે સર્વ કરતાં નિર્ઝુણુની ઉપાસના 
શ્રેઇ છે. ૧૨૨ 

સંવાદીભ્રમનું સ્વરૂપ, અમે આ પ્રકર્‌ણુના પ્રારંભ- 
માં જ કહ્યું છે. જેમ તે સંવાદિભ્રમ ભ્રમરૂપે છે, તોપણ 
ફૂલ વખતે, એટલે મણિની પ્રાપ્તિ વખતે, યથાર્થ જ્તાન- 
વાળું થાય છે; તેમ તિર્મુણુની ઉપાસના પણુ અતિ 
પરિપકવ થવાથી, મુક્તિસ્પ ફૂલની પ્રાપ્તિ વખતે, 
સ્ઞાનતુલ્ય થઈ પડે છે. જેમ મણિનાં યથાર્થ ત્તાનથી 
મણિની પ્રાપ્તિ થાય છે, તેમ મણિના સંવાદીભ્રમથી 
પણુ માણુની પ્રાપ્તિ થાય છે. માટે એ સંવાદીબ્રમ 
ફૂળકાળમાં યથાર્થ જ્ઞાનસૂપ થઈ પડે છે. તેવી રીતે 
સાતથી મોક્ષ થાય છે, તેમ ઉપાસનાથી પણુ મોક્ષ 
થાય છે. એ ઉપાસન) સંવાદીભ્રમ છે, એમ પ્રારંભ- 
માં જ સૂચવ્યું છે. માટે નિર્ગુણુ બહ્મતી ઉપાસના, મોક્ષ- 
કાળમાં, બહ્મસજ્ઞાનદાતા થઈ પડે છે. ૧૨૩ 

અવતરણિકા-રિષ્ય કહે છે કે, સંવાટ્ટીભ્રમ પોતે 
યથાર્શ જ્ઞાન આપતું નથી, પણુ ભ્રાંતિથી પ્રેરાયલા 
પુરુષને ઇદ્રિય તથા વસ્તુનો સંબંધ થતાંજ તે 
યથાર્શ-સહ્ય થઈ પડે છે. તેનું ઉત્તર ગુરુ દે છે. 

સંવાહિ્ષ્રયતઃ પું પ્રટસર્યાન્યમાનત | 

પ્રમેતિ ચેસથોવાસ્તિમાતરે વારળાયતામ્‌ 12૨૨ 

શખ્દ્રાર્થ-સંવાદીબ્રમથી પ્રવૃત્ત થચેલા પુરુષને, 
અન્ય પ્રમાણથી યથાર્થ જ્ઞાન થાય છે એમ જે 
કહેતો હોય તો, તેમ ભલે હો ! અહીં ઉપાસના 
પણુ યથાર્શગ્ઞાનમાં ભલે કારણુ થઈ પડે. ૧૨૪ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-સંવાદીભ્રમ પોતે જ પ્રમા-યથાર્થજ્ઞાન-નથી; 
પણુ તે સંવાદીભ્રમથી પ્રભૃત્ત થયેલા પુસ્ષને પ્રયહ્ય 
પ્રમાણુથી યથાર્થજ્ઞાન થાય છે; એટલે સંવાદીભ્રમ 
યથાર્થજ્ઞાનનું સાક્ષાત્કાર નથી, પણુ પરંપર્યા કાર્‌ણુ છે. 

ગુર્-તેમ તો નિર્ઝુણુની ઉપાસના પણુ અપરેક્ષ- 
સાનમાં સાક્ષાત્‌ કાર્ણુ નથી, પણુ પરંપરયા જ કારણ 
છે; કેમકે તે ઉપાસના, નિદિષ્યાસનરૂપૈ થઇ, તસમતષિ । 
આદિ મહાવાડયજન્ય અપરેક્ષત્તાનમાં કારણુજ્પે થઈ 
પડે છે. ૧૨૪ 

અવતરણિફા-ત્યારે તો મૂલૈધ્યાનાહિ પણુ પર્રં- 
પૃર્યા અપરીક્ષન્ઞાનનું કારણુ થશે, એમ શિષ્ય કહે 
છે; અને શુરુ તેનું સમાધાન કરે છે. 


મૂવિધ્યાનસ્ય મંત્રાણેરવિ વારળતા યર | 
અસ્તુ તાપ તથાપ્યત્ર પસ્યાલસિવિસિષ્યતે ?2૧ 


૩૮૮ 

સિ્નુળોયાલનં વજ સવાષિઃ સ્થાચ્છવેસ્તત । 

લમાર્ષિનેરોષાલ્યઃતોડ્નાયાતેન છમ્યતે ૨૨૬ 

નિરોધછામે પુંલોંડ્તરસટૂ' વસ્તુ શિઇયતે | 

પુન;પુનવોસિતેડસ્પિન્વાવયાગ્તાવેત તત્વધી; ? ૨૭ 

નિર્ષિવારાલરનિ્યસ્તરયજાયેવળળતાઃ । 

બુટ્ટી ટ્ટિતિ શાણો આરોદંસવિવાર્તઃ ૨૨૮ 

ચોમામ્યાલર્ત્વેતટ્થૉડપૃતવિદ્ટારિણુ જીત? । 

"વં ત દછટ્રારાવિ દેતુત્વાર્ન્યતો વમ્‌ ।। ૨૨૨ 

રવેદ્વ તસીર્થયાત્રાઝયાઢ્‌ીનેવ ઝીવેતામ્‌ | 

પિટ તણત્જગ્ય વરં છેટીતિ ન્થાય સાપતેત્‌ ? ર્‌ ૦ 

શખ્દરાર્થ-મૂર્તેતું ધ્યાન અને મંત્રાદિક નેન અપ- 
રેક્ષન્ઞાનમાં કારણુ થતાં હોય તે! ભલે થાએ, તથાપિ 
નિર્ઝુણુની ઉપાસનામાં જ્ઞાન વધારે સમીપ છે. માટે 
તે ખીજા કરતાં શ્રેણ છે. નિર્ગુણુની ઉપાસના જ્યારે 
પડવ થાય છે ત્યારે ધીરે ધીરે સમાધિ થાય છે, પછી 
પ્રયાસ વિના નિરેધ એટલે નિવિંકલપ નામની જે 
સમાધિ છે તે પ્રાસ થાય છે; નિર્વિકલ્પ સમાધિને 
લાભ થયા પછી, પુરુષના અંતઃકરણુમાં અસંગ 
વસ્તુ જ અવશેષ રહે છે; આ અસંગ વસ્તુ સંખંધે 
વારંવાર વિચાર કરવાથી મહાવાડયવડે તત્ત્વજ્ઞાન 
ઉત્પ થાય છે; અને શાસ્ત્રમાં કહેલાં નિર્વિકારતા, 
અસંગતા, નિત્યતા, સ્વપ્રકાશતા, એકતા અને 
પૂર્ણતા, એ સર્વે આત્માનાં વિશેષણ! વિવાદ વિના 
ઝટ ખુદ્ધિમાં તરી આવે છે. ચોગાભ્યાસ અપરેક્ષ- 
જ્ઞાનને માટે જ છે, એમ અમૃતખિદુ આદિમાં 
સાંભળ્યું છે; છતાં દૃછ (નિર્વિકલ્પ સમાધિરૂપ 
પ્રત્યક્ષ ) દ્રાર પણ્‌ હેતુ હોવાથી નિર્ગુણુની ઉપા- 
સના ખીજાં સાધને।થી શ્રેઠ છે. તે નિર્ગુણુના 
ઉપાસનને ત્યજીને, તીર્જયાત્રા અને જપ આદિને જ 
સેવતા પુરુષો, “લાડુ તજીને હાથ ચાઢવે!? એ 
ન્યાયના જેવું કરે છે. ૧૨૫-૧૩૦ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-પણુ એવી રીતે પરંપરયા કારણુતા માનવાથી 
મૃતિ, ધ્યાન અને મંત્રાદિકને પણુ અપરેક્યસાનમાં કારણુતા 
પ્રાપ્ત થશે; કાર્‌ણુ કે તે પણુ ચિત્તની એકામ્રતા સિદ્ધ ફરૅ 
છે, અને તે દ્વારા અપરેક્ષન્ાનનું કાર્‌ણુ થાય છે. 

ઝુર-પરંપર્યા કારણુ થાય છે એમ માનવાથી, 
મૂતિ, પ્યાન અને મંત્રાદિને પરંપરાએ અપરેક્ષન્તાનમાં 
કારણુતા પ્રામ થતી હેય તો ભલે થાય, તેમાં શી 
હરકત છે ? 





શ્રી પંચદ્ઠશી 


[ પ્રકરણુ 


રિષ્ય-કેમ હરકત નહિ? યારે તો મૂતિ, પ્યાન, 
મંત્રજપાદિ અને નિર્ઝુણુતી ઉપાસના સવે સમાન થયાં, 
અને તમે તો અગાડી નિર્ગુણુનતી ઉપાસનાની સર્વથી શ્રેઇતા 
કહી છે, તેથી પૂર્વાપર્તો વિરોધ આવે છે. 

ગુજ્-ઠ્દારપાલ પણુ રાજાને નોકર કહેવાય છે; અને 
ખાસ હજળૂરી પણુ રાજને નોકર્‌ કહેવાય છેઃ તથાપિ 
એ ખે વચ્ચે ભેદ મોટા છે. ઠ્વારપાલને રાજને પર્‌ં- 
પરયા સંબંધ છે, અને હજૂરીને રાજનને! સાક્ષાત્‌ સંબંધ 
છે. તેમજ મૂતિ, ધ્યાન અને મંત્રજપાદિ પરંપર્‌યા 
અપરેક્ષન્ાન પ્રત્યે કારણુ છે, અને નિર્ગૂણુનતી ઉપાસના 
પણુ પરંપર્યા અપરેોક્યજ્ઞાન પ્રત્યે કાર્ણુ છે; તયાપિ 
એ ખે વચ્ચે ભેદ મેટા છે, મૂતિ, ધ્યાન આદિ જ્ઞાનથી 
આતિ દૂર્‌ છે, અને નિર્ઝુણુની ઉપાસના જ્ઞાનની સમીપ- 
માં છે; તેથી જ ઉપાસના સર્વથી શ્રેછ કહી છે, માટે 
પૂર્વાપર્નો વિરોધ આવતે નથી. ૧૨૫ 

શિષ્ય-નિર્ગુણુની ઉપાસનાની જ્ઞાન પ્રત્યે સમીપતા 
કવી રીતે છે ? 

ગુશ્-એ નિર્ગુમુની ઉપાસના જ્યારે પર્પિકેવ થાય 
છે, યારે ધીરે ધીરે સવિકલ્પ સમાધિ સિદ્ધ થાય છે. 
તે સવિકલ્પ સમાધિથી નિવિકલ્પ સમાધિ પ્રયાસ 
વિના સિદ્ધ થાય છે. “યથ્જાવિ નિસોે લર્વાનિરોપાનિથીંગઞ: 
જ્ક્રાષિઃ । તેનો (સવિકલપ સમાધિને।, ચિત્તને! ) નિરોધ 
થયે સતે, સર્વ ૬ૃત્તિઓનો નિરેધ થવાથી, નિર્બીજ 
(નિવિકલ્પ) સમાધિ થાય છે,' એ પ્રમાણે યોગદર્શનમાં 
ભગવાન્‌ પતંજલિએ નિવિકલ્પ સમા॥ધતું લક્ષણુ કહું છે; 
તેમ જ આ ત્રન્થના પ્રત્યફ્તત્તવિવેકના પપ મા શ્લોકમાં 
પણુ એ સમાધિવનું લક્ષણુ કહ્યું છે. ૧૨૬ 

રિષ્ય-ભલે નિર્યુણુતી ઉપાસનાથી નિવિકલ્પ સમાધિ- 
નો લાભ થાય; પણુ તેથી શું ફળ થશે? 

ઝુશ્-નિવિકલ્પ સમાધિનો લાભ થવાથી પુસ્પની 
અંદર અસંગવસ્તુ એટલે બ્રહ્મ જ વ્યાપી રહેશે. 

શિષ્ય-અસંગ વસ્તુ રહેવાથી પણુ શું ફળ થશે ? 

ગુશ્ન-શેષ રહેલી અસંગ વસ્તુનું વારંવાર ચિતન 
કરવાથી, “વ્વમજિ |' “અદ ત્રજ્ઞાસ્નિ !' ધઇંયાદિ મહા- 
વાક્યોનાં શ્રવણુ તથા મનનથી, “હું બહમ છું' એ પ્રકારનું 
અપરેક્ન તત્ત્વજ્ઞાન ઉત્પન્ન થશે. ૧૨૭ 

હવે,“આત્મા'નિવિકાર્‌ છે,અસંગ છે, નિય છે, સ્વપ્રકાશ 
છે, અદ્દિતીય છે અને પૃણું છે, એવી રીતે જ્તાન થવું, 
એ તત્ત્વજ્ઞાનનું સ્વરૂપ છે. તેથી, અસંગ વસ્તુતું નિરંતર 
તન કરવાથી, બુદ્ધિમાં તતકાલ તત્ત્વજ્ઞાન ઉત્પન્ન થાય 
છે, અને તેમાં યત્કિચિત્‌ પણુ સંશય રહેતો નથી. ૧૨૮ 

શિષ્ય-નિવિંકલ્પ સમાધિથી તત્ત્વજ્તાન ઉત્પન્ન થાય 
છે, એમાં શું પ્રમાણુ ? . 

ગુરુ-એમાં અમૃતબિદુ ષ્રુતિતું પ્રમાણુ છે. નિવિ- 


હ મું] 


કલ્પ સમાધિથી તત્ત્વજ્ઞાન ઉત્પન્ન થાય છે એટલા જ 
માટે અમૃતબિદુ શ્રુતિમાં યોગાભ્યાસતનું પ્રતિપાદન કર્યું 
છે; નહિતર શ્રુતિઓમાં યોગાભ્યાસનાં પ્રતિપાદનતું કરું 
પ્રયોજન નથી; થ્રુતિઓ તો. આત્મતત્ત્વતું પ્રતિપાદન 
કરવાવાળી છે; પણુ કર્મ અને ઉપાસના પણુ આત્મ- 
તત્તમાં ઉપયોગી છે, માટે શ્રુતિઓમાં તેતું પ્રતિપાદન 
કર્યું છે. હવે નિર્ઝુણુની ઉપાસના અપરેક્ષન્તાનની 
સમીપમાં છે; "કેમકે તે, નિવિકલ્પ સમાધિદ્દારા, અપ- 
રેહ્ષ તત્ત્વજ્ઞાનનું સાધન છે. એટલા જ માટે, કર્મા- 
નુછાન અને સગુણે।પાસનાદિ કરતાં નિર્ગુણુતી ઉપાસના 
શ્રેઇ છે. ૧૨૯ 

શિષ્ય-એ પ્રમાણે નિર્ચુણુનું ઉપાસત અપરોક્ષ 
તત્ત્ઃજ્ઞાનનું સાધન છે, તથાપિ તેને તજ કેટલાક પુર્ષેા 
તીર્થયાત્રા અને જપાદિ શા માટે કરતા હશે ? 

ઝુજ્-નિર્ગુણુનાં ઉપાસનને તજ, કેવળ જ તીર્થયાત્રાદિ 
ભ્રમણુ કરનાર પુસ્ષ, લાડુતે મૂઝી હાથ ચાટવા જેવું 
કરે છે, જેમ લાડુને મૂકી કોઈ પુસ્ષ હાથ ચાટે તેમ 
તે, નિર્ગુણુની ઉપાસનાને મૂજ્ી, તીર્થયાત્રાદિ કરે છે. 
પણુ એ તેને! પરિશ્રમ નિષ્કૂલ જ છે. વળી, નિર્ચુણુની 
ઉપાસનાને તજીને કેવળ તીર્થયાત્રાદિ કરવામાં પુર્ષનું 
અજ્ઞાન પણુ કાર્‌ણુ છે. ૧૩૦ 

અવતર્ણિકા-શિષ્ય કહે છે એમ હોય તો, 
આત્મતત્ત્વના વિચારનેતજી ફેવળ નિર્ગુણુની ઉપા- 
સના કરનારને પણુ * ન્યાય લાગુ પડે છે,' અને 
ગુરુ તેનો અંગીકાર જ કરે છે. 

૩વાલવાનામષ્ેવં વવિચારત્યાનતો યિ । 


વા તસ્માર વિચારસ્યાલંમવે યોમ ફેસ્તિઃ ૨ રે 9 

શખ્દાર્થ-ઉપાસક્ો પણુ આત્મતત્ત્વના વિચારને 
ત્યાગ કરૈ છે તેથી તેએ લાડુ મૂષ્ઠીને હાથ ચાટવા 
જેવું કરે છે તો તે યથાર્થ જ છે. અને તે માટે 
આત્મતત્ત્વના વિચાર ન થઈ શકે ત્યાં ચોગ 
(ઉપાસના) કહ્યો છે. ૧૩૧ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-'લાયુને તજી હાથ ચાટે છે, એ ન્યાય તો 
નિર્યુણુની ઉપાસના કરનારને પણુ લાગુ પડે છે; કાર્‌ણુ કે 
તે પણુ આત્મતત્ત્તના વિચારને લાગ કરી નિર્ગુણુની 
ઉપાસના કરે છે, અને નિર્ગુણુની ઉપાસના પરંપર્યા 
સાનનું સાધન છે; પણુ વિચાર તે! સાક્ષાત્‌ સાધન 
છે, એટલે ઉત્તમ છે. 

શુજ્-આત્મતર્વના વિચારને યાગ કરી નિર્ગુણુની 
ઉપાસના કરનારને પણુ, “લાડુ મૂજછી હાથ ચાટવા, 
જેવું જ છે, નિર્ગુહ્ુની ઉપાસના મૂજી કર્માતુદાનાદિકમાં 
પ્રણત્તિ તુચ્છ ફ્લ આપવાવાળી છે, તેમ આત્મતત્ત્વને 


ધ્યાનહીપ 


૩૮૯ 


વિચાર મૂજી નિર્ગુણુની ઉપાસના કરવી તે પણુ “ડુંગર 
ખોદી ઉંદર કાઢવા' જેવું છે; એટલે ધણુ પ્રયાસવાળી 
ખને તુચ્ઠ ફૂલ આપવાવાળી છે. 

શિષ્ય-યારે શાસ્ત્રોમાં નિર્યુણુતી ઉપાસનાનું પ્રતિ- 
પાદન શા માટે કર્યું હશે ? 

ગુજ્-જગતમાં ધણા માણુસેો। આત્મતત્ત્વનેો વિચાર 
કરવાને અસમર્થ છે, તેક્નાએ આ નિર્ગુણુની ઉપાસના 
કરવી તેવા હેતુથી, શાસ્રોમાં નિર્ગુણુની ઉપાસનાનું પ્રતિ- 
પાદન કર્યું છે. ૧૩૧ 

અધિકારીના ભેદથી ઉપાસના અને જ્ઞાન 

અવતરણિકા-શિષ્ય વિચારના અભાવનાં કારણુ 
વિષે પ્રશ્ન કરે છે, અને ગુરુ તેતું ઉત્તર આપે છે. 
વદુવ્યાઝુજષિત્તાનાં વિગારાત્તરવધીનેદિ । 
યોનો સુણ્યસ્તતસ્તેવાં ધીર્વેસ્તેન નશ્યતિ ૨ ર૨ 
અવ્યાજુજષિયાં મોદ્‌માત્રેળાસ્છાહ્તાત્મનાય્‌ । 
સાંલ્યનાપા વિગ; રથાન્ગૃશ્યો ્્ાર્ટતે સિદ્ધિઃ ।। 

શખ્દ્રાર્થ-બહુ વ્યાકુળ ચિત્તવાળાઓને વિચાર 
કરવાથી તત્ત્વજ્ઞાન થતું નથી; તેવાએને તે। યોગ જ 
સ્રુખ્ય છે; કારણુ કે તેઓને પધીદ્ર્પ ( ખુદ્ધિનું અ” 
શિમાન) ચોગથી નાશ પામે છે. પરંતુ મોહે અથવા 
અજ્ઞાનથી આચ્છાદિત છે સ્વરૂપ જેનું એવા અ- 
વ્યાયુલ ખુદ્ધિવાળાઓને આત્મતત્ત્વતો વિચાર જ 
ઝટ સિદ્ધિ આપવાવાળે સખ્ય છે. ૧૩૨-૧૩૩ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવર્‌ણ 

શિષ્ય-વિચારના અસમર્થપણામાં રું કાર્‌ણુ છે ? 

ગુજ્-ચિત્તની વ્યાકુલતા વિચારના અસમર્થપણામાં 
કાર્‌ણુ છે. જેતું ચિત્ત બહુ વ્યાકુલ હેય તેવા પુસ્ષને 
વિચાર્‌ સંભવતો નથી. વિચાર કરવો એ સ્થિર્‌ ચિત્ત- 
વાળાનું કામ છે. તત્ત્વજ્ઞાનમાં સ્થિર ચિત્ત જેધએ. 
બ્યાકુલ ચિત્તવાળા વિચાર કરે તોપણુ તેને તત્ત્વજ્ઞાન 
થતું નથી. 

શિષ્ય-જ્યારે વ્યાકુલ ચિત્તવાળાને વિચાર સંભવતે 
નથી, યારે શું સંભવે છે ? 

ગુજ્-તેઓને યોગ સંભવે છે; કાર્‌ણુ કે તેવાઓને 
માટે યોગ મુખ્ય છે, 

શિષ્ય-તેનું શું કાર્‌ણુ ? 

શુશ-આત્મતત્ત્વના વિચાર વિતા તત્ત્વત્ઞાન થતું 
નથી, ને એવે! વિચાર્‌ ચિત્તતી સ્થિરતા વિના થઈ 
શકતે નથી. હવે ચિત્તની સ્થિરતા યોગ એટલે ઉપા- 
સના વિના સંભવતી નથી; માટે વ્યાકુલ ચિત્તવાળાને, 
પોતાતું ચિત્ત સ્થિર કરવા માટે, ઉપાસના જ મુખ્ય 


છે. અતે સ્થિર ચિત્તવાળાઓને તો ઉપાસના મુખ્ય 
નથી, પણુ તત્ત્વને! વિચાર જ મુખ્ય છે. ૧૩૨ 


3૦ 


શિષ્ય-તેનું રું કારણુ ? 

ગુસ-અસ્થિર ચિત્તવાળાને તો ઉપાસના અને તત્ત્વ- 
વિચાર્‌ એ બન્નેની અપેક્ષા છે; કારણુ 'કે ચિત્તની 
રિથિર્તા પણુ તેને કર્તવ્ય છે, અને સ્વસ્વરૂપનું જ્ઞાન 
પણુ કતેવ્ય છે; તેથી તેને ચિત્તતી સ્થિરતા માટે ઉપા- 
સનાની, અને સ્વસ્વજૂપનાં જ્ઞાન માટે તત્ત્વવિચાર્‌ની 
અપૈક્ષા છે. પણુ સ્થિર ચિત્તવાળાને તો કેવળ તત્ત્વ- 
વિચારતી જ અપેક્ષા છે; કારણુ કે તેતું ચિત્ત તે 
સ્વતઃ સ્થિર્‌ થયું છે, તેથી તેને ઉપાસનાની આવશ્યકતા 
નથી. તેને તો અવિદાથી સ્વસ્વરૂપ આચ્છાદિત છે, 
તેથી તત્ત્વવિચાર્‌ કરી, સ્વસ્વરૂપતું આચ્છાદન ડર્વા- 
વાળી અવિધાની નિતૃત્તિ કરવી, % જેથી સ્વસ્વરૂપનું 
ત્તાન થાય છે, અસ્થિર ચિત્તવાળાને તત્ત્તવિચાર્‌ કાલાં- 
તરે ફૂલ આપે છે, અને સ્થિર્‌ ચિત્તવાળાને ઝટ કૂળ 
આપે છે. ૧૩૩ 

અવતર્ણિકા-ઉપાસના અને તત્ત્વવિચાર એ બે 
ઝુક્તિમાં સ્રુખ્ય છે તે સંબંધે શ્રૃતિસ્મૃતિથી કહે છે. 
થરાંણ્યેઃ પ્રાષ્યતે સ્થાને તથોમેરવિ મમ્યતે । 
ણવેસાંણ્ય વ યોમ ત ય; ઘશવતિસ ઘશવતિ ? ર૪ 
તત્કાળ સતાંલ્યયોમામિપન્ન રતિ દિ જતિ! | 
ચસ્તુ ક્રતેવિશ્ટ્ર: ભ આમા સાંજ્યયોમયો? ? રેજ્‌ 

શખ્દાર્થ-જે સૃક્તિસ્ૂપ સ્થાન સાંખ્યથી પમાય 
છે, તે જ થોગથી પણુ પમાય છે; અને જે પુરુષ 
સાંખ્ય(તત્વવિચાર)ને અને ચોગ(ઉપાસના)ને શક 
જ જાણે છે, તે જ જાણે છે. સાંખ્ય-તત્ત્વવિચારથી 
અને ચોગ-ઉપાસનાદિકથી યુક્ત થઇને જે કામા- 
દિકનાં પ્રયૃત કારણુને જાણુ છે તે પાશમાંથી સુક્ત 
થાય છે, એમ શ્રુતિ ભણે છે, અને જે ભાગ શ્રુ- 
તિથી વિરુદ્ધ જણાય છે તે સાંખ્યતે અને ચોગને 
આભાસ છે. ૧૩૪-૧૩૫ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-ઉપાસના અને તત્તવિચાર તત્તજ્તાનદ્દારા 
મુક્તિનાં સાધન છે, એમાં કાંઈ પ્રમાણુ છે? 

ગુર-ણા, ગીતાનું વાકય પ્રમાણુ છે. ગીતાના પ મા 
અપ્યાયમાં શ્રીકૃષ્ણુ પરમાત્માએ અર્જીન પ્રત્યે કહ્યું 
છે કે, “હે અર્જુન! તત્તવિચાર્વાળા જે મુકિતિરપ- 
સ્થાનને પ્રાપ્ત થાય છે તે જ મુક્તિરૂપ સ્થાનને ઉપા- 
સકા પણુ પ્રાપ્ત થાય છે. જે પુસ્ષ સાંખ્યતે અને 
ચોગને એક ન્નણે છે, તે જ પુસ્ષ શાસ્ત્રના અર્થ યથાર્થ 
જાણે છે.' એમ ઉપાસનાથી પણુ તત્ત્તન્ઞાનઠ્ારા મુક્તિની 
પ્રાપ્તિ થાય છે અને તત્ત્વવિચાર્થી પણુ તત્ત્વજ્ઞાનદ્દાર્‌ા 
મુક્તિની મ્રા્તિ થાય છે, ઉપાસના અને તત્તવવિચાર્‌ 


શ્રી પંચદશી 


[પ્રકરણ 
એ ખત્નેનું ફૂલ એક મુક્તિસ્પ છે; માટે તે ખન્ને 
એક જ છે. ૧૩૪ 

શિષ્ય-ઉપાસના અને તત્તવિચાર તત્તન્ઞાનદ્દારા 
મુક્તિનાં સાધન છે, એમાં કેવલ ગીતાવાકય જ પ્રમાણુ 
છે, કે ખીજું પણુ પ્રમાણુ છે ? 

ગુશ્-ખીજ શ્રુતિ પણુ પ્રમાણુ છે. એ શ્રુતિ ગીતા- 
વાડયનું મૂલ છે. “તલ્જારનં યાંહ્યયોમાષિનન્યં । (મુકિતનું) 
કારણુ જ્ઞાન છે, જે સાંખ્યથી અને યોગથી જણી શકાય 
છે,' એમ એ શ્રુતિમાં કહ્યું છે. 

શિષ્ય-સાંખ્ય અને યોગ-ઉપાસના એ ખતન્તે તત્ત્વ 
સઞાનદ્દારા મુક્તિનું સાધન છે એમ તમે સ્વીકારે છે, 
તેથી સાંખ્યશાસ્રમાં અને યેોગશાસ્રમાં પ્રતિપાદિત 
તત્ત્લાના પણુ તમો! સ્વીકાર કરતા હે, એમ સિદ્ધ 
થાય છે. 

ગુજ-સાંખ્યશાસ્્રમાં જે અંશ થ્રુતિથી વિરુદ્ધ છે, 
તે સાંખ્યતો આભાસ છે, અને યોગશાસ્ત્રમાં જે અંશ 
શ્રુતિથી વિરુદ્દ છે, તે યોગને આભાસ છે. જે આભાસ 
હોય તેનો મુખાભાસની પેઠે બાધ થાય. સાંખ્યાભાસ 
અને યોગગાભાસને। શ્રુતિ ખાધ કરે છે; માટે અમે સાંખ્ય- 
શાસ્રમાં અને યોગશાસ્ત્રમાં પ્રતિપાદિત તત્ત્વને સ્વીકાર્‌ 
કરતા નથી; એટલે એ ખતન્તે શાસ્ત્રમાં જે શ્રુતિને 
અતુરૂલ અંશ છે, તેતે! સ્વીકાર કરીએ છિયે, અને શ્રુતિથી 
પ્રતિકૃલ અંશને। સ્વીકાર્‌ કર્તા નથી, 

શિષ્ય-સાંખ્યશાસ્ત્ર અને યોગશાસ્ત્રમાં કયા કયા અંશ ' 
શ્રુતિની વિરુદ્ધ છે ? 

ઝુજ્-સાંખ્યશાસ્રમાં, “જગતનું ઉપાદાન કાર્‌ણુ 
કેવળ પ્રકૃતિને કહી છે, અને તેને નિય કહી છે; આત્મા 
અનેક છે, અને ઈશ્વર નથી,' “યાદિ અંશ શ્રતિવિસુદ્ 
છે; કેમકે “પશ્વર્‌ જગતનું વિવર્તોપાદન કારણુ છે; પ્રકૃતિ 
મિથ્યા છે, અને આત્મા એક છે,' એમ શ્રતિમાં કહ્યું 
છે. યોગશાસ્્રમાં “ઈશ્વર્‌ જગતથી ન્યારો છે અને નિય 
છે; વ પાર્માથિક ને નાનો છે; જગતનું ઉપાદાન 
કાર્‌ણુ પંચમહાભૂતોના પરમાણુઓ છે,' ધયાદિ સિદ્ધાંતો 
શ્રુતિવિસુદ્ઠ છે; કાર્ણુ કે, શ્રુતિમાં જગતને પશ્ષિર્સ્વરૂપ 
માન્યું છે; પશ્વિર્તે માયિકપણાંથી અનિસ માન્યો છે, 
અને જવને! ઉપાધિના ભેદથી ભેદ માન્યો! છે. ૧૩૫ 

ઉપાસતાતું ફલ જ્ઞાનટ્દારા સોક્ષ છે 

અવતર્ણિકા-ઉપાસક જે તત્ત્વજ્ઞાન થયા પૂર્વે 
મરણુ પાસે તો! પણુ તેને સૌક્ષ પ્રાત થાય છે. 

૩વાસન નાતિષજ્ષિદ્‌ યસ્ય ઘર્ત્ર સ । 

મરળે વ્રજ વા ત્યે વિજ્ષાય યુચ્યતે 1૨3૧ 

ચં ચં વાડ વિ ૨૫રન્‍માવં સ્યગસ્યેતે વજેવરણ । 

ત તવેવેલિ યસિસસ્તેન ચાતી વિ શાજ્ઞત ૨૨ 


હ મું] 


શખ્કાર્થ-જેનું ઉપાસન આ જન્મમાં અતિ 


પકવ થયું નથી, તે ખીજા જન્મમાં મરણુ સમચે 
અથવા ધ્રહ્યાલેકમાં જઈ, ત્યાં તત્વને જાણીને સુક્ત 
થાય છે. અંતઃકાલમાં જે પુરુષ જે જે ભાવ- 
(ઇેવાદિક)તું સ્મરણુ કરતો! કલેવરને તજે છે, તે તે 
વસ્તુને જ પ્રાસ થાય છે. તયા “જેમાં જેનું ચિત્ત 
છે તે તેની સાથે જાય છે,' એ શાસ્રવચનથી પણુ 
મરણુ વખતે જ્ઞાનથી મોક્ષ થાય છે. ૧૩૬-૧૩૭ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-મને શંકા છે કે, ઉપાસના કરનારને તત્ત્ત- 
સાન થયા પહેલાં મર્‌ણુ થવાથી મોક્ષ થશે નહિ. 

ગુશ-ઉપાસના કરનારને આ જન્મમાં જ્તાન પ્રાપ્ 
થયું નહિ અને દેહ પડ્યો તો તેવા ઉપાસકતે જન્માં- 
તરમાં જ્ઞાન થવાથી, વા મર્‌ણુસમયમાં સાન થવાથી, 
અથવા તો ખ્હાલેોકમાં ગયા પછી જ્ઞાન થવાથી, મોક્ષ- 
પ્રાસ થાય છે. જે ઉપાસના વિશેષ પરિપકવ થઇ હોય 
તો મરણુ વખતે અપરેક્ષત્ઞાન થાય છે, અને તેથી મોક્ષ 
તાન થાય છે; જ્ઞાન થોડું પરિપકવ હોય તો જન્માં- 
તરમાં અપરેક્ષત્ઞાન થવાથી મુક્ત થાય છે; અતે નજ્ને 
તેથી થોડું પરિપકવ થયું હોય તે ખહાલેોકમાં જય છે, 
અને યાં તત્ત્વજ્ઞાન થવાથી પ્રલય વખતે, બ્રદમદેવની 
સાથે, મોક્ષ થાય છે. એવી રીતે ઉપાસનાની પર્‌પકવ- 
તાના તારતમ્યથી મેક્ષની પ્રાપ્તિનું તારતમ્ય છે. ૧૩૬ 

રિષ્ય-ઉપાસકને મર્‌ણુ વખતે જ્ઞાન થવાથી મોક્ષ 
થવામાં કાંઈ પ્રમાણુ છે ? 

ગુસ્-હા. સ્મૃતિ અને શ્રુતિ, બન્ને પ્રમાણુ છે. 
“હ થં વાવિ સ્મરન્‌ માવ સ્યઝસ્મતે વજે્વર્મ તં તમેવેતિ 
જૌસેય લશ સટ્ટાવમાવિત: ॥ અંતઃકાળમાં જે જે ભાવતું 
સ્મર્‌ણુ કરતાં કલેવર્‌ને તજે છે, તે તે ભાવને જ, હૈ 
કૌન્તેય ! (તે પુસ્ષ ) સદા એજ ભોગની ભાવનાવાળા 
હોવાથી પામે છે; એમ ગીતાજમાં કહ્યું છે. અને 
વશિસલ્લનૈવ પ્રાળમાયાતિ પ્રાળસ્સેઝલા યુત્ઃ લદદાત્તના યથા- 
તંકાસ્વિતં છોજ નયત્તિ । આ જીવ મરણુકાળે જે સંકલ્પને 
ધારે છે, તે સંકલ્પની સાથે પ્રાણુને પ્રાપ્ત થાય છે. તે 
પ્રાણુ તે જ ( ઉદાનશૃત્તિવાળો થઇને) ભોક્તાની સાથે, 
સંકલ્પિત લોકને પ્રાત કરે છે,' એમ પ્રશ્નોપાનિષદ્માં 
કહ્યું છે. 
એ શ્રુતિ અને સ્મૃતિનાં પ્રમાણુથી જણાય છે કે, 
અંતઃકાળમાં જે નિર્ગુણુ બહ્મમાં ચિત્ત હોય તે નિર્ગુણુ 
ખહ્મની પ્રાપ્તિ થાય છે, એટલે મોક્ષ થાય છે. તે 
મોક્ષ, “શાનારેવ ફિ ષેનર્શ્ય | ત્તાનથી જ પ્રાપ્ત થાય છે. 
પણુ જા૨યઃ વંથા વિશ્તેવ્યવાય | અન્ય માર્ગ મોક્ષ માટે 
નથી;' ઇયાદિ પ્રમાણથી જ્તાન વિના મોક્ષ પ્રા થતે 


ધેયાનટ્ટીપ 


૩૯૧ 


નથી, તેથી પરસ્પર વિરોધ આવે છે તેના ખુલાસા માટે 
ઉપાસના અતિ પકવ થવાથી અંતકાલે જ્ઞાન થાય છે, અને 
તેથી મોક્ષ થાય છે એમ માનવું જેધએ. ૧૩૭ 

અવતરણિકા-આ શ્રુતિ અને સ્મૃતિનાં વાકયોથી 
તા જ્ઞાનથી સુક્તિની સિદ્ધિ થતી નથી, એમ શિષ્ય 
શંકા કરે છે, તે ઉપરથી શુરુ કહુ છે કે, 


ઝંસ્યપત્યયતો નૂનં માવિ ઝન્મ તથા સતિ । 

નિુળપ્રત્યયોડવિ શ્યાસ્લળુળોવાલને યથા ? ર૮ 

શખ્ટાર્થ-અંતકાલની ભાવનાથી ભાવી જન્મને 
નિશ્ચય થાય છે; અને તેમ હોવાથી સગુણુ ઉપા- 
સનામાં જેમ સગુણુ ઉપાસકને મરણુ વેળા પૂર્વના - 
અભ્યાસખળથી સગુણુ ખ્રહ્ધાકારસ્ઞાન થાય છે 
તેમ જ નિર્ગ્રુણુ ઉપાસકતે નિર્ગુણ ખ્રશ્નાકારજ્ઞાન 
થાય છે. ૧૩૮ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-ગીતા અને પ્રશ્વોપનિષદ્‌નાં વાકયોથી તો 
અંતઃકાલનાં જ્ઞાનથી ભાવી જન્મ છે, એમ નકી થાય 
છે; પણુ મુક્તિ મળે છે, તેમ કંઈ જણુતું નથી. 
“અંતઃકાળમાં જેમાં જેતું મત હોય તેનો તેમાં જન્મે 
થાય છે,' એમ સિદ્ધ થાય છે, પરંતુ “જ્ઞાન થઈ મોક્ષ 
થાય છે,' એમ સિદ્ધ થતું નથી. 

ઝુસ-તારં કહેવું યથાર્થ છે. 

શિષ્ય-યારે તમે “ઉપાસકતે અંતઃકાળમાં જ્ઞાન થઈ 
મોક્ષ થાય છે,' એ વિષયમાં ગીતાજી અને પ્રશ્નોપ- 
નિષદ્નાં વાકયે।નાં પ્રમાણુ શામાટે આપ્યાં ? 

ગુજ્-“અંતઃફકાલમાં જેમાં જેનું ચિત્ત હેય, ને કદી 
જન્મવું પડે છેં,' એવે નિશ્ચય થવાથી, જેમ સગુણુની 
ઉપાસના કરનારને, અંત:કાળમાં પ્રથમના નિરંતરના 
અભ્યાસથી સગુણુ બ્રહ્માકારત્ઞાન થાય છે, અને તેથી 
તેને સગુણુની પ્રાપ્તિ થાય છે; તેમ નિર્ગુણુની ઉ- 
પાસના કરનારને પણુ નિર્ગણુ બહ્માવિષયક જ્ઞાન થશે, 
અને તેથી તેને નિર્ઝુણુ ખહ્ાની પ્રાપ્તિ થશે; એટલે 
એ ગીતાવાકયથી તથા ઉપનિષઠ્દાકયથી કેવળ ભાવી 
જન્મની સિદ્ધિ થતી નથી, પણુ સગુણુ બ્રહ્મની પ્રાપ્તિ 
અતે નિર્ગુણુ બહ્મની પ્રાપ્તિતી પણુ સિદ્ધિ થાય છે; અને 


એટલા જ માટે એ વિષયમાં પ્રમાણુ આપ્યાં છે. ૧૩૮ 


અવતરણિકા-નિર્ગુણુની ઉપાસના કરનારાને 
નિર્ચુણુ ખ્રહ્માની પ્રાત્તિ થશે, પણુ સુક્તિ તે નહિ જ 
મળે, એવી શ્િષ્યની શંકાપરથી ગુરુ કહે છે. 

નિત્યનિગુળલ્વં તન્ામયાત્રેળ મીયતામ્‌ । 

ઝાથેતો મોક્ષ હતય સવા રિષ્રમવન્મતા ।। ૨ર્‌૨ || 


૩૯૨ 


તત્તામચયાડ્તાયતે ધીપજાવિયાનિયર્તિવા | 

અવિજુત્તોવાલનેન તારવાત્રભયુદ્િવત્‌ ॥ ૨૪૦ ।। 

સોડજાયો નિજ્જામ રતિ હશરીરો નિરરટ્રિય; | 

અમય દ્રીતિ ગુસ્તત્ને તાપનીયે પછ જુલમ ૨૪ ૨ 

શખ્દ્ાર્થ-તે ખ્રહ્ઘા નિત્ય છે, નિર્ગુણુ સપ છે; 
એ પ્રમાણે નાસે કરીને ગવાએ; પણુ અર્શથી તો 
એ સંવાદીભ્રમની પેઠે સાક્ષ જ મનાયો છે; (જેમ 
સંવાદીભ્રમ નામમાત્રથી ભ્રમ કહેવાય છે, પરંતુ 
વસ્તુરૂપે તો તે તત્ત્વજ્ઞાન જ છે, તેમ આ પણુ 
નામમાત્રે નિર્જુણુ પ્રાપ્તિ છે પરંતુ વસ્તુરૂપે તે 
સેક્ષ જ મનાય છે.) જેમ અવિગુક્ત (સગુણુષ્રદ્વા)ની 
ઉપાસનાથી તારકખ્રહ્મની બુદ્ધિ થાય છે, તેમ તેનાં 
(નિર્ગુણુની ઉપાસનાનાં) સામર્થ્ધથી મૂલાવિદ્યાની 
નિવૃત્તિ કરવાવાળી ખુદ્ધિ ઉત્પન થાય છે. તે 
(ઉપાસક), અકામ, નિષ્કામ-ખાહ્મરાગરહિત, શરીર 
સંખૈધરહિત, ઇંદ્રિયરહિત અને અભય (બ્રહ્મરૂપ) 
સપ થાય છે. એ પ્રમાણે તાપનીય ઉપનિષદમાં 
ઉપાસનાનું ગ્રુક્તિસ્પી ફલ સાંભળવામાં આવે 
છે. ૧૩૯-૧૪૧ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવર્‌ણ 

રિષ્ય-જેમ સગુણનાં પ્યાનથી સગુણુની પ્રાપ્તિ થાય 
છે, તેમ તિર્ગુણુબ્રહ્મનાં ધ્યાનથી નિર્ગુણુબ્રહ્મની પ્રાધિ 
થાય છે, પણુ મુક્તિ તો નહિ જ મળે. 

ગુશ્-નિર્ગુણુખહમાની પ્રાપ્તિ અને મુક્તિ એ બંનેને 
નામમાત્રથી જ ભેદ છે; પણુ તેમાં અર્થનો ભેદ નથી. 
નિર્ગુણુબ્રહ્મતાં ધ્યાનથી નિર્ગુણુષ્હ્મની પ્રાપ્તિ થવી એ જ 
મુક્તિ છે; કાર્‌ણુ કે, “સ્વરૂપે કરી, સ્થિતિ, તે જ 
મુક્તિ,' એવું શાસ્રમાં મુકિતનું સ્વરૂપ કહ્યું છે; અને 
નિર્ઝુણુષ્રહ્મની પ્રાપ્તિના અર્થ પણુ “સ્વસ્પે કરી સ્થિતિ 
છે.' જેમ સંવાદીભ્રમ નામમાત્રથી ભ્રમ છે; પણુ 
તત્તતવવિચારથી જેતાં તે તે યથાર્થજ્ઞાન જ છે; કાર્‌ણુ 
કૃ જે કાર્ય યથાર્થજ્ઞાનથી થાય છે, તે જ કાર્ય સંવાદી- 
ભ્રમથી પણુ થાય છે, તેમ બ્રહ્મની પ્રાપ્તિ નામમાત્રથી જૂદી 
જણાય છે; પણુ તત્ત્તવિચારથી તો મુક્તિ જ છે; કેમકે 
જે કાર્ય સુક્તિથી થાય છે, તે જ કાર્ય બ્રહ્મની પ્રાપ્તિથી 
પણુ થાય છે. ૧૩૯ 

શિષ્ય-નિર્ગુણુબહમાની ઉપાસના મનતી ક્રિયા છે; 
તેથી તેતે મુક્તિનું સાધન માનવું યોગ્ય નથી, કપડ 
શાસ્ત્રોમાં ત્તાનને મુક્તિનું સાધન કહ્યું છે. 

ગુજ્-અવિમુકેતરૂપસગુણુ બરહ્મતી ઉપાભનાનાં સા- 
મર્થ્થથી તારક ખહ્મવિધા ઉત્પન્ન થાય છે, અને તેથી 
મોક્ષ થાય છે. માટે, જેમ અવિમુક્તિરૂપ સગુણુબાઉાની 


શ્રી પંચદશી 


[ પ્રકર્‌ણુ 


ઉપાસના તારક બ્રહ્મવિઘાદ્દારા મોક્ષનું કારણુ છે; તેમ 
નિર્ગુણુષહાની ઉપાસનાથી જ્ઞાન થાય છે અને તે દ્વારા 
મોક્ષ થાય છે. એવી રીતે નિર્ગુણુની ઉપાસના પણુ 
જ્ઞાનઠ્દારા મોક્ષનું કારણુ છે; માટે નિર્ઝુણુતી ઉપાસના 
એ મોક્ષનું સાધન છે. ૧૪૦ 


શિષ્ય-ઉપાસનાનું ફલ મોક્ષ છે, એમાં કાંઈ 
પ્રમાણુ છે? 

ગુજ્-હા, છે. “લોવ્જામો નિષ્જાત આલ્યકામો ન સસ્થ 
વ્રાળા ર %ામલ્યન્રેવ લમવજીયસે। તે ( જે પુસ્ષ નિર્ગુણુ 
ખહ્મતી ઉપાસના કરે છે તે) કામનાર્હિત હેય છે; 
નિષ્કામ (તેતી પ્રથમ જે કામના હેય છે તે પણુ નષ્ટ) 
થઈ નય છે; તેને અદ્દેત બ્રહ્મરૂપની પ્રાપ્તિ હોવાથી 
પછી 'કોઈ પણુ પદાર્થની ઇચ્છા રહેતી નથી, તેથી તે 
આપ્તકામ હેય છે, અને તે આપ્નકામ એટલે તેને આ- 
ત્મામાં જ કામના હોય છે. મર્‌ણુ વખતે તેના પ્રાણે! 
(શરીરથી બહાર) ઉત્ક્રમણુ કર્તા નથી, પણુ એમાં જ 
(એ શરીરમાં જ બહ્મ વિષે) લય પામે છે.' વળી વચન 
છે:- જોવ લન્‌ ત્રજ્ઞાવ્યેતિ । પોતે નિરંતર્‌ નિર્ગુણુ બહ્માફાર 
ભૃત્તિએ કરી, નિર્ગુણુથહ્મર્પે થવાથી, તે બહાને પ્રાપ્ત 
થાય છે.” વળી, “અશરીવે નિરરિદ્રિયૉડપ્રાળો દમના: લશિટ્‌ા- 
નર્માત્ર: સ્ગસર્‌ મવત્તિ ય ળવ વેટ | તેમ જ રારીર, દૃદ્રિય, 
પ્રાણુ અને મનમાં તાદાત્મ્યાષ્યાસરહિત, સચ્ચિદાનંદ 
સ્વરાટ્‌ (સ્વર્ય પ્રકાશ બહ્મરૂપ) તે પુસ્ષ થાય છે, કે 
જે એ પ્રમાણે જણે છે.' વળી, “શિન્મયોશયમોડુ1૬શ્રિન્ય- 
થમિર્ં લવે સસ્માલ્વસમશર ળડેકમેવ તડવસ્યેતર્જતતમયને- 
તર્ત્રજ્ઞાવ્મયં વે ત્રજ્ન મવત્તિ ય ળવ વરેત્તિ ₹દહ્ય%્ર । તે ચિન્મય 
આ ઝંકાર છે; આ સર્વ જગત્‌ ચિન્મય છે; તે માટે 
આ જગત્‌ પરમેશ્વરસપ છે. પરમેશ્વર એક જ છે. એ 
જ અમૃત અને અભય છે. એજ અભય બ્રહ્મ છે. 
જે ખ્રહ્મને આત્મરૂપ ન્નણે છે તે ખહ્મા થાય છે, એ 
રહસ્ય છે.' એ પ્રમાણે નૃસિહતાપનીયે।પનિષદ્માં નિર્યુણુ- 
બ્રહ્માની ઉપાસનાનું ફૂલ મોક્ષ કહ્યું છે. ૧૪૧ 


અવતર્ણિકા-“ઉપાસનાનું ફૂલ સેક્ષ છે, તેની 
શિષ્ય ના પાડે છે, તે પરથી ગુરુ તેનો પરિહાર 
કુરે છે. 

ઝપાતનદ્ય સામથ્યોટ્રિયોત્વસિમેવેસ્તતઃ | 

તાન્ય! પંથા રૂતિ હેતરછાણ સેવ વિશ્ધ્યતે (૪૨ 

નિષ્યાયૉવાલનાન્માસિસાપનીયે લમીસ્તિ । 

ત્રજ્નજોવ લવાસ શૈવ્વપસે લમીરિતા ?૪રૃ 

થ 3પાસ્તે ત્રિયાત્રેળ ત્રજાજોવો ત નીયતે । 

લ પ્તસ્માગ્તીવઘનાત્યરં ઘુર્ષપીક્ષતે ॥ ₹૪૪ ।| 


હસું] 


અત્રલીવાપિયરબે તસ્ત્રલુન્યોય ફેરા । 


ત્રણછોવષઇં તસ્માત્સવાપસ્વેતિ વળિતમ્‌ ૨૫૪૧ 

નિર્મુળોવાસ્તિતામય્યોસત્ર તરવમવેકતે । 

પુનરાવલેતે નાય વર્વાંતે ચ વિછુચ્યતે 11૨૪૬૫ 

ત્રળવોપાસ્તયઃ ધાયો સિપેળા ળ્વ વેટ્‌મા | 

છાગિલ્સશુળતાપ્યુત્ા પ્રળવોષાસનસ્ય દ્‌ 1૨૪૭1 

૧રાપરત્રણરપ ૩૦૨૨ ૩૧૫ળિતા | 

પવિષ્વજાહેન મુનિના શલ્યવાપાય પૃચ્છતે 1૨૪૮ 

"્તટાજબને જ્ઞાત્વા યો યહ્રિચ્છતિ તસ્ય તત્‌ | 

શતિ યોત થમેનાવિ પૃચ્છતે નચિવેતશે ।૨૪૨॥। 

શખ્દરાર્થ-ઉપાસનાનાં સામર્થ્યથી વિદ્યા(જ્ઞાન) 
ઉત્પન્ન થાય છે, તેથી ખીજે માગે નથી; એ શાસ્ત્ર- 
વચન વિરુદ્ધુ પડતું નથી. નિષ્કામ ઉપાસનાથી 
મુક્તિ થાય છે, એમ તાપનીયમાં ઢટહ્યું છે અને 
સકામ(ઉપાસક)ને બ્રહ્મલોક મળે છે, એમ શ્ષૈખ્યના 
પ્રશ્નમાં કહ્યું છે. જે પુરુષ ત્રિમાત્રાએ(રકારે ) 
કરીને ઉપાસના કરે છે, તે ખ્રહ્દાલોકને પામે છે અને 
તે (ઉપાસક), આ જીવઘન(જીવ સમષ્ટર્્પ-હિર- 
ણ્યગભે)થી પરમ પુરુષ પરમાત્માને પેખે છે. અપ્ર- 
તીકાધિકરણુમાં (પ્રણુવાદિકના અથવા શાલિગ્રામના 
અથવા લિંગના ઉપાસકથી નૂદા જે ઉપાસકે! છે; 
તેએને અમાનવ પુરુષો (દેવે ) ખ્રહ્ઘાલોકમાં લઈ 
જાય છે તેથી) “સલ્તણુ' ન્યાય કહ્યો છે, તે ઉપરથી 
સકામને ખ્રદ્દાલોકનું ફાળા થાય છે, આમ વણુંવ્યું 
છે, અતે નિર્જુણુની ઉપાસનાના સામરથ્યથી, તે 
નિર્જ્ુણુના ઉપાસક, ખ્રહ્ાલોકમાં તત્ત્વને જાણે છે. 
આ ઉપાસક કરીથી આવતો નથી, અને કલ્પના 
અંતમાં સુક્તિને પાસે છે. ખહુભાગે પ્રણુવ(સ્*કાર)ની 
ઉપાસનાશ્બા નિર્શુણુ વેદમાં જ ગવાયલી છે, અને 
ફોઈ સ્થળમાં પ્રણુવ ઉપાસનાની સગુણુતા પણુ 
કહેલી છે. પિપ્પલાદ સ્ુનિબએ પ્રશ્ન કરતાં, સત્ય 
કામને અર્થે, પર(નિર્શુણુ) અને અપર (સગુણુ) 
ષખહ્માસપ રકારને નપો છે. એ આલંખન- 
(આશ્રય)ને જાણીને, જે જેને ઇચ્છે છે, તે તેને પ્રાપ્ત 
થાય છે, એ પ્રકારે યચમે પણુ પ્રશ્નષકત્તો નચિકેતાને 
કહ્યું છે. ૧૪૨-૧૪૯ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-ન્યારે ઉપાસનાથી મુક્તિ પ્રામ થાય છે, યારે 

દદન જાણીને મૃત્યુના પણુ અતિકમ થઈ શકે છે, 


દયાનદ્ડીપ 


૩૯૩ 


મોક્ષ માટે (ઞાન વગર) અન્ય માર્ગ નથી,' એ શ્રુતિ ખાટી 
પડે છે. કેમકે એ શ્રુતિમાં, “સાન વિના અન્ય કેઈ પણુ 
સાધન મોક્ષ માટે નથી,' એમ કહ્યું છે. 

ગુશ્-ઉપાસનાથી જ્ઞાન થાય છે અને ન્તાનથી મોક્ષ 
થાય છે; જ્તાન સાક્ષાત્‌ મોક્ષ આપનાર્‌ છે, અને ઉપા- 
સના જ્તાનટ્દારા મોક્ષ આપનાર છે, એમ અમે માનીએ 
છીએ, તેથી “જવાને! (જ્ઞાન વગર ) ખીોન્ને માર્ગ 
નથી,' એ શ્રુતિના વિરોધ નથી. ૧૪૨ 

શિષ્ય-નિર્ગુણુની ઉપાસના ખે પ્રકારતી છેઃ સકામ 
ઉપાસના અને નિષ્કામ ઉપાસના; એમ આપે સકામ 
અને નિષ્કામ યેગભ્રષ્ટતાં વર્ણનથી સૂચવ્યું છે, અને 
તેમાં ગીતાદિનાં પ્રમાણુ આપ્યાં પણુ છે. હવે એ ખન્ને 
ઉપાસનાનું શું ફળ છે તે કહે. 

ગુજ્-સકામ ઉપાસનાનું ફળ બધલ્ેકની પ્રાપ્તિ છે, 
અને નિષ્કામ ઉપાસનાનું ફળ મુકિત છે. 

રિષ્ય-એમાં રું પ્રમાણુ છે ? 

ગુસ્-નિર્ગુશુની ઉપાસનાનું ફળ મોક્ષ છે, તે સંબંધે 
અગાડી નૃસિહતાપિનીય ઉપનિષદની શ્રુતિનું પ્રમાણુ 
આપ્યું છે, અને સકામ ઉપાસનાનું ફળ બભહ્મલેકકની પ્રાતિ 
છે, એમાં શૈખ્યપ્રશ્નાપનિષદની શ્રૃતિનું પ્રમાણુ છે. ૧૪૩ 

શિષ્ય-શૈખ્ય પ્રશ્નની કઈ શ્રુતિમાં સકામ ઉપાસકને 
ખ્રદ્મલોકની પ્રાપ્તિ કડી છે ? 

ગુર-૧: શુન્‍રેસસ્તિમાત્રેશોનિસ્યનેનેવાષરેળ ૫૨ વુઇવત- 
મિષ્યાયીત વ તેઞલિ વષે લંવનો યથાવાફ્‌ોશ્ર્સ્સલચા વિતિ- 
છુચ્યસે ણ્વં ૬ વે લ વાવ્મના વિસિર્છેજઃ લ લામખિઇત્રીયસે 
ત્રશાછોકં | જે પુસ્પે, પુનઃ ત્રણુ માત્રાવાળા “૩ ને નનણી' 
એ પ્રકારના અક્ષરથી એ પરમ પુસ્પ(નિર્ગુણુ બહ્મ)નું 
ધ્યાન કરે છે, તે (પુસ્ષ) તેન્નેમય સૂર્યમાં મળે છે; 
અને જેમ સર્પ કાંચળીથી મૂકાય છે, તેમ તે પુરષ 
પાપથી સારી રીતે સુક્ત થાય છે; અને તે પુસ્ષતે, 
સામવેદના અભિમાની દેવે! બહ્મલેકમાં લઈ ન્નય છે. 
એવી રીતે નિર્ગુણુની સકામ ઉપાસના કરનારને બહ્મ- 
લોકની પ્રાપ્તિ થાય છે, એમ પ્રશ્નાપતિષદ્‌ના પાંચમા 
પ્રશ્નમાં કહ્યું છે. ૧૪૪ 

શિષ્ય-એ પ્રશ્નોપનિષદ્ની શ્રુતિમાં તો સકામ 
ઉપાસકને કેવળ અહાલેકતી પ્રાપ્તિ કહી છે, પણુ 
મોક્ષ કયાં કલ્રો છે? 

ગુજ્-પ્રશ્વાપનિષદની શ્રુતિમાં બહ્મલેકમાં ગયેલા 
સકામ ઉપાસકને ભહાતત્ત્વને। સાક્ષાત્કાર કલો છે, અને 
તેથી તેનો મોક્ષ પણુ થાય છે. 'લ છવ સલ્માગવઘનાસ્વરં 
વુશિશર્ય વુશ્યમીયસે | તે ( બહ્મલે।કમાં ગયેલો ઉપાસક), 
આ જીવધત (જીવ સમદિર્િપ હિરણ્યગર્ભથી) પુરિફ્ઞાય 
(શરીરસૂપ શહેરમાં શયન કરનાર) પરપુસ્ષ (નિરુપા- 
ધિક) ચૈતન્યરૂપ પરમાત્માને સાક્ષાત્‌ કરે છે.' વળા, 


૩૯૪ 


શ્રી પંચદશી 


[ ગ્રકરણુ 





'અપ્રરીજાજંશમાનયસીલિ થાર્રયળ: ઝતયયાડવ્યક્ેજાસસસુય 
પ્રતીક આલંબનથી ભિન્ન એટલે શાલિમ્રામ, શ્વિવલિંગ 
વગેરેના પૂજતારાથી જૂદા ઉપાસકોને, અર્થાત્‌ નિર્ગુ- 
ણુના ઉપાસકેોને દિબ્ય પુસ્ષ બ્રહ્મલોક પ્રત્યે લઈ ન્નય 
છે,' એમ ખબાદર્‌ાયણુ કહે છે. બન્ને પ્રકારમાં દોષના 
અભાવથી અને એમાં જે તહતું એટલે જે જેનું 
ધ્યાન કરે તે તેને પ્રા થાય એવે। ન્યાય છે તે પ્રમાણે, 
વેદાંતસૂત્રમાં નિર્ગુણુતી સકામ ઉપાસના કરનારને 
બહાલેકની પ્રાપ્તિ થાય છે એમ કહ્યું છે, તથા કામનાને 
અનુસારે કફ્લની પ્રાપ્તિ થાય છે એમ જણાવ્યું છે; માટે 
તે શ્રુતિ પણુ નિર્ઝણુની સકામ ઉપાસના કરનારતે બહમ- 
લોકની પ્રાપ્તિમાં પ્રમાણુ છે. ૧૪૫ 

શિષ્ય-જ્યારે સકામ ઉપાસકતે આલેોકમાં તત્ત- 
જ્ઞાન થતું નથી અને દેહાંત થાય, યારે તે બહ્માલે।કને 
મ્રાપ્ત થાય છે યાં તેને તત્ત્વજ્ઞાન કયાંથી થાય ? 

ગઝુસે-સકામ ઉપાસકને નિર્ઝુણુતી ઉપાસનાનાં સામ- 
થ્યથી બદ્લલેકમાં હિરણ્યગર્ભથી તત્ત્વજ્ઞાન થાય છે. 
તે જ માટે, “લ ણ્વ તરતાગ્ીવઘનાવ્‌|' “તે આ જીવધનને 
લીધે' એ પ્રશ્નાોપનિષદની શ્રુતિ કહી છે. તત્ત્વજ્ઞાન થવાથી 
એ ઉપાસક મુકત થાય છે અને ફરીથી જન્મમર્‌ણુ- 
૨૫ સંસારમાં આવતે! નથી. 

શિષ્ય-સકામ ઉપાસક ફરીથી જન્મમરણુરૂપ સંસાર- 
માં આવતે! નથી, એમાં કાંઈ પ્રમાણુ છે? 

ગુશ્-હા. “ન સ વુવસ્વર્સતે ન લ વુનરાવલસે । તે (બહમ- 
લેકકમાં ગયેલો ઉપાસક) કૂરીથી આવતો નથી, તે 
ફરીથી આવતો નથી,' એ શ્રતિ, અને શરજ્નળા ઘર સે 
ભર્ને। તે સર્વે (ઉપાસકો) બહ્યાતી સાથે પરમપદને 
પામે છે/ એમ સ્મૃતિ આદિના અનેક પ્રમાણા। છે. ૧૪૬ 

અત્ર ઝંકારતી ઉપાસનાને। પ્રસંગ ચાલે છે, તેથી 
તે સંબંધે સમજવીશજું. પ્રણુવની ઉપાસના ખે પ્રકારની 
છે:-સગુણુની ઉપાસના અને નિર્ચુણુતી ઉપાસના. 
વદમાં પ્રણુવની ઉપાસનાએ। બહુભાગે નિર્ગ્ીણુ કહી છે, 
પણુ ક્રેધ્ક સ્થળમાં સગુણુ કહી છે ખરી. ૧૪૭ 

શિષ્ય-પ્રણુવની ઉપાસનાના ખે પ્રકારમાં શું 
ત્રમાણુ છે ? 

ગુજ-પ્રશ્નાપનિષદ્્‌ના પાંચમા પ્રશ્નમાં પિપ્પલાદ 
મુનિએ પ્રણુવતી ઉપાસનાની સગુણુતા અને નિર્ચુણુતા 
બન્નેનું પ્રતિપાદન કર્યુ છે. યાં કહ્યું છેકે, “શસ લસ્યજાથ 
વરં વાવર ચ ત્રજ્ન યટજારસલસ્માટિટ્રાનેલેનેવાયસનેન ણ્વલ- 
ર્તમ્લેત્તિ | 'હે સથકામ! પર(નિર્ગુણુ ) અતે અપર્‌ 
(સગુણુ) બહ્મરૂપ રકાર છે, તેથી વિદ્દાન્‌ (ઉપાસક) 
એ ૯2કારરૂપ જ આયતતે અર્થાત્‌ આશ્રયે રહી (નિ- 
્ઝુખુ અને સમુષુમાંથી) એકતે પ્રામ થાય છે.' ૧૪૮ 


વળા પ્રણુવની ઉપાસનાના બે પ્રકાર સંબંધે કઠૅવધ્રી 
ઉપનિષદમાં પણુ કહ્યું છે; કાર્‌ણુ કે, 'શ્ચટાજંચનં શાસ્યા 
ળ્રણાછજે મદ્ીયસ્ા એ (પર્‌ અને અપર બ્રહારૂપ) આલં- 
ખનને નાણુ *હ્મલેકમાં માહાત્મ્યને પામે છે, ને જે 
જેને ઇચ્છે છે, તેને તે ફળ થાય છે; એવી રીતે યમે, 
નચિકેતા પ્રત્યે, પ્રણુવની ઉપાસનાના ખે પ્રકારનું પ્રતિ- 
પાદન કર્યું છે. ૧૪૯ 
અવતર્લિકા-ઉપર જે કંઈ કહ્યું, તેના ઉપસંહાર 
કેરે છે 
દર્‌ વા મળ ચાસ્ય ત્રજ્જોજેડ્યવા મવેત્‌ । 
તજસાક્ષાત્કુતિઃ લસ્યળુવાલીનરય નિરમુળમૂ ૨૧૦ 
જાયોંડવમાસ્મમીતાયાયષિ સ્પઇશુર્ીરિવા । 
વિચારાક્ષમ ઞાત્માનમુપાવીતેતિ લતતમ્‌ 1૨૧૨ 
સાક્ષાત્વતુમશરતેડવિ ચિતયેસ્મામશજિતઃ । 
વાજિનાનુમવાસ્ટો મવેટાજ તો છુવમ્‌ 1૨૧૨ 
યથામાધનિષેણેલ્મો નોપાય$ ભનને વિના । 
મછામેવિ તથાસ્વાત્મચિંતા સુવરવા ન ચાપ; ૨૧૨ 
રેદ્ોપઝમવાજત્ય બુર્રિઝુ૬ાજવાત્પુનઃ । 
સાત્વા મનોસુવ મૂયોશણીવાન્માં નિધિષુમાન્‌ ૨૧૪ 
શખ્દરાર્થ-એ નિર્ગુશુ બ્રહ્માનું સારી રીતે ઉપાસન 
કરનારને, આ જન્મમાં અથવા મરણુ સમચે અથવા 
ખ્રહ્માલેકમાં, ખ્રહ્યતો સાક્ષાત્કાર થાય છે. “વિચારમાં 
અસમર્શ નિરંતર આત્માની ઉપાસના કરે, એ 
પ્રમાણુના અર્થ આત્મગીતામાં પણુ સપણ રીતે 
કહ્યો છે. (તેમાં કહ્યું છે કે), પુરુષ સાક્ષાત્‌ કરવાને 
અસમર્થ હોય, તોપણ્‌ તેણે શંકારહિત થઇને મારું 
ચિંતન કરવું; કેમ કે કાળ કરી અતુભવમાં આરૂઢ 
થચેલો નિશ્ચે પૂર્ણ ફૂળ અર્થાત્‌ સોકક્ષને પામે છે. 
જેમ અગાધ નિધિ (પૃથ્વીમાં દાટેલું ધન) મેળવવા 
સાટે ખોદવા વિના ખીજે ઉપાય નથી, તેમ મારા લા- 
ભમાં પણુ, સ્વસ્વસ્રપના વિચાર વિના, બીજો ઉપાય 
નથી. તેથી, દેહર્#ૃપ પાષાણને દ્ર કરી, ફરી ફરીથી 
ખુદ્ધિસ્પ કોદ્દાળીથી ખોદી, પછી પુરુષ, નિધિસ્પ 
ગમવા મન વિશે થચેલા મને ગ્રહુણુ કરે છે. ૧૫૦-૧૫૪ 
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ગુજ્-હે શિષ્ય ! નિશ્રયપૂર્વક નિર્ગુણુની ઉપાસના કરનાર 
ઉપાસકને, ઉપાસના પરિપકવ થવાથી, વર્તમાન દેહુમાં 
એટલે આ જન્મે જ બહાને સાક્ષાત્કાર થાય છે; અથવા 
તો! નિરંતર નિર્યુણુનું અનુસંધાન કરવાથી, મર્‌ણુ વખતે 


€ સું] 


ખહાનેો સાક્ષાત્કાર થાય છે; અથવા તે વર્તમાન દેહમાં 
ઉપાસના પરિપડવ ન થઈ હેય તો બહ્ાલેક્માં ગયા 
પછી છહાને સાક્ષાત્કાર થાય છે; મારે નિર્યુણુની ઉપા- 
સના નિષ્ફળ થતી નથી, પરંતુ તેનું ફળ મોક્ષ છે, 
એમ નક્કી જણુજે. ૧૫૦ 

વળી હે વત્સ ! જે પુરૂષ વિચાર કરવામાં સમર્થ હોય, 
તેણે તો વિચાર કરી તત્ત્વજ્ઞાન સંપાદન કરવું; પણુ જે 
પુરષ વિચાર કરવામાં સમર્થ ત હોય, જરાક મોળે હોય, 
તેણે પણુ નિર્ગુણુ બદહમતી ઉપાસના કરવી; કારણુ કે 
તેને નિર્યુણુતી ઉપાસનામાં અધિકાર છે, એમ આત્મ- 
ગીતામાં કહ્યું છે. ૧૫૧ 

આત્મગીતામાં કહું છે 8, જે પુસ્ષ વિચારથી આત્મ- 
તત્વને। સાક્ષાતકાર્‌ કરવામાં અસમર્થ હેય તેવા પુરષે 
પણુ, “મને પરમાત્માનો સાક્ષાત્કાર થશે કે નહિ,” એવી 
આશંકા વિના, મારું ચિતન કરવું જેઇએ; એવી રીતે 
નિરંતર ચિતન કરવાથી, હું તે ચિતત કરનાર ઉપાસકના 
અતુભવમાં આજ્ટઢ થઇતે, સાક્ષાત્‌ થાઉં છું. ૧૫૨ 

“જેમ પૃથ્વીમાં દાટેલું ધત કાઢવા માટે, પૃથ્વીમાં 
ખોધ્યા કર્યા વિના ખીજે માર્ગ નથી, એટલે તે ધનની 
પ્રાપ્તિ માટે પૃથ્વી ખોદવી, એ જ એક ઉપાય છે; 
તેમ આત્માનો લાભ સ્વસ્વજૂપના વિચાર વિના થતો 
નથી; એટલે આત્માતા લાભ્રમાં આત્માતું ચિંતન જ 
એક ઉપાય છે, અથાત્‌ અપરેક્ષત્નાતનો ઉપાય પ્યાન 
છે.' ૧૫૩ 

જેમ કાઈ પણુ પુસ્ષ, જમીનની ઉપર રાખેલા 
પાષાણુને દૂર્‌ કરી, કેદદાળીથી જમીન ખોદી, પછી 
તેમાં દાટેલાં ધનતું મ્રહુણુ કરે છે, તેમ પર્‌માત્મારૂપ 
ધન છે તે મનજજપી પૃથ્વીમાં દટાયેલું છે, અતે તેતી 
ઉપર દૈહરૂપી પાષાણુ પડ્યો છે, તેથી તે દેહરૂપી 
પાષાણુને દૂર ફેંકી દેઈ, બુહ્ધિજ્પી કોદાળીથી મનસપી 
પૃથ્વીને ખોદી, મુમુક્ષુ પુસ્ષે પ્રયગભિન્ન પરમાત્મા 
જાણુવો। જેધએ. 

જેમ ધન પૃથ્વીમાં હંકાયલું હોય છે, તેમ પરમાત્મા 
મલિન મનમાં ઢંકાયલે છે; જેમ ધન ઉપર રિલા 
હંકેલી હોય છે, તેમ પરમાત્મા ઉપર દેદરૂપી શિલા 
કરેલી છે; જેમ જિલા દૂર્‌ કરી કેદાળીથી ખોદી, 
ખ્રુહ્ધિમાન્‌ માણુસ ધન કાઢી લૈ છે, તેમ તદર્વવેત્તા 
પુસ્ષ, દેહમાં ચોંટેલી આત્મણુદ્ધિ્પ મટોડી અને શિલા 
દૂર કરી, ઝ્દ્ધિવડે મનમાંથી પરમાત્માને કાઢી લે છે, 
એટલે પરમાત્માને સાક્ષાત્કાર કરે છે. ૧૫૪ 


અવતર્ણિકા-“જ્ઞાનમાં અસમર્થ પુરુષને ધ્યાનમાં 
અધિકાર છે,' એ વિષયમાં અન્ય શાઅનું પ્રમાણ 
આપે છે. 


ધ્યાનદીપ 


૩૯૫ 


ઝસુસૂસેરમાવેડવિ ત્રજ્ઞાસ્મીત્યેવ ચિંત્યતાય્‌ | 
અવ્યલભાપ્યતેધ્યાનાખિવ્યાણંત્રા જિં પુન ૨૧૦ 
અનાસ્મયુજ્િશિથિર્વં જં ધ્યાનાશિને હિતને । 
વશ્યજ્ષવિ ન ચેદ્જાયેત્જોડ્યરોડ્શ્માત્વરીવેટ્‌ ૨૧૬ 
હ્ેદામિવાન વિધ્વર્ય ધ્યાનાાસ્માનમટ્યમ્‌ | 
વશ્યન્મરસ્યોડ્યતો મૂત્યા ક્ત્ર વ્રણ સમજુતે ૨૧૭ 
ખ્યાનયીપમિમં સમ્યજૂ ૫૨ાણશતિ યો નર । 
મુત્રસશય ણ્યાયં ધ્યાયતિ વ્રજ સંતતમ્‌ ।1૨૧૮।। 
શખ્દાર્થ-અનુભવને અભાવ છતાં પણુ, “હું ખ્રદ્દા 
છું/ એ પ્રકારે ચિંતન કર્યા કરવું; કારણ કે ધ્યાનથી 
અસત્‌ (દેવસ્પતાદિ)તે પણુ પમાય છે, તે! નિત્ય 
પ્રાપ્ત ્રહ્દાને પમાય, ભમાં તો પૂછવુંજ શું? ધ્યાનથી 
દિવસે દિવસે 'અનાત્મખુદ્ધિ(દેહુમાં અહેખુદ્ધિ)નાં 
શિથિલતારૂપ ફૂળને જેતાં છતાં પણુ, જે પુરુષ 
ધ્યાન ન ઠરે તો, કહે (ધ્યાન ન કરનારથી) તેનાથી 
બીજે કિયો પશુ છે? ધ્યાનથી, દેહાભિમાનને 
તજીને, અદ્વેત આત્માને જેતા મત્યે, અમૃત થઈ, 
આ શરીરમાં જ ખ્રહ્દાને પામે છે. જે મતુષ્ય, (એેવા) 
આ ધ્યાનદીપનું સારી રીતે સ્મરણ કરે છે, તે 
મતુષ્ય સંશયરહિંત થઈ; નિરંતર ખ્રહ્મતું ધ્યાન 
કેરે છે. ૧૫૫-૧૫૮ 
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દેવનું ધ્યાન કરવાથી દૈવરૂપની પ્રાપ્તિ થાય છે, હુવે 
જ્યારે જે દેવરૂપ પૂર્વે વિધમાન ન હતું તેની પ્રાતિ 
પ્યાનથી થાય છે, યારે સ્વસ્વરૂપનાં ધ્યાનથી નિસપ્રાપ્ 
અને સર્વસ્વરૂપ એવાં હાની પ્રાપ્તિ થાય, એમાં પૂછવું જ 
શું ? જેમ દેવાદિનાં ધ્યાનથી દેવાદિરૂપ થવાય છે, તેમ 
બઇ્માતાં ધ્યાનથી બઇાજૂપતાતી પ્રાપ્તિ થાય છે. માટે 
વિચારમાં અસમર્થ પુરુષે, “મદે ત્રજ્ઞાસ્મિ। હું બહા છું' 
એ પ્રમાણે નિરંતર ધ્યાન કર્યા કરવું બધાએ. ૧૫૫ 

એમ પ્યાન કરવાથી દિવસે દિવસે દેઠાદિક અનાત્મ 
પદાર્થોમાં ઠરી બેઠેલી આત્મખુદ્ધિ રિથિલ થતી ન્નય છે. 
એટલે દેહ ખોટા છે, ગેઠ ખોડું છે, ધન, સ્ત્રી, પુત્ર 
પરિવાર સર્વે ખોટાં છે, આ સંસાર્‌ મિથ્યા છે એવે 
વિચાર, પર્ભહ્માનામતી નિર્ચુણુ ઉપાસનાથી, અથવા 
ઉપાસ્ય દેવમાં એકતાર થઈ જવાથી થાય છે. એ 
પ્યાનનું પ્રયક્ષ ફળ છે. માટે પ્યાન અવસ્ય કરવું જેઇએ. 
તથાપિ જે પુસ્ષ, ધ્યાન કરતો નથી ને જે ત્તાની 
નથી, પણુ જ્ઞાની હોવાનું ડેળ ઘાલે છે, ઉપાસનાને 
નિદે છે, એનાથી મે।ટો પશુ તો ખીજે શોધ્યો મળવે 


3 શ્રી પંચદશી [પ્રરણુ 


મુશ્કેલ છે; કરશુ કે જેમ પશુ પોતાતું કેય જાણુતો અને તેથી આ વતેમાત શરીરમાં જ પોતાના તિજ . 
તથી, તેમ પ્યાત-ઉપાસતા ન કરતાર્‌ પણુ ઉપાસતા- સ્વસૂપ સચ્યિદાતદર્પ ભઉતે પ્રામ થાય છે અતે છવ 
ધ્યાતથી પોતાતું શ્રેય થાય છે, તે જણુતો તથી. ૧૫૬ ત્મુકિતિતું સુખ ભોગવે છે, 1૫૪ 

આ દેઠુ મરણુશીલ છે, તેમાં આભાધ્યાસ કર જે પુરપ, એવા આ ધ્યાતદીપતું સારી રીતે થિતત 
વાથી ૪૧ મર્હ કહેવાય છે; પણુ 'ઠું ષ્રહ્મ છું' એ કરે છે, તે પુર્યતા સવે સંશયે! નિદૃત્ત થાય છે, અતે 
પ્રકાર્તું તિરૂતર્‌ ધ્યાત કરવાથી દેહમાંથી આત્મણુહિતી તેથી સર્વદા ભાતું અતુસંધાત ફરે છે, માટે પ્યાત- 
તિભૃત્તિ થાય છે અતે તેથી છવ અમૃત થાય છે, દીપતું યિતત મુમુક્ુએ તિ કરવું, ૧૫૮ 


ઇતિ શ્રીમદ્રિદ્યારણ્યસ્વામિ વિરચિત પંચદશીવિપે ચન્દ્રકાન્ત વિવરણુ સહિત 
ધયાતદ્ીપ તામ્‌તું તવસું પ્રકરેણુ સમાપન, 





ષ્ટ 


જ્ઞ 
તત્લસ્લ્ષળે નમઃ 





# 


મુ 
નાટકદીપ 





ખૈધેની નિવૃત્ત 


અવતરણિકા-આ પ્રકરણુમાં અધિષ્ઠાન ચૈતન્યમાં અધ્યસ્ત અહંકારાદિકે સફળ પ્રપંચ અને તેના પ્રકા- 
શકે સાક્ષી પરમાત્મા, એ સર્વતે નાટકનું સપક આપીને સમજાવ્યા છે. વિશ્વ તાટકમાં બ્રહ્મ સૂત્રધાર 
છે, અને અહંકારે માનેલા પ્રપંચના જીવે! પાત્રો છે. એ પાત્રો કેવું અભિનય કરે છે, તે બ્રહ્મ જુવે 
છે. એ ખ્રદ્દાને પ્રસશ કરવા જે ઇચ્છે છે તે થોગ્ય કાર્ય કરે છે, તે જ સ્વસ્વસ્પને જાણે છે. એ સર્વે 
આ પ્રકરણુમાં દર્શાવ્યું છે, તેથી આ પ્રકરણનું નામ નાટકદીપ રાખ્યું છે. પ્રારંભમાં ગ્રંથની નિવિજ્ન સમાસિ 
થાય, એટલા માટે પરમાત્માસપ છટ્ટ દેવના સ્મરણુરુપ મંગલાચરણુ કર્યું છે, અને મંદ અધિકારીઓને 
પ્રયાસ વિતા ખ્રહ્દાતત્ત્વનું જ્ઞાન થાય, એટલા માટે પ્રથમમાં જ આત્મા વિષે જગતને! અધ્યારોપ કહે છે. 


વરમાત્માટ્યાનટયળેઃ વર્ષે સ્વતાયયા | સ્તયમેવ ઝમકત્વા પાવિશ્ીવ€વતઃ ।। ૨ ॥ 


શખ્દાર્થ-અદ્રેત, આનંદસ્પ સૈને પૂર્ણ એવા પરમાત્માએ, સૃષ્ટિની 


જગતૂસ્પ થઇને તેમાં જીવસપે પ્રવેશ કીધો. ૧ 


ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 
હે શિષ્ય ! હવે નવી કથા ચાલે છે. એ કથાનું નામ 
નાટકદીપ છે. જેમ નાટકમાં અભિનયથી યથાર્થ વસ્તુ 
દર્શાવાય છે, તેમ આ હુવેની કથામાં પણુ જીવ અને 
ઈશ્વિરતી એકતા, નાટકનાં રૂપકથી યથાર્થ રીતે દર્શા- 
વાય છે, તેથી જ એનું નામ નાટકદીપ રાખ્યું છે. હવે 
યથાર્થ વસ્તુ કેઈ? અદિતીય ખ્રહ્મા તે સંપૂર્ણુ જગતનું 
અધિકાન છે તે. જગત્‌ અપ્યસ્ત છે. અપ્ય્સ્તતો આરે।પ 
ફરી તેનો ખાધ કરવાથી અધિદાનનું યથાર્થ તાત થાય 
છે. એટલા માટે આ નાટકદીપ છે. 
“અદ્યાસેવાપવાર્‌ામ્યાં નિષ્ત્રવંચં ત્રવંચ્યતે । 
શિષવ્યાળાં શોપત્તિજયર્થં સલ્વસે:જસ્વિલ: મ: ॥ 
અધ્યારોપ અને અપવાદથી નિષ્પ્રપંચ પ્રપંચાય છે. આ 
અધ્યારોપ તથા અપવાદતે ક્રમ, તત્તત પુસ્ષાએ, 
શિષ્યોના બોાધની સિદ્ધિ માટે કલ્પ્યા છે,' એમ અધ્યા- 
રોપતું અને અપવાદતું નિરૂપણુ છે. અષ્યારોપ એટલે 
જગતનું બહામાં આરેપપણુ અર્થાત્‌ બ્રહ્મ જગત્રુપ છે 


પૂર્વે પોતાની માયાથી, પોતે જ 


તે, અને અપવાદ એટલે જગતને ખાધ અર્થાત્‌ ખદ 
જગતથી ભિન્ન છે તે. 

છાંદોગ્યોપનિષદૂમાં ઉદ્દાલક મુનિએ, પોતાના પુત્ર 
શ્વેતકેતુ પ્રત્યે, કહું છે કે, “લહેવ ઘોસ્વેરમ બાધીરેવ- 
થેવાષ્રિસીયં। હે સામ્ય ! આ (આ દસ્‍્યમાન્‌ જગત્‌) સૃટિ 
પહેલાં એક જ અદ્તિીય (સજાતીય, વિનતીય અને સ્વ- 
ગતભેદર્હિત) સદ્રપ જ હતું.' એમ વળી, “વિશાનયાનંટ્‌ં 
ત્રશ્ | ભા વિત્તાન (ચેતન્યરૂપ) અને આનંદરૂપ છે. વળી 
'વૂળેમદ્‌; વૂર્ભમિટં। એ પૂર્ણ છે, એ પૂર્ણ છે,' એમ પણુ 
બૃહુદારણ્યકતી શ્રુતિઓમાં પરમાત્માને પર્‌માતંદમય તથા 
ક કભ્રો છે. તે પરમાત્મા પોતે પોતાની માયા- 
સૂપ શક્તિથી જગદ્રપે થાય છે; એટલે જગતને આકારે 
થાય છે અને પોતે જ જવજૂપે, જગતમાં પ્રવેશ કરે 
છે, એવે! અધ્યારેપને ક્રમ છે. 

શિષ્ય-પર્‌માત્મા સજાતીય, વિજાતીય તથા સ્વગત- 
ભેદરહિત છે ને આનંદરૂપ છે, એમાં શું પ્રમાણુ ? 

ગુર-પ્રયમ કહેલી શ્રુતિએ જ પ્રમાણુ છે, 


૩૯૮ 


શ્રી પંચદશી 


[પ્રકરણુ 





શિષ્ય-માયા પરમાત્માની શક્તિ છે; પરમાત્મા 
જગતને આકારે થાય છે, અને તેમાં પોતે જ જીવસૂપે 
પ્રવેશ કરે છે, એમાં શું પ્રમાણુ? 

ગુર-જાયાં ઉ પ્ર્શાશ વિચાગ્માવિનં છુ મેશ । 
માયાને પ્રકૃતિ જણ્‌।, અને માયાવાળાને મહેશ્વર જણે।;' 
એ શ્રુતિ છે. તેપરથી જણાય છે જ, માયા ઈશ્ચિરની 
શક્તિ છે. વળી “સર્ાસમારં સ્વયમરૃરતય લશ સ્થશામવવ । 
પરમાત્મા પોતે પોતાને તે રૂપે (જગતરૂપે) થયા, 
અને પોતે સ્થૂલસૂટ્મરૂપે થયા,” એ શ્રુતિ પરમાત્માએ 
જગતને આકાર ધારણુ કીધા, તેમાં પ્રમાણુ છે. વળી, 
'તવ્લદૂા તકેવાણવ્રાવિશવણ્‌ અનેન ઝીવેનારમનાસત્રીવકય | તેને 
(જગતને) સ્રજને તેમાં જ પ્રવેશ કર્યો; આ જવસ્પે 
કરી પોતાનો જ પ્રવેશ કરાવ્યો; એ શ્રુતિ જીવજુપે 
જગતમાં પરમાત્માના પ્રવેશમાં પ્રમાણુ છે. ૧ 

અવતર્ણિકા-સર્વ શરીરો માં પરમાત્માનો પ્રવેશ 
માનવામાં આવે તો ઉત્તમાધમ ભાવ રહેશે નહિ; 
પૂજ્ય નહિ ને પૂજકેફ્ેનહિ, એમ વિરોધ આવરે, 
આવી શિષ્યે શંકા કરી, તેપરથી ગુરુ તેનો પ૨િ- 
હાર્‌ કૅરે છે. 

વિષ્પ્વાજુસમહેદ્દેશુ ત્રવિછો હેવતાડમવત્‌ । 

મત્યયધમર્ેણુ સ્થિતો મગાતિ હેવતામ્‌ ।। ૨ ।। 

ઝનેવાઝન્મમતનાત્સ્તવિસારં ચિશ્ઞીષેતિ । 

વિચ્ારેળ વિનણાયાં માયાયાં શિષ્યે સ્વયય્‌ ।૨।। 

શખ્દાર્થ-વિષ્યુ આદિના ઉત્તમ દેહામાં પ્રવેશ 
કેરી રહેલો પરમાત્મા દેવતા થાય છે; અને 
મનુષ્ય આદિ અધમ દેહુમાં રહેલો! પરમાત્મા, માનવ 
થઇને, દેવતાને ભજે છે. અનેક જન્સેોમાં (કરેલા 
કર્મોનું ખ્રહ્ઘામાં સમર્પણુ કરવા) ભજન કરવાથ્રી, સ્વ- 
સ્વરૂપને વિચાર કરવા ઈચ્છે છે; અને તે વિચારથી 
માયા નાશ પાસ્યા પછી પોતે પરમાત્મા અવશેષ 
રહે છે. ૨-૩ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-ન્યારે એક પરમાત્મા જ સર્વ શરીરેમાં 
પ્રવેશ કરે છે, યારે પૂન્ય એટલે ઉત્તમ અતે પૂજક 
એટલે અધમ, એવી રીતે પૂન્ય અને પૂજક ભાવથી, 
ઉત્તમાધમ ભાવને વિરોધ આવે છે. એથી તો ગુરુએ 
નહિ તે રિષ્યે નહિ, દેવે નહિ ને માણુસે નહિ, મોટાએ 
નહિ તેમ નાનોએ નહિ, સૌ સમાન જ!! 

ગુજ-આ પૂતન્યપૂજક ભાવથી ઉત્તમાધમ ભાવ 
સ્વાભ્નાવિક નથી; કિતુ તે સવે ભિભ્નભિન્ન શરીર્‌।ની 
ઉપાધિને લઇને છે. જ્યારે પરમાત્મા વિષ્ણુ, થહ્ા- 
દેવ અથવા રિવારદિ દેવોના શરીરે।માં પ્રવેશ કરી રહે 


છે, લારે તે પૂજ્ય થાય છે, અતે તેથી તે ઉત્તમ 
કહેવાય છે; અને ન્યારે મતુષ્યાદિનાં શરીરમાં પ્રવેશ 
કરીને રહે છે, યારે તે પૂજક કહેવાય છૈ અને તેથી 
અધમ થાય છે, માટે એમાં કોઈ નનતને વિરેધ નથી. ૨ 

હુવે અનેક જન્મોામાં કરેલાં શુભ કરમોંતું રૂળ બહ્મમાં 
અર્પણુ કરવાથી, સ્વસ્વરૂપભૂત બહાનાં જ્તાન માટે 
શ્રવણુ, મનનાદિ કરવાની જે ઇચ્છા થાય છે, એતું નામ 
સ્વવિચાર છે. એ વિચારથી માયા કે જે અદિતીય 
આનંદરૂપ સ્વસ્વજ્ૂપને ઢાંકનતારી છે અને જે અવિધ્ધા 
કહેવાય છે, તે માયા નાશ પામે છે; અને અદિતીય 
આનંદપૂર્ણુ પરમાત્મા જ અવશિટ્ટ રહે છે. 

તાત્પર્ય કે, વેદાંતશાસ્ત્રના વિચારથી જ્ઞાન થાય છે; 
સાનથી અવિધાની નિશરૃત્તિ થાય છે; અવિધાની નિ૬- 
ત્તિથી, જેમ વાયુથી વાદળાંની નિ્્નત્ત થવાથી સૂર્ય 
અવરિણ રહે છે તેમ, પરમાત્મા જ અવશિણ રહે છે. 
આનું નામ અપવાદ. ૩ 

અવતરણિકા-'જ્ઞાનથી પરમાત્મા જ અવરેષ રહે 
છે, એ કથનમાં શ્રુતિનો વિરોધ છે, એમ ફિપષ્ય 
કહે છે; અને શુરુ તેનો પરિહાર કરે છે. 

અદટયાનટ્સ્વસ્ય સટ્યત્વં ચ દુાસિતા । 

થંષઃ મોર સ્વસ્ષેળ સ્મિતિષેસ્દિરિતીયેતે ॥૪1। 

શબ્દાર્થ-અદ્રય અને આનંદરૂપ( પરમાત્મા )ને 
સદ્ધયપણું (દ્વેતપણું) અને દુઃ ખીપણું એ ખંધ- કહે- 
વાય છે, અને સ્વર્પવડે જે સ્થિતિ, તે “સુક્તિઃ 
કહવાય છે. ૪ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવર્ણુ 

શિષ્ય-જન્ટજ્ાડ્દર્મિસિ શાત્વા ઘર્ગમંપે: વ્રયચ્ચતે| તે 
ખહા હું છું, એમ જાણીને સર્વ બંધોથી મુક્ત થાય 
છે,' પ્યાદિ શ્રુતિઓમાં ત્તાનનું ફળ, બંધની નિજૃત્તિ- 
રૂપ મોક્ષ કલો છે, અને “પરમાત્માનો અવરિષ્ મોક્ષ 
છે,' એમ તમે કહે છે, તેથી તમારાં કથનમાં શ્રુતિને 
વિરોધ આવે છે. 

ગુજ્-આત્મા અદ્તિીય છે અતે આનંદરૂપ છે, 
તેતે ભ્રમે કરી સદ્દિતીય માનવો! અને દુઃખી માનવે, 
એનું નામ જ બંધ, અને સ્વસ્વરૂપ જણી ભ્રમસૂપ બંધની 
નિશૃત્તિ તે જ મોક્ષ. અઠદિતીય બ્રહ્મમાં બંધ અને મોક્ષ, 
ભ્રમતે લીધે કહિપિત છે, પણુ વાસ્તવ નથી; માટે શ્રુતિના 
વિરોધ નથી. ૪ 

અવતરણિકા-શિષ્ય કહે છે કરે, જનકાદિક મહા 
ત્માઓ કર્મથી તરી ગયા છે, અર્થાત્‌ સોક્ષનું સાધન 
કર્મ છે, તો પછી વિચારથી થચેલા જ્ઞાનનું શું 
પ્રયોજન છે? ત્યાં ગુરુ કહે છેઃ- 


૧૦ મું] 


_અવિચારજો થશે વિચરેળ નિશ! 
તરમાસ્ત્રીવવરાત્માનો સરવેફૈવ વિચારેત્‌ । જ || 


શખ્દાશૈ-અવિચાર(વિચાર પહેલાંના અજ્ઞાન)થી 
થયલે। બંધ, વિચારથી (આત્મ તત્ત્વના વિચારે કરી) 
નિવૃત્ત થાય છે; તે માટે જીવ અને પરમાત્માને 
સર્વૈદ્ટાજ વિચાર કર્યા કરવો, પ 


ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 


શિષ્ય-યર્મળવ દિ લલિરિયાસિયસા અન૧૬૧: । જન- 
કાદિકો, કર્મે કરીને જ સંસિદ્ધિને પ્રાપ્ત થયા છે,' એ 
પ્રકાર્તાં ગીતાજીનાં વચનથી જણાય છે કે, કર્મથી જ 
મોક્ષતી પ્રાપ્તિ થાય છે, યારે વિચારથી થયેલાં જ્તાનનું 
શું પ્રયોજન છે ? 

ગુશ-જેમ પ્રકાશના અભાવમાં અંધકાર પ્રાત થાય 
છે, અતે અંધકારતી નિશૃત્તિ પ્રકાશથી જ થાય છે, 
પણુ પ્રકાશ વિના અન્ય ક્રેઈ પણુ સાધનથી થતી નથી; 
તેમ આત્મતત્ત્વના વિચારતા અભાવમાં અજ્તાનની અને 
તેથી બંધની પ્રાપ્તિ થાય છે, અતે તેની નિશૃત્તિ વિચારથી 
થયેલાં ત્તાનથી જ થાય છે; પણુ તે વિના અન્ય કેઈ 
પણુ સાધનથી થતી નથી. 

શિષ્ય-યારે 'જનકાદિકે। કમેં કરીને જ સંસિહિને 
પ્રાપત થયા છે,' એ ગીતાવચનને વિરે।ધ આવરે 
તેનું કેમ ? 

ગુસ્-એ ગીતાવચનમાં જે “સંસિહ્ધિ' શખ્દ છે, તેના 
અર્થ મોક્ષ નથી, પણુ અંતઃકરણુની શુદ્ધિ છે; એટલે 
એને! અર્થ આમ કર કે,-'જનતકાદિકે। કર્મથી જ અતઃ- 
કરણુની શુહદ્ધિને પ્રામ થયા છે.” 

શિષ્ય-આત્મતત્ત્તના વિચારથી બંધતી નિ્શ્ત્તિ થાય 
છે, પણુ તે વિચાર કેવી રીતે કરવો, કે જેથી બંધતી 
નિ્શૃત્તિ થાય તે કહે. 

ગુજ-આત્મા એટલે જીવાત્મા અને પરમાત્મા, 
જીવાત્મા વિકારી છે, અતે પરમાત્મા અવિકારી છે; 
જીવાત્મા સંસારી છે, અને પરમાત્મા સંસાર્‌ રહિત 
છે; અજ્ઞાનથી બન્તેને। ભેદ પ્રતીત થાય છે, પણુ વસ્તુતઃ 
ખેત! ભેદ નથી; અન્તાનથી બંધ છે, અને જ્ઞાનથી મોક્ષ 
છે; એ બંધ અને મોક્ષ, જીવને છે, પણુ પરમાત્માને નથી; 
પરમાત્મા નિયમુક્ત છે. બંધ અતે મોક્ષ પરમાત્મામાં 
કહ્પિત છે, પણુ વાસ્તવ નથી, એ પ્રમાણે પરમાત્માને 
વિચાર એટલે આત્મતત્ત્વને। વિચાર્‌ સર્વદા કરવે। બેધએ. 

શિષ્ય-એ વિચાર કયાં સુધી કરવે ? 

ગુશ્-સ્વસ્વરૂપના સાક્ષાત્કાર્થી સંસારની નિશત્તિ 
થાય છે અને મોક્ષની પ્રાપ્તિ થાય છે, એટલા જ માટે 
આત્મતત્તતને। વિચાર્‌ છે; માટે ન્યાંસૂધી સ્વસ્વજ્પતે 


નાટકરીપ 


૩૯૯ 


સાક્ષાત્કાર ન થાય, લાંસૂધી આત્મતત્ત્તતો વિચાર 
કરવો। જેઈએ. પ૫ 


જીવ તથા પરમાત્માના સ્વરૂપતું નિરૂપણુ. 
અવતર્ણિકા-જ્રિષ્ય જીવનાં સ્વજ્ૂપ અને તેનાં 


સાધનવિષે પ્રશ્ન કરે છે, અને શુરુ લેતું ઉત્તર 
આપે છે. . 


અદૃમિય્યમિમતા યઃ વતોલો લશ્ય સાષનર્‌ | 

મનસ્તસ્થ ત્વિષે ગલવેરિકશી ત્રમોસ્થિતે 1181 

અંતમેભાદ્િત્વેયા ઇચિઃ જતોરણુણિસેત્‌ । 

વદિધેસ્ેટ્મિલ્યેવા વાલ વસ્ત્વિટ્યુછિસેત્‌ ।૭॥। 

શખ્દાર્થ-જે “હું' એ પ્રકારે અભિમાન કરે છે 
એ કર્તા છે, તેનું સાધન મન છે, અને તે મનની 
કમે કરીને ઉત્પ થતી અંતર્વૃત્તિસ્પ અને ખહિ- 
વૃત્તિશ્મપ ક્રિયા છે. “હું? એ પ્રકારની આ અંતર્ઝુખ- 
વૃત્તિ કર્સા(જીવ)ને વિષય કરૈ છે, અને “આ' એ 
પ્રકારની ખહિર્ઝુખવૃત્તિ બાહ્ય વસ્તુને વિષય કરે 
છે. ૬-૭ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-જવતું સ્વરૂપ કહા. * 

ગુજ્‌-જે ચિદાભરાસવાળા અહકાર, વ્યવહારદશામાં 
દેહાદિક વિષે, “હું” એવું અશ્િમાન કરે છે, અને હું 
કરું છું,' “હું ભોગવું,' છું એ આદિ ધર્મોવાળા છે, 
એટલે પુણ્યપાપરૂપ કર્મોના કરવાવાળો! છે અતે સુખ- 
દુઃખરૂપ ફળને ભાગવવાવાળે છે, તે જ જવ છે. 

શિષ્ય-જવતું સાધત ભણે. 

ગુજ્-જીવનું સાધન મન છે. કામક્રેધાદિ ભત્તિવાળા 
અંતઃકર્‌ણુનેો ભાગ તે મન. 

શિષ્ય-સાધન ક્રિયાવાળું હોય છે, અને જ્યારે મન 
સાધન છે, યારે તેની ક્રિયા કેઈ છે ? 

ગુજ્-અંતર્મુખરૃત્તિ અને બહિર્મુખશૃત્તિ, એ બન્ને 
મનની ક્રિયા છે, અતે તે વૃત્તિઓ ક્રમે કરીને ઉત્પન 
થાય છે. ૬ 

'હું' એ પ્રકારનું ત્તાન થવું, એ અંતર્સુખવત્તિનું 
સ્વરૂપ છે, અને એ અંતર્મુખદૃત્તિના વિષય જીવ છે. 
“આ” એ પ્રકાર્તું સાન થવું, એ બહિર્ઝુખશત્તિતું સ્વરૂપ 
છે, અને એ બહિર્મુખદૃત્તિના વિષય બાલ્રવસ્તુ છે કે 
જેનો પદ્રિયાથી અતુભવ યાય છે તે છે. પ્રથમ કર્તારૂપ 
અંતર્મુખવૃત્તિ થાય છે, અને પછી ખહિર્મુખશત્તિ થાય છે. ૭ 

અવતર્ણિકા-મનથી જે સર્વ વ્યવહાર થાય તે 
ચક્ષુ આદિ ઈંદ્રિયા નકામી જ છે, એમ જ્ઞિષ્ય 
આર્શકા ફરે છે અને ગુરુ તેનું સમાધાન કરે છે. 


૪૦૦ 


ફટ્યે વે વિશેયાઃ સ્યુગેષટવ₹ાટયઃ | 

અસાંવરયેળ તાસ્મિયાર્વ્રાળારીદ્રિયવચવર્‌ ।।૮।। 

શખ્દરાર્થ-ધટમ(આ)ના જે ગંધ, સપ, રસાહિ 
વિરીષ ભેદ છે, વેઓને ્રાણાદિ પાંચ ઇંદ્રિયો 
બએકખીજાથી જૂદા પાડે છે. ૮ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-જ્યારે અંતર્મુખશૃત્તિ અને ખહિર્સુખભૃત્તિમાં 
મનથી સર્વ વ્યવહારની સિદ્ધિ યાય છે, યારે ચક્ષુરાદિ 
દ્રિયા તો નકામી જ કે ? 

ગુર-આ'નેો અર્થ આજ તેમ નથી, પણુ “આ'ના 
ખે ભેદ છે: સામાન્ય “આ,' અને વિશેષ “આ”. “આ 
એ પ્રકારનું ત્તાન સામાન્ય ઇદમર્થમાં છે; અને ્ા 
ગંધ,' “આ જ૪ૂપ,' “આ રસ,' “આ સ્પરો,' “આ શખ્દ,' 
એવી રીતે વિશેષ આકારવાળું જ્ઞાન, વિશેષ “આને 
અર્થ છે. હુવે મતથી સામાન્ય “આ'ને। અર્થ પદમર્થતું 
ત્રહણુ થાય છે, અને પંદ્રેયાથી વિશેષ પ્રદમર્થતું ગ્રહણુ 
યાય છે. દાખલા તરીકે, પ્રાણેન્દ્રિયી ગંધતું ત્રહણુ 
થાય છે; ચક્ષુરિદ્રિથી જૂપતું ત્રહણુ થાય છે; ર્સનેં- 
દ્રિધથી રસનું ત્રહણુ થાય છે; ત્વગિન્દ્રિયથી સ્પર્શનું ત્રહણુ 
થાય છે, અને શ્ોત્રેદ્રિયયી શખ્દનું મ્રહુણુ થાય છે. એવી 
રીતે જૂદી નૂદી પાંચ ધ્રાણાદિ ઈદ્રિયાથી ગંધાદિ પાંચ 
નદા જૂદા વિશેષ ૪૬દમર્થોનું એકબીજાથી વિવિક્ત જપે 
ભેદથી ત્રહણુ થાય છે; માટે પંદ્રિયા નકામી નથી. ૮ 

અવતરણિકા-હુવે આ વિશ્વરૂપ નૃત્યશાળામાં 
સાક્ષીરરપ પરમાત્મા છે તેના ર્વસપતું નિસ્પણુ 
કરે છે, અને એક જ વખતે કર્ત્તાનું, કિયાનું, ને 
શ્િજ્ન ભિજ્ વિષચેપતું ₹પષ્ટપણું ખતાવે છે. 


વતોરં ચ ત્વિયાં તટૂર વ્યાયુસવિષયાનવિ । 
રહોર્ચેણેવાવસ્નેન યોડ્શો સાક્યત્ર સિદ્ષુઃ ।૨।। 
[લે જળાષિ નિત્રાપિ લાર્યામિ રવૃશામ્યદમ | 
ટતિ માલયતે સર્વ જૃત્યશાજાસ્યહ્ીયવત્‌ ॥૨૦। 
વૃત્યશાજાસ્થિવો દીપ પું સમ્યાંથ નતેવીર્‌ | 
હીપવેટ્વિશેવેળ તહ્‌માવેડયે હીષ્યતે ।। ₹ ૨ ।। 
ઝાદંજારં પિયં તાલ્ષી વિષયાનપિ માશયેત્‌ | 
ઝદદવારાયમાવેવવિ સ્વયં માસ્વેવ પૂવૅવત્‌ 1૨૨1 
શખ્દાથ-જે ચિદ્રૂપ કત્તાને, કિયાને, તેમ જ 
ભિન્ન ભિજ્ઞ વિષયોને પણુ એક યત્નથી પ્રકાશે છે, 
તે આમાં (વેદાંત શાસ્માં) સાક્ષી ઠહેવાય છે; 


તે હું જોઉં છું, હું સાંભળું છું, હું સુંધું છું અને 
હું સ્પર્શ કરું છું, એ પ્રમાણે નૃત્યશાળામાં રહેલા 


શ્રી પંચદશી 


! પ્રકર્‌ણુ 


દીપની પેઠે સર્વને પ્રકાશે છે. નૃત્યશ્ઞાળામાં રહેલે! 
દીપ પ્રભુ( સભાપતિ )તે, સભ્યો(સભામાં બેઠે- 
લાએ।)ને અને નર્તકી(નૃત્ય કરવાવાળી નાયિકા)ને 
એકસરખી રીતે પ્રકાશે છે, અને તેઓની (પ્રભુ, 
સભ્ય અને નર્તકીની) ગેરહાજરીમાં પણુ પ્રકાશે 
છે. તેમ જ સાક્ષી અહંકારને, મનની વજૃત્તિસપ 
ક્રિયાને અને વિષચેઃને પણુ પ્રકાશે છે, તથા અરહું- 
કારાહિના અભાવમાં પણુ પૂવની પેઠે પોતે પ્રકાશે 
છે જ. ૯-૧૨ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

હવે જે પોતે ચિદ્રપ હોવાથી અહંકારજપ કર્ત્તાને, 
મનથી “હું-હું'-એ રીતે અંતર્મુખરૃત્તિને અને “'આ-આ* 
એ રીતે ખહિર્મુખરત્તિરૂપ ક્રિયાને, અને શખ્દ, સ્પર્શ, 
રૂપ, રસ અતે ગંધરૂપ વિષયે જે શ્રેત્રાદિ ઇદ્રિયોથી 
ત્રહુણુ કરાય છે, તેને એક જ વખતે પ્રકાશે છે, તે 
વેદાંતશાસ્રમાં સાક્ષી એટલે પરમાત્મા કહેવાય છે, હ 

હવે એ સાક્ષીના આકાર કેવો છે, તે જણુવાની 
ઉત્કંઠા થશે તેથી તે સમજવું છું. 'હું રૂપને બેઉં છું,” 
એમાં હું એટલે અહંકાર્‌ દ્રષ્ટા છે, સૂપ દૃશ્ય છે અને 
ન્તેઉં છું એ ક્રિયા છે. “હું શખ્દને સાંભળું છું; તેમાં 
હું શ્રાતા છે; શબ્દ શ્રાવ્ય છે, અતે સાંભળવું એ 
ક્રિયા છે. “હું પદાર્થને! સ્પર્રી કરં છું; એમાં હું કત્તા 
છે; પદાર્થ સ્પૃસ્ય છે, અને સ્પર્શ કરં છું એ ક્રિયા 
છે; “હું રસતે ચાખું છું,' એમાં હું કરત્તા છે; રસ 
રસ લેવા યેગ્ય છે અને ચાખું છું, એ ક્રિયા છે. “હું 
ગંધને સુંધું છું; એમાં હું કત્તાં છે; ગંધ ઘેય છે, 
અને સુંધું છું એ ક્રિયા છે. એ સર્વ ત્રિપુટી કહેવાય 
છે, જેમ નૃલશાળામાં રહેલો દીવો શાલામાં રહેલા 
સવને એક જ કાળે, અધિકારીપણાથી પ્રકાશે છે, તેમ 
પર્‌માત્મા દ્રજ્ા, દર્શન અને દશ્યાદિ ત્રિપુટીને, એક જ 
કાળે, અવિકારીપણાથી પ્રકાશે છે. ૧૦ 

એ નૃયશાળામાં રહેલો દીપ સભાપતિ, સભ્ય અને 
નર્તેીને વિકાર વિના પ્રકાશે છે; કારણુ કે સભા- 
પતિને પ્રકાશવા માટે તે કંઈ વધારે ઝળહળાટ ખતા- 
વતો નથી, અને સભ્ય તથા નરતકીને પ્રકાશવા માટે 
તે કંઈ ઝાંખો બળતો નથી; પણુ સવેંને પ્રકાશવા માટે 
એક સરખો જ રહે છે; વળી સભાપયાદિ નથી હેતા 
શારે પણુ એ દીપક પ્રકાશે છે. ૧૧ 

જેમ નૃયશાળામાં રહેલો દીપ સમ વિષમપણા 
વગર્‌ જ, વિકાર વિના જ સભાપતિ, સભ્યે! અને નતેકીને 
પ્રકાશે છે, અને તેઓની ગેરહાજરીમાં પણુ તેવે ને 
તેવો જ પ્રકાશ કરે છે; તેમ સાક્ષીરૂપ પરમાત્મા પણુ, 
વિકાર્‌ વિના, અહંકારને, અંતમુર્ખ અને ખહિર્મુંખરૂપ 


૧૦ મું] 


ક્રિયાને તથા વિષયોને પ્રકાશે છે; અતે સુષુપ્તિ આદિ 
જેમાં ત્રિપુટીની ગેરહાજરી હેય છે, તેમાં પણુ તેવે! 
ને તેવો જ પ્રકાશ કરે છે. ૧૨ 

અવતરણિકા-પ્રકાશરૂપ ખુદ્ધિથી જ સર્વ જણાય 
છે, તેપછી ખુદ્ધિથી નૂદો સાક્ષી કલ્પ્યાનું કારણુ 
શું છે, તે જણાવે છે. 

નિરંતર માલયાને વૂટસ્યે જત્તિ€વતઃ । 

તરરાતા માતવાનેથં યુદ્દિઝિસ્વત્યનેવાધા 11? ૨ 

શખ્દાર્થે-કૂટસ્થ ( નિર્વિકાર સાક્ષી) સત્તિરૂપ- 
(સ્વપ્રકાશચૈતન્યપણાં )થી નિરંતર ભાસી રહ્યો છે; 
અને તેના પ્રકાશથી પ્રકાશ પામતી આ ખુદ્ધિ 
અનેક પ્રકારે નાચે છે ( વિકાર પામે છે). ૧૩ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-ખુદ્ધિ પોતે પ્રકાશસ્વરૂપ છે, તેથી ખુહ્ધિથી 
અહંકાર્‌ાદિ સર્વ વસ્તુઓના પ્રેકાશનેો સંભવ છે, યારે 
બુદ્ધિથી ભિન્ન સાક્ષીને સ્વીકાર શા માટે કરવો! નનેઇએ ? 

ગુરુ-સ્વીકાર્યા વિના ચાલે તેમ નથી, કેમકે પરભહ્મ 
સાક્ષી છે, તે નિવિંકાર્‌ છે; તે સ્વપ્રકાશ ચૈતન્ય- 
પણુ।થી સર્વદા પ્રકાશે છે; તે સાક્ષીનાં સ્વરૂપભૂત 
ચૈતન્યથી ખુહ્દિ પ્રકાશમાન થાય છે. એ બુદ્ધિ “આ 
ઘટ છે,' “આ પટ છે,' ઇયાદિ અનેક જ્ઞાનને આકારે 
નૃચ કરે છે, એટલે વિકાર પામે છે, એમ ખુદ્ધિ 
વિકારી છે, અને સ્વભાવથી જડ છે, તેથી પોતે સ્કૂતિ- 
રૂપ નથી, પણુ તેમાં જે સ્કૂતિની પ્રતીતિ થાય છે 
તે, પરબહ્મ સાક્ષીની સ્કૂતિએ થાય છે, તેથી ખુદ્ધિ 
પોતાની મેળે, અન્યને પ્રકાશ કરી શકે તેમ નથી, 
પણુ ફૂટસ્થ સાક્ષીના સંબંધથી જ પ્રકાશે છે; માટે જે 
પોતે સ્કૂતિરૂપ છે, અને અન્ય સર્વને પ્રકાશ કરે છે, 
એવે। ફૂટસ્થ સાક્ષી બુદ્ધિથી નૂદે! સ્વીકાર્વે। એેધ્નએ. ૧૩ 

અવતર્ણિકા-શ્રોતાઓને યથાર્શ રીતે જ્ઞાન થાય, 
એટલા માટે નૃત્યશ્ાળાના દ્દીપકનું દૃષ્ટાંત આપી, 
ઈશ્વરની સર્વ પ્રકાશકતાનું નિરપણુ કર્યુ, તેઈશ્વરની 
'સવે પ્રકાશકતાનું હવે વિવેચન ઢરે છે. 


અદ્‌વાર! પરસ! રમ્યા વિષયા નર્તેજી મત્તિઃ । 
તાજાહિધાશળ્યજ્ઞાળિ ટીપ! સાક્યવમાસવ ૨૪ 
સ્વસ્યાનયંસ્થિતો દીપ સવેતો માસયેયયા । 
દ્યિરરથાયી તથા સાક્ષી વિત ત્રવાશયેત્‌ ૨૧ 
વરદ્િતવિમામોરડય હેટાવેશો ત શાક્િળિ । 
વિષયા વાઘરેશસ્યા રેદ્સ્વાંતરરજુતિડ ॥ ૨૬ । 
શખ્દાથે-અહંકાર એ પ્રજ્ુ છે; વિષયે! એ સભ્યે 

છે; મતિ એ નર્તકી (નાયિકા) છે; ઇંદ્રિયા એ તાલ 

૫૧ 


નાટકટ્ટીપ 
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આદિને ધારણુ કરવાવાળી છે, અને પ્રકાશક સાક્ષી 
એએ દીપ છે. જેમ પોતાનાં સ્થાનમાં રહેલો દીપ 
સર્વત્ર પ્રક્રાશ કરે છે, તેમ સ્થિરસ્થાયી (સર્વદા સ્થિર 
રહૅવાવાળે।) સાક્ષી ખહાર અને અંદર પ્રકાશ કરે છે. 
આ ખહુાર અને અંદરનો જે વિભાગ છે, તે શરીરની 
અપેક્ષાથી છે, સાક્ષીને વિષે નથી. વિષચો। શરીરના 
ખહારના ભ્નાગમાં રહ્યા છે, અને અહુંકાર શરીરની 
અંદર રહેલો છે. ૧૪-૧૬ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-જેમ નૃયશાળામાં પ્રભુ, સભ્યો, નર્તકી, તાલ 
આદિ બજાવનાર્‌ બજવેયા, અને પ્રકાશ કરવાવાળા 
દીપ હેય છે, તેમ સિદ્ધાંતમાં પ્રભુ આદિ કાણુ છે, 
તે સમળવે।, 

ગુસ-અહંકાર એ' પ્રભુ છે; વિષયો એ સભ્યે! છે; બુદ્ધિ 
એ નર્તકી છે; પંદ્રિયા એ મૃદંગાદિ તાલ બન્નવનાર્‌ા 
ખૂજવેયા છે, અને પ્રકાશક સાક્ષી દીપ છે. 

શિષ્ય-અહંકારાદિ પ્રભુ આદિ જેવા કેમ છે? * 


ગુર-પ્રણુ એટલે રાજા. જેમ નૃયાભિમાની રાશન, 
નૃયમાં અભિમાનથી ઉત્તમ નૃય થવાથી છર્ષ પાંમે 
છે, અને નતેકીને ધનમાન આપે છે; પણુ નૃયમાં ખામી 
જણુાવાથી શે।ક પામે છે યારે અપ્રસન્ન થઈ ગાનારી- 
નાચનારીને કંઈ પણુ આપતે। નથી; વળી તે નર્તકી આદિને 
ધનમાન આપવાથી આશ્રયરૂપ છે; નૃયશાળાને। નિર્વા- 
છુક છે, અને સ્રીપુત્રાદિ સાથે રહીને કર્ત્તા તથા 
ભોક્તા હેય છે; તેમ જ અહંકાર પણુ સંપૂણ ઉત્તમ 
ભાગથી હર્ષે પામે છે અને ન્યૂન ભાગથી શે।ક પામે 
છે; બુદ્ધિ આદિના આશ્રયજૂપે છે; શરીર્રૂપી નૃલ- 
શાળાના અહંતામમતાએ કરી નિર્વાહકરૂપે છે અને 
શુભાશુભભૃત્તિસ્પ સ્ત્રીપુત્ર સહિત હોઇને, સર્વ કમોંને 
કત્તા તથા ભાગોનો! ભોક્તા છે; માટે જ અહંકાર પ્રભુ- 
તુલ્ય છે. હુવે નાટકશાળામાં ખેઠેલા સભ્યો, ર્‌।ા'ળરૂપ 
પ્રભુની પાસે રહી તમાસો જુવે છે, પણુ સારાનરતા 
નૃલથી હર્ષ શેક પામતા નથી, અને તેમના હર્ષશે।કનું ફળે 
નથી; તેમ વિષયો! પણુ અહંકારની પાસે રહી, તમાસો 
જુવે છે, પણુ સારાનર્‌સા ભાગથી હર્ષશેોક પામતા 
નથી, તેથી વિષયો સભ્યતુલ્ય છે. હવે નાટકશાળામાં 
નાચનારી ગાણિુકા હાવભાવની ચેટ્ટાથી, શ્રૂંગાર, હાસ્ય, 
કરણુા!દિ રસને આવિર્ભાવ બતાવી, સૌનાં મન 
રજન કરે છે; તેમ ખુદ્ધિ અતેક પ્રકારના વિકારવાળી 
છે, તેથી તે ગણિકા જેવી છે; અને અનેક પ્રકારના 
તકૈવિતકથી રજત કરે છે; જેમ તાલ અને મૃદંગ 
સારંગી આદિતે ધારણુ કરવાવાળા ગણિકાની ચેષ્ટા 
મ્માણે વર્તે છે, એટલે ગણિકા જેવે। સૂર કાઢે છે, તેવો જ 


૪૦૨ 


રણુક્રો કરે છે, તે નાચે છે તે તેવી જ તાલ વગાડે છે 
ને ખેસી જય છે તો ખેસી જય છે, તેમ ઇંદ્રિયો 
ખ્રુદ્ધિના વિકારોને અનુસરે છે; એટલે ખ્ુદ્ધિ હાથીપર 
ખેસાડે તો લાં મેસે છે, ને ગધેડે બેસાડે તો યાં ખેમે 
છે. તેથી તેઓ તાલધારી તુલ્ય છે, પણુ સભામાં 
રહેલે। દીપ; પ્રજુ, સભ્યો, નર્વઝી અને તાલધારી સર્વેને! 
પ્રકાશ કરે છે, અને સભા વિસર્જન થયા પછી પણુ 
પ્રકાશે છે; અને ગમનાગમન ક્રિયારહિત જેમને! તેમ, 
જ્યાં યાં જ રહે છે, તેમ સાક્ષી કૂટસ્થ (પરબહ્મ) પણુ 
જાગ્રત તથા સ્વપ્નમાં રહેલા અહંકાર, વિષયે, ખુદ્ધિ 
અને ઇંદ્રિયો સર્વેને! પ્રકાશ કરે છે, તેથી સાક્ષી પર્ખાદા 
દીપતુલ્ય છે. ૧૪ 

શિષ્ય-ન્યારે સાક્ષી અહંકાર્‌ અને વિષયાદિ સર્વને 
પ્રકાશે છે, યારે તેને સર્વની પ્રકાશકતાથી તે તે 
પદાર્થના સંયોગવિયોગજૂપ વિકારિતા પ્રાતત થશે. 


જુજ્ે-જેમ પોતાના સ્થાનમાં ર્હેલે! દીવો, જવા 
આવવારૂપ વિકાર્‌વિના, પોતાની પાસે રહેલા સર્વ 
પદાર્થને પ્રકાશે છે, તેમ સાક્ષી પણુ અચલ છતાં, 
સંયોગ અને વિયોગ વિના, અંદર્‌ અને બહારના પદાથૉને 
પ્રકાશે છે, તેથી તેને વિકારીપણું પ્રાપ્ત થતું નથી. ૧૫ 


શિષ્ય-'સાક્ષી બહાર અને અંદર્‌ પ્રકાશે છે,' 
એવું તમારે કહેવું અનુચિત છે; કાર્‌ણુ કે લરેલન્જાડ- 
વુર્વમનવરસનંલર્મચાજ્ં । તે આ અહા પૂર્વ નથી, અપર 
નથી, અંતર્‌ નથી, તેમ ખહારે પણુ નથી,' એમ 
શ્રુતિમાં સાક્ષીના આંતર્‌ અને બાલ્મ વિભાગનો અભાવ 
કહે છે, તેથી શ્રુતિના વિરોધ આવે છે. 

ગુસ્-અમે જે બહાર અતે અંદરનો વિભાગ કર્યો 
તે, દેહતી અપેક્ષાથી કર્યો છે; પણુ સાક્ષી વિષે તે 
વિભાગ કર્યો નથી, માટે શ્રુતિના વિરોધ નથી. 

શિષ્ય-શરીરના ખાલ પદાર્થો કયા છે અને આંતર 
પદાર્થો ફયા છે ? 

ગુજ્-વિષયો શરીરના બાલમ પદાથોરૂપે છે, અને 
અહંકાર આંતર્‌ પદાર્થરૂપે છે. ૧૬ 





પરસાત્માના યથાથે સ્વરૂપને નિર્ણય 
સાક્ષીમાં ખુદ્ધિની ચંચળતા 
અવતરણિકા-“આંવકારીને ખહાર અને અંદર 
પ્રકાશવાનું કથન અયોગ્ય છે;' એવી શિષ્ય આશંકા 
કરે છે, અને ગુરુ તેનું સમાધાન ડરે છે. 
ઝતર્થા ધી? સફેવાક્ેવેદ્યીતિ પુનઃ પુત | 
 માશ્યબુદ્રિસ્યમાંચસ્યં તાજ્ઞિળ્યારોપ્તતે વષા ૨૭ 


શ્રી પંચદશી 


! પ્રકરણુ 


યૃષ્ાંતરમત; રવ્યો મવાક્ષારાતયોડપજઃ । 

તત્ર દૂલ્સે નત્યેમાને સૃસ્યતીવાતવો યયા ।1૨૮૫। 

નિત્રલ્યાનસ્થિતઃ સાકી યદ્િિતમેમામમો । 

ઝઝુવેન્ગુદ્ધિચાંચર્વાસ્વારોલીવ તથા તથા ૨૨ 

શખ્દાર્થ-દેહની અંદર રહેલી ખુદ્ધિ ઈંદ્રિચાની 
સાથે વારંવાર બહાર જાય છે; છતાં સાક્ષીએ પ્રકા- 
શવાચોગ્ય ખુદ્ધિમાં રહેલાં ચંચળપણાને! સાક્ષીમાં 
વૃથા જ આરોપ કરવામાં આવે છે. જેમ જાળીયાંથી 
ધરની અંદર ગચેલે થોડો તડકે જે કે સ્થિર હોય 
છે, તોપણુ તડકામાં હાથ નચાવવાથી તે તડકે 
નાચતો હોય તેમ જણાય છે; તેમજ પોતાનાં 
સ્થાનમાં રહેૅલે। સાક્ષી બહાર અને અંદર જવુંઆવવું 
કરતો નથી, તોપણુ ખુદ્ધિનાં ચાંચલ્યથી બહાર જવું- 
આવવું કરતે! હાય તેમ જણાય છે. ૧૭-૧૯ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવર્‌ણ 

શિષ્ય-પરખહ્મ સાક્ષી, “હું ધટને નનેઉં છું' એમાં 
“હું” એ પ્રકારે અંદર્‌ રહેલા અહકારનાં સાક્ષીપણાંથી 
પ્રથમ તો અહંકારને પ્રકાશ કરે છે; પછી “ધટને ન્નેઉં 
છું, એ પ્રમાણે ધટાકારભૃત્તિનાં સ્જ૪ુરણુરૂપથી ધટને 
પ્રકાશ કરે છે. એ ધટતે પ્રકાશ બહાર આવ્યા વિના 
સંભવતોા નથી, કેમકે ઘટ બાલ્મ પદાર્થ છે; તેથી 
સાક્ષી અંદર રહી અઠંકારને। પ્રકાશ કરે છે, અને બહાર 
આવી ધટાદિ બાલમ પદાથોંતે પ્રકાશ કરે છે, એમ સ્વી- 
કારવું જએેઇએ; કેમકે 'શ્થિવ્શ્થાયી તથા શાથી થદિરંણઃ 
વ્રજાશયવેવ્‌ સર્વદા સ્થિર સાક્ષી બહઠાર્‌ અતે અંદર્‌ 
પ્રકાશે છે,” એમ સાક્ષી અવિકારી છતાં બહઠાર્‌ અને 
અંદર્‌ પ્રકાશે છે, એવું તમારં કહેવું સમજતું નથી, 

ગુસ્-સમજશે, સાંભળ. ખુહ્દિ, દ્રણ્ારૂપ અહંકારને 
ગ્રહણુ કરવામાટે દેહની અંદર રહે છે; તે બુદ્ધિસ્પતું 
ગ્રહણુ કરવા માટે ચક્ષુરિદ્રિદઠ્ઠારા બહાર્‌ નીકળે છે; 
ગંધતું ત્રહુણુ કર્‌વા માટે ધ્રાણેંદ્રિયદ્દારા બહાર્‌ નીકળે છે; 
રસનું ત્રહણુ કરવા માટે ર્સનેદ્રિયદ્દારા બહાર નીકળે 
છે; સ્પર્શનું ત્રહણુ કરવા માટે ત્વગિદ્રિયટ્દારા બહાર 
નીકળે છે, અતે શખ્દતું ગ્રહણુ કરવા માટે શ્રોરત્રૅદ્રિય- 
દ્વારા બહાર નીકળે છે; એવી રીતે રૂપ આદિ વિષયોનાં 
ત્રહૂણુ માટે, તે તે પઈદ્રિયટ્ારા વારંવાર બહાર્‌ નીકળે 
છે; અને અહંકારના ગ્રહણુ માટે દેહુતી અંદર્‌ જય 
છે. અંદર્‌ અને બહાર જવાઆવવારૂપ ક્રિયા ખુહ્ધિની 
છે, પણુ સાક્ષીની નથી; સાક્ષી તો નિર્વિકાર અને 
નિષ્ક્રિય છે. તથાપિ અજ્ઞાની પુરુષે, બુદ્ધિની ક્રિયાને! 
આરોપ ખુદ્ધિના પ્રકાશક પર્‌ધહ્મામાં કરે છે, તેમાં ખીન્નને 
શું? અંદર્‌ અને ખહાર્‌ જવાઆવવારૂપ એ વિકાર, 


૧૦ સું] 


પરષ્હ્મમાં વાસ્તવ નથી, પણુ કહિપત છે; માટે “સાક્ષી 
અવિકારીપણાથી ખહાર અને અંદર પ્રકાશે છે,' એ 
ખોડું નથી. ૧૭ 

શિષ્ય-સાક્ષી પ્રકાશક છે અતે ખુદ્દિ પ્રકાશ્ય છે; 
તે પ્રકાશ્ય બ્રુદ્ધિતી ક્રિંયાસૂપ ધર્મનો આરે!પ પ્રકાશક 
સાક્ષીમાં અન્તાની પુરષ કરે છે, એમ તમે કહં તે 
ઠીક છે; પણુ તેમાં કાંઈ દષ્ટાંત છે ? 

ગુજ્-હા. નજલિયામાંથી ધરમાં પડેલા તડકા તરગ 
જે. યદ્યપિ તે તડકો અચલ છે, એટલે નાચતો નથી; 
તથાપિ તેમાં હાથ રાખી નચાવવાથી તે તડકે। નાચતો 
હોય, એમ જેવામાં આવે છે. ૧૮ 

તેમ સાક્ષી પરધહ્મ પણુ પોતાનાં જ સ્થાનમાં રહે 
છે. અંદર્બહાર જતોાઆવતેો નથી, તોપણુ ખુદ્ધિનાં 
ખહાર તથા અંદર્‌ આવવાજવાથી, ન્નણે તે સાક્ષી બહાર 
આવતોજતે હેય તેમ જણાય છે. 

એ દણાંતમાં પ્રકાશક તડકા છે અને પ્રકાશ્ય હાથ 
છે; સિદ્ધાંતમાં પ્રકાશક સાક્ષી છે અને પ્રકાશ્ય ખુદ્ધિ 
છે. દૃષ્ાંતમાં હાથના નચાવવારૂપ ધર્મતેો તડકામાં 
આરેપપ થાય છે, તેમ બુદ્ધિની ચંચળતારૂપ ધર્મને 
સાક્ષીમાં આરોપ થાય છે. ૧૯ 

સાક્ષીની વ્યાપકતા 
અવતરણિકા-શિષ્ય કહું છે કે, સાક્ષીને તમે 
પાતાના સ્થાનમાં રહેલો કહિ છે; તે તેનું કીયું 
સ્થાન છે? ગુરુ તેનું ઉત્તર આપે છે. 


ન વાથો નાંતર; સાકી ગુટ્દેરેશો દિ તાવુમી । 
યુજ્ચાયશેષતવાંતો ચત્ર માત્યસ્તિ વત્ર સ; ૨૦ 


શખ્ટ્રા્થ-સાક્ષી તો બાહ્યે નથી અને આંતરે 
નથી; એ ખળજ્ઞે દેશે! (સ્થાને) તે! ખુદ્ધિના કલ્પેલા 
છે. પણુ બુદ્ધિ આહિ સર્વની શાંતિ ( પ્રતીતિની 
નિવૃત્તિ) થયા પછી, જ્યાં ભાસે છે ત્યાં તે 
સાદ્લી છે. ૨૦ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-તમે કહું કે, “પોતાના જ સ્થાનમાં સાક્ષી 
રહે છે,' તેથી પૂછું છું કે, આત્માનું તે કીયું સ્થાન 
છે ? ક જેમાં રહી તે પ્રકાશ કરે છે ? 

ગુજ-સાક્ષી-પરખ્રહ્મની અંદર સ્થિતિ નથી અને ખહાર્‌ 
પણુ સ્થિતિ નથી, એટલે સાક્ષીનું એદરે સ્થાન નથી 
અને ખહાર્‌ પણુ સ્થાન નથી; ફારણુ કે “અંદર્‌' અને 
“ખહાર' એ તો ખુદ્ધિનાં કલ્પેલાં સ્થાન છે. 

શિષ્ય-લારે સાક્ષી પરષહ્મ ડયાં રહે છે ? 

ગુજ્-ખુદ્ધદિ, મત અને પદ્રિય આદિથી જણાતાં જે 
સ્થાનોની કલ્પના કરતાં ફરતાં જ્યાં તે સવે થાકી 


નાટઝ્ટીપ 


જ૦૩ 


જાય છે ને પછી લાં જે ભાસે છે, તે દેશમાં અથાંત્‌ તે જ 
સ્થાનમાં સાક્ષી રહે છે. ૨૦ 

અવતરણિકા-શિષ્ય કહે છે કે, જ્યાં ભાસે છે 
ત્યાં સાક્ષી રહે છે તે કહેવું કંઈ ખરાબર નથી. 
તેપરથી ગુરુ તેનું ઉત્તર આપે છે. 

જ્ેશઃ જોડવિ ત માતેત યવિ તલેશ્વહેશમાજ્‌ | 

સવેરેશપણુદ્વેવ સર્વમલ્વં ત લુ સવત । ૨૨ || 

શખ્દાર્થ-જો કેઈ દેશ ન ભાસે તે! ભલે; તે 
દેશરહિત હો. સાક્ષીનું સર્વ દેશમાં વ્યાપકપણું કહેલું 
છે તે સર્વ દેશની કલ્પનાથી જ કહેલું છે, કંઈ સ્વ- 
સ્વરુપે સર્વગતપણું નથી. ૨૧ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવર્‌ણ 

શિષ્ય-જેમાં ખુદ્દિ, મન અને ઈંદ્રિયાદિ સર્વની 
પ્રતીતિના અભાવ એટલે સર્વ વ્યવહારની નિવૃત્તિ હેય 
યાં તો કોઈ દેશ રહેતો તથી, જ્નારે તે સ્થાનમાં પર- 
ખ્રહ્મતી સ્થિતિ કેમ સંભવે ? 

શુજશ્ન-દેશાદિ સર્વ વ્યવહારતી કલ્પનાનું અધિષ્ઠાન 
એ જ પર્ષહ્મ છે, તેને પોતાની સ્થિતિ માટે સ્વસ્વ- 
રૂપથી અન્ય કોઈ પણુ દેશતી અપેક્ષા નથી. એ પરે- 
બ્હ્મા(સાક્ષો)વતું કેઈ સ્થાન નથી, તે સર્વ સ્થાનરહિત 
છે; પણુ સ્વસ્વરૂપમાં જ તેની સ્થિતિ સંભવે છે; માટે 
સ્વસ્વરૂપ જ સાટ્ષીનું સ્થાન છે, 

શિષ્ય-જ્યારે દેશાદિ વ્યવહાર્‌ સર્વ કલિપત છે એટલે 
મિથ્યા છે એમ માનીશું, યારે સાક્ષીની સર્વવ્યાપકતા 
આદિનું કથન કર્‌વાવાળાં શાસ્રો તો ખોટાં થઈ પડશે. 

ગુજ-જેમ સવે દેશાદિ વ્યવહાર કલ્પિત છે, તેમ 
સાક્ષીની સર્વવ્યાપકતા પણુ કલ્પિત છે. કલ્પિતનું જ 
શાસ્ત્રમાં કથન કર્યું છે, માટે તે શાઅતે। વિર્‌।ધ તથી. 

શિષ્ય-સર્વ દેશ્ાદિ વ્યવહાર, વાસ્તવ સય કેમ 
નહિ ? અને સાક્ષીની સર્વવ્યાપકતાદિ વાસ્તવ કૈમ નહિ? 

ગુજશ્-સર્વ દેશાદિ વ્યવહારને વાસ્તવ માતીએ તો 
દૈતપણું પ્રામ થાય, અતે સાક્ષીની સર્વેન્યાપકતા વાસ્તવ 
માનીએ તો સાક્ષીને સસંગપણું પ્રામ થાય, અને શ્રુતિ 
સ્મૃતિમાં તો અદ્દેતપણાનું અને અસંગપણુવનું પ્રતિપાદન 
કર્યું છે, તેથી તેનો વિરોધ આવે, તેથી તે વાસ્તવ 
નથી, એમ અમે માનીએ છિયે. ૨૧ 

અવતરણિકા-હવે સાક્ષી જે પરમાત્મા તેની 
સર્વસાક્ષિતા, વાસ્તવ નથી, તેતું પ્રતિપાદન કરે છે. 

ઝતવેશ્િવો સર્વ વા ય હેશં વરિવર્પયેત્‌ । 

થુર્રિસ્તફેશમ! તાકી તથા વસ્તુણું યોળયેતૂ ૨૨ 

યઘદ્રવાહ્‌ વ્વ્યેત યુટ્થા તત્તતત્રવાશયન । 


તરથ તર્ય મવેસ્તાશી ર્વતો વાગ્યુરયમોચર) ૨૨ 


૪૦૪ 


શખ્દાર્થ-ખુદ્ધિ જે અંતર દેશને અથવા ખહિદેશને 
અથવા સર્વ દેશને કલ્પે છે, તે દેશમાં તે સાક્ષી 
રહેતો કહેવાય છે. તેમ જ વસ્તુએ।માં પણુ યોજવું. 
જે જે સપાદિઠની ખુદ્ધિવડે કલ્પના થાય છે, તેને 
તેને પ્રકાશતો પરમાત્મા, તેનો તેનો સાક્ષી થાય 
છે, અને પોતે પરમાત્મા (સાક્ષી) તો વાણી અને 
ખુદ્ધિથી અગોચર જ છે. ૨૨-૨૩ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

હવે જેમ સાક્ષીની સર્વવ્યાપકતા વાસ્તવ નથી; તેમ 
તેની સર્વસાક્ષિતા પણુ વાસ્તવ નથી; કેમકે, બુદ્ધિ બાલમ 
અથવા અંદર જેની જેની કલ્પના કરે છે, તેમાં તેમાં 
સાક્ષી સ્થિત થાય છે, અને તેથી તેને સાક્ષી કહેવાય 
છે. એવી રીતે સર્વ વસ્તુમાં યોજના કરવી. ર્‌ર્‌ 

ગંધ, રસ, રેપ, સ્પર્શ, શખ્દ અને પૃથ્ચ્યાદિ જેને 
જેને ખ્રુદ્ધિ કલ્પે છે, તેનો તેનો પ્રકાશ, સાક્ષી પરમાત્મા 
કરે છે, તેથી પરમાત્મા સર્વને સાક્ષી છે એમ કહેવાય 
છે; પણુ જેમ ગંધ, રસાદિ, ખુદ્ધિના કહિપત છે, તેથી 
વાસ્તવ નથી, તેમ પરમાત્માની સર્વ સાક્ષિતા પણુ કલ્પિત 
છે, તેથી તે પણુ વાસ્તવ નથી. 

શિષ્ય-યારે પરમાત્માનું પોતાનું સ્વરૂપ કેવું છે ? 

ઝુજ્-પરમાત્મા પોતે વાણી અને ખુદ્ધિને અગોચર 
છે. વાણી અને બુદ્ધિનું અગોચર્પણું, એ જ પરમાત્મા 
સાક્લીનું રવરૂપ છે. ૨૩ 

પરમાત્માના અતુભવને ઉપાય 

અવતરણિક્રા-જ્યારે ઉપર કહ્યો તેવે સાક્ષી છે 
ત્યારે તેને સુસુક્ષુએ જાણી શકશે નહિ. તેપર ગુરુ 
સ્પણ્રીકરણ કરે છે. 


વય તારસ્યા રાણ રતિ ચેન્મેવ ગશતાય્‌ | 
સવેમ્રદોપસંશાંતો સ્વવમેવાવશિષ્યતે ॥ ૨૪ ।। 

ત તત્ર માનાવેજ્ઞાડસ્તિ રવપ્રવાશ₹૧૯૧૫ત! | 
તારઃ્વ્યુતવર્યવેણા ચેચ્છુતિં વર ગુરોશિસાત્‌ ૨૧ 


યહિ સર્વપ્રદ્યાનોડશવચર્સ્લાૈ ષિયં ત્રગ । 
હ અ 1 “૨૨0 ૧% 

શર્‌ળ તર્ધીનોંડતવેદિવયોડ્તુમૂયતાથ્‌ || ૨૧ ॥ 

શખ્દાર્થ-એ પ્રકારના(ખુદ્ધિ અને વાણીને અગે- 
ચર સાક્ષી)તે મારાથી શી રીતે ગ્રહણુ કરી શકાય 
એમ કહેતો હોય તો ભલે તે મા ગ્રહુણુ કરાએ. 
સવે ગ્રહોની પરમ શાંતિ થતાં તે પોતે જ અવશેષ 
રહે છે. તે સ્વાત્મામાં કંઈ પણુ પ્રમાણુની અપેક્ષા 
નથી; કારણુ કે આત્મા સ્વપ્રકાશ અને સ્વસ્વસ્પ છે. 
તેવા(જ્ઞાન)ની વ્યુત્પત્તિની અપેક્ષા હોય તે! ચુરુનાં 


શ્રી પંચદશી 


[ પ્રકર્‌ણુ 


સુખથી શ્રુતિ સમજ; અને જે સર્વગ્રહ(સર્વની 
પ્રતીતિ)નો ત્યાગ કરવો અશક્ય હોય તે ખુદ્ધિને 
શરણે જા; અને બુદ્ધિને અધીન એવા એ પરમાત્માનો 
અંદર અને બહાર અતુભવ કર. ૨૪-૨૬ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-ન્યારે પરમાત્માનું સ્વરૂપ મન અને વાણીને 
અગોચર છે, યારે હું કે જે મુમુક્ષુ છું, તે પરમાત્માના 
સ્વજૂપતું ગ્રહણુ કેમ કરી શકું 

ગુજ્-તારાથી પરમાત્માનું સ્વરૂપ ગ્રહણુ ન થઈ 
શકે તે! હુર્કત નહિ; કોધ્થી પણુ પરમાત્માના સ્વ- 
રૂપનું ત્રહૂણુ થાય છે એમ અમને માન્ય નથી; પર્‌- 
માત્મા તો પંદ્રેયાગોચર્‌ છે, તેનું મ્રહણુ કેમ થઈ શકે ? 

શિષ્ય-જ્યારે “પરમાત્માનું કેપઇથી ત્રહણુ થતું નથી' 
એમ માનીએ, ત્યારે “વિશાર્દેળ વિનદાયાં માયાયાં સિષ્યસે 
સ્વયં । વિચારથી માયા નષ્ટ થયે સતે, પોતે (પરમાત્મા) 
અવશિષ્ટ રહે છે,' એવી રીતે પ્રારંભમાં જ તમે જે 
આત્માને! અવશેષ કલો છે, તે સિદ્ધ થશે નહિ. 

ઝુજે-આત્મતત્ત્તતા વિચારથી સર્વ ડ્રેતનાં મિથ્યા- 
પણુાનો નિશ્ચય થાય છે, અને પરબહ્મથી અતિરિક્ત 
સર્વ દ્રેતનાં મિથ્યાપણાનાં નિશ્ચયથી તેની પ્રતીતિની 
નિર્ત્તિ થાય છે, અતે તેથી-સલપણાંથી પર્માત્મા- 
સાક્ષી જ અવરિષ્ટ રહે છે. 

શિષ્ય-ત્યારે સાક્ષી પરમાત્મા મન અને વાણીને 
અગોચર છે, થારે શ્રુતિઓ તેનું પ્રતિપાદન કેમ ડરે 
છે ? તત્ત્વવેત્તાએ કથન કેમ કરે છે ? અને મુમુક્ષુ પુરુષે 
તેને કેવી રીતે ન્નણે છે? 

ગુસ-શ્રુતઓ લક્ષણાવત્તિથી સાક્ષીભૂત પરમાત્માતું 
પ્રતિપાદન કરે છે; તેને અતુસરીને તત્ત્વવેત્તાએ તેનું 
કથન ડરે છે. અન્ઞાનની નિશૃત્તિ થવાથી દીપની પેઠે 
સ્વયંપ્રકાશ સાક્ષીભૂત પરમાત્માને સાક્ષાત્કાર, મુમુક્ષુ 
પુસ્ષોને થાય છે. જેમ વાદળાંની નિ૬ૃત્તિ થવાથી સૂર્યને 
મ્રકાશ જણાય છે ને એ જ સૂર્યતું અપરેક્ષત્તાન છે; 
તેમ અન્ઞાનની નિજૃત્તિ થવાથી સાક્ષીભૂત પરમાત્માને 
સાદ્ષાત્કાર થવો, એ જ તેતું અપરેોક્ષત્ાન છે. ર૪ 

શિષ્ય-યદ્યપિ સર્વ દ્ૈતની નિભ્ૃત્તિ થવાથી શાક્ષીભૂત 
પરમાત્મા અવશિષ્ટ રહે છે, તથાપિ અપરેક્ષતા માટે 
કાઈક પ્રમાણુની અપેક્ષા છે ખરી ? 

ગુજ્-તા, નથી જ. સાક્ષીભૂત પર્‌માત્માતી અપરે- 
ક્ષતામાં કેઈ પણુ પ્રમાણુની અપેક્ષા નથી જ. 

શિષ્ય-પ્રમાણુ વિના પ્રમેયની સિદ્ધિ થતી નથી એવે! 
નિયમ છે, યારે હવે પ્રમાણુ વિના પરમાત્માની સિદ્ધિ 
કેમ થશે ? " 

ગુશ-પરભહ્મા સ્વપ્રકાશ સ્વરૂપ છે, તેથી જેમ 
સ્વપ્રકાશ સૂર્યના પ્રકાશ માટે અન્ય સૂર્ય, દીપ '% 


૧૦ મું] 





મશાલ ફેઇતી અપેક્ષા તથી, જેમ સ્વર્યપ્રકાશ દીપ 


માટે અન્ય દીપતી અપેક્ષા નથી; તેમ પરષ્ર્મતી સિદ્ધિ 
માટે, અન્યતી અપેક્ષા તથી; કેમકે પરષ્રહ્મ સ્વપ્રેકાશ 
હોવાથી, અન્યતી અપેક્ષા વિતા, સૂર્ય અતે દીપતી 
પેઠે, સ્વતઃ સિદ્ધ જ છે. 

શિષ્ય-સાક્ષીભૂત પરમાત્મા સ્વપ્રેકાશપણાથી સ્વતઃ 
મૂતિજ્પ છે, તેથી તેમાં પ્રમાણુતી અપેક્ષા નથી કેમ ? 
એવા તાત માટે પ્રમાણુતી અપેક્ષા છે જ. 

ગુજ્-એવાં જાન માટે શ્રુતિ જ પ્રમાણુ છે, એટલે 
શ્રુતિથી તેવું જ્ઞાન થઈ શકશે, 

શિષ્ય-એ શ્રુતિતું જ્ઞાન કેમ થાય ? 

ગુજ-શ્રદ્ધા અતે ભકિતથી ગુરતી સેવા કરવી, અને 
શ્રુતિતું પઠન કરવું, તેથી શ્રુતિતું સાન થાય છે. ૨૫ 

જે ઉત્તમાધિકારી હોય, તેણે શ્રદ્ધાભક્તિથી ગુરુતી 
સેવા કરવી, અતે પ્રસન્ન થઈ ઉપદેશ કરતા ગુરતાં 
મુખથી “તત્વમસિ? ઇલાદિ શ્રુતિના અર્થને સાંભળી, 
તેનાં મતતાદિથી ચરાચર જગતની પ્રતીતિતી નિશૃત્ત 
કરવી, અને પછી સાક્ષીભૂત પરમાત્માને! સાક્ષાત્‌ અતુ- 


નાટકદીપ 


૪૦૫ 


ભરવ કરવો. પણુ ચર્‌ાચર્‌ જગતની પ્રતીતિની નિ્ૃત્તિ ન 
થઈ શકે,એવા મંદાધિકારીએએ તે મુદ્ધિતે જ શરણે જવું. 
શિષ્ય-ણુદ્ધિતે શરણે જવાથી રું ફૂળ થાય છે? 


ગુર-ખુદ્ધિ માલ અથવા આંતર વસ્તુ જેને જેને કલ્પે 
છે, તેના તેતા. સાક્ષીપણાથી, તેતે અધીન જ પર્‌મા- 
(મા છે, એવી રીતે પરમાત્માના અતુભવ થાય છે. 
ણુદ્ધિને શરણે જવાથી ખુદ્ધિથી ઝીણે।, તેથી પણુ ઝીણે।, 
ને તેથી પણુ ઝીણુ। વિચાર કરતાં શીખાય છે, તે તેમ 
વિચાર કરવાથી, નિયમપૂર્વક પરમાત્માના સ્વસપતું 
ગ્રહુણુ થઈ શકે છે. જેમ કેઇતે કહીએ કે પેલા 
ઝાડતી ડાળપર્‌ ચંદ્ર છે; જે કે તે ઝાડતી ડાળપર્‌ 
% ઝાડપર્‌ ચંદ્ર તો તથી, પણુ તે ઝાડતા નિશાનપર 
ચન્દ્ર છે. તથાપિ સ્થૂળ દષ્ટિવાળો પહેલે તો ઝાડ- 
તેજ જુવે છે, પછી તે ઝાડપર્‌થી દ્રિ ખસેડી, 
ડાળના નિશાનપર્‌ જેય છે તે પછી ચન્દ્રવે જુવે છે. 
તેમ જ મંદણુહ્ધિવાળે પ્રથમ ગુરૂતા મુખથી સાંભળે છે; 
પછી વિચારે છે, અતે પછી ખુદ્દિને યજ, ખુદ્ધિની 
સમીપ રહેલે, તેતે અધીન જે પરમાત્મા છે, તેને 
સ્વસ્વજ્પથી અતુભવ કરે છે, ર૬ 


ઇતિ શ્રીમદ્રિધારણ્યસ્વામિવિચરિત પંચદશીવિષે ચન્દ્રકાન્ત વિવરણુ સહિત 
નાટકદીપ નામનું દશમું પ્રકરણુ સમાપ્ત 





પ્રકરણુ ૨૬ મું 
ઠહ્યાનંદગતયોગાનંદ 
માડ 
આ્હ્મની આર્નદૃતા, અક્તિીયતા અને સ્વપ્રકાશતા 
મંગલાચરણ 


પંચદશીનાં પંદર પ્રકરણુ .છે; પણુ ખરી રીતે તે અગિયાર પ્રકરણુ છેઃ પંચવિવેક, પંચદીપ 
અને એક આનંદ. આ આનંદ, ખ્રહ્માનંદ છે જે ખ્રહ્માનંદના પેટામાં પાંચ આનંદનું વણન કરીને, 
પંચદશી પૂર્ણું થઈ છે. દશ પ્રકરણુ સૂધીને ગ્રન્થ શૅંકરપાદવિરાજિત મહાત્મા વિદ્યારણયસ્વામિરચિત છે, 
પણુ તેટલું રચવામાં, આ પંચભૂતતું પુતછું પંચતત્ત્વતે પામવાથી, શૈષ કાય સ્વામિથ્રીના પરમગુરુ 
શ્રીભાર્તીતીર્શ સ્ુનિએ ઉઠાવી લેઈ; પૃણુ કરૈ છે. કેટલાક ખાસ કરી પંચદશીના ટીકાકાર રામમૃષ્ણુ, 
એવે વિચાર આપે છે ફે, સ્વામિને લખેલે ગ્રન્થ ચિત્રદીપ સૂધીનેો જ છે, પણુ વિચારસાગરના કત્તો 
સાધુ શ્રીનિશ્ચલદાસજી, વૃત્તિપ્રભાકરમાં તેથી જૂદા પડી જણાવે છે ફે, સ્વામિએ દશમા પ્રકરણુ સૂધી 
ગ્રન્થ રચ્યો છે; ભારતીતીર્શ મુનિએ, સતમ પ્રકરણુથી, વિદ્યાર્ણ્યસ્વામિનું શેષ રહેલું કાર્ય પૃણું કરવા 
માંડ્યું હોત તો, આ પ્રકરણુના પ્રારંભમાં જ, “જાનૈટ્‌ં વ્રવદ્યાનિ | ખ્રહ્માનંદતે કહીશ, એમ ન જણાવતાં, 
પૂર્વના પ્રકરણુના અતુસંધાનમાં પ્રારંભ કરત; પણુ આ વાડ્યથી જ યથાર્શ રીતે સ્પષ્ટ થાય છે, કરે વિદ્યા- 
રણ્યસ્વામિએ, બ્રહ્મજ્ઞાન થવા માટે સુમુક્ષુને પ્રથમ વિવેક-વિચાર કરાવ્યા પછી, જ્ઞાનરૂપી દીપ પ્રક- 
ટાવ્યો. એ દ્દીપથી દશે દિશામાં ઝળઝળાટ થઈ રહ્યો છે, અને તેનાથી આનંદ વ્યાપી રહ્યો છે. તે આનંદ 
છ્રહ્માના છે; તે હવે હું કડીશ, એવા હેતુથી ભારતીવીર્થ સુનિએ, અગિયારમાં પ્રકરણુથી પ્રારંભ કીધે 
છે; ફ્રેમકે જ્ઞાનનું કળ એજ છે કૈ, પરમઆનંદનો લાભ થવો અને હવે તેજ રેષ રહ્યું છે, તે જ 
તેએએ કહેવાને પ્રારંભ કરતાં, “હું ખ્રહ્માનંદને કહીશ' એમ કહીને તે ગ્રન્થને પ્રારંભ કરે છે. 

સ્ુનિએ માત્ર એક જ પ્રકરણ ર્યું છે, પણુ તેના પાંચ વિભાગ, પંચટશી એ નામની પૂર્ણતા 
માટે કીધા છેઃ ચોગાનંદ, આત્માનંદ, અદ્રેતાનંદ, વિયોગ અને 1વષયાનંદ. આનંદ તે ત્રણુ છેઃ ખ્રહ્ધાનંદ, 
વિદ્યાનંદ અને વિષયાનંદ અથવા પ્રેમાનંદ, યારે આ ખ્રહ્યાનન્ટના તેણે પાંચ વિભાગ કેમ કર્યા છે? 
તરમા પ્રકરણુના પ્રારંભમાં જ આનું સ્પષ્ટીકરણુ થયું છે, કે થાગાનંદ-નિજાનંદથી અતિરિક્ત આત્માનંદ 
નથી, પરન્તુ એ બે, ને ત્રોજું અદ્રેતાનંદ, એ એક જ છે; કેમકે આ જગતની ઉત્પત્તિ આનન્દથી જ 
છે, ને જે જેથી ઉત્પશ થયું હાય તે તેનાથી ભેદ પામતું નથી; માત્ર સપષ્ટ સમજાવવા માટે જ તેના 
ત્રણુ વિભાગ કીધા છે. ચોગાનંદમાં, ચિત્તવૃત્તિના નિરેધાત્મક ચોગવડે પ્રકટ થતું સ્વરુૂપભૂત આનન્ટતું 
પ્રતપાદન કરવામાં આવ્યું છે, અને તેમાં દર્શાવ્યું છે કે, ખ્રહ્દાને જાણીને જ સુક્ત થવાય છે, મોક્ષને માટે 
અન્ય માર્ગ નથી, તેથી વિષયાસક્તિ યજી, મનોમલની વિશુદ્ધિ કરી, આત્મતત્ત્વતે જાણીને, અથવા તો 
સમાધિયોગ-ધ્યાન-પ્રણુવતાથી તે પ્રાતત થાય છે, તે દર્શાવી, આનંદની વાસતાએ।-વિષયની વાસનાઓને। 
ત્યાગ કરવાથી પણુ પરમાનન્દને પ્રાસ થવાય છે તે સમજાવ્યું છે, પછી તેવો પુરુષ ભલે સંસારમાં રહ્યો 


૧૧ મું] 


ખછ્યાનેદગતચેગાનંદ 


૪૦૪ 


હોય. કેમકે તૈત્તિરીયોપનિષતમાં કહ્યું છે કે, “વસો વાજો નિવર્સન્સ અવ્રાવ્વ મનલા વદ । આવનર્‌ ત્રજળો વિટ્ાભ 
શિષેસિ જુક્ષમ ॥ પ્રાસ થયા વિના જ ન્ત્યાંથી વાણી મન સમેત પાછી ફૂરે છે, તેવા ખ્રહ્યાનન્દૃતે જાણુનાર 
કેઇઇથી પણુ ખીહીતો નથી,” એ જ ચોગાનન્ટ, નિજાનન્દની પ્રાપ્તિનું ફળ છે. 

પ્રકરણુના પ્રારંભમાં મંગળાચરણુમાં જ ગ્રંથમાં-પ્રકરણુમાં પ્રતિપાદન કરવા ધારેલું પ્રચાજન દર્શાવી, 


ગ્રંથારંભ કરવામાં આવે છે. 


ત્રજ્ાનહ્‌ં પ્રવદ્યામિ જ્ઞાતે તસ્મિજ્નશેષત; | 
જેદિવાર્ણાવ્વવાનથેવ્રાત દિત્વા છુલાયતે | ? ।। 
શખ્દાર્થ-(હું) ખ્રહ્ધાનન્ટ કહીશ. તે (બ્રહ્માનન્ટ) 
જાણ્યે (સતે) એહિક (આલેકના) અને આગ્રુષ્મિક 
(પરલે।કના) અનર્શના સસુદ્દાયને સંપૂણું રીતે તજીને 
સુખસપ (બ્રહ્મરૂપ) થવાય છે. ૧ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 
હે શિષ્ય ! અયાર્‌ સૂધીમાં તને જે બરહ્મજ્ઞાનના 
ખાધ કરી, તે બહ્મતું નિવિકાર, અખંડ, એકરસ, 
નિરંજન સ્વરૂપ સમજનવ્યું છે, તે તારા હદયમાં ઠેસ્યું 
હશે. પ્રથમ વિવેક-વિચાર દર્શાવ્યો છે; એ વિવેક તારા 
હૈદયાકાશમાં પણુ ચોંટેલે છે. તે વિચાર પછી જ્તાનજૂપી 
દીપ પ્રકટ થયે છે; એ દીપથી જે તેજ્ેેમય અખંડ 
આનંદ ઝળહળી રહે છે, તે નણુવોા જેધઇએ. એ 
આનંદ બઅહ્મના સાક્ષાત્કારતાો છે. આ ખઠહાાનંદ છે. 
એમાં પંચાનંદનો સમાવેશ થાય છે. એ આનંદથી, 


કલ્યાણુકારી, ઉત્તમ, સર્વોત્તમ, પરમ અતિરિક્ત કંઈ 


નથી. તત્ત્વવિવેક,? મહાભૂતવિવેક,ર પંચક્રોશવિવેક,” 
દેતવિવેક,* મહાવાકયવિવેક, એ પાંચ વિવેક છે. 
એ વિચારતા મા્ગોં છે. એ માર્ગોથી પ્રયાણુ કરવા 
દીપતી જજર્‌ છે. તે દીપ તે ચિત્રદીપ,5* તૃપ્તિદીપ,” 
ફૂટસ્થદીપ,“ ધ્યાનદીપ* ને નાટકદીપ,૫૦ એ પાંચ દીપ 
છે, એ દીપથી શું પ્રયક્ષ થાય છે ? કેવળ જ આનંદ. 
એ આનંદ બહ્યાનંદ છે. એમાં યોગાનંદ,૫૫ આત્મા" 
નંદ,૫૨ અદેતાનંદ,૫? વિધાનંદપ* અને વિષયાનંદ,પ પ 
એમ પાંચ વિભાગવાળે બ્રહ્માનંદ જ છે. એ બહ્યાનંદમાં 
પ્રથમ યોગાનંદ હું કહું છું. ચિત્તતી એકાગ્રતાનું નામ યોગ 
છે, તે થોગથી જે આનંદની પ્રાપ્તિ થાય છે, તે આનંદતું 
અત્ર પ્રતિપાદન કરવાનું છે. “વિર્વિશેવં વરંત્રણ લાયા 
દ્કર્સમમી૧ર1ઃ । યે મંકાસ્સેડસુજંવ્યસે ણવિશેવનિશ્વળે: ॥ જે 
(પુસ્ષા) નિવિશેષ પર્ષ્યહ્મને સાક્ષાત્કાર કરવાતે અસમર્થ 
છે, તેવા મંદણુદ્ધિવાળા પુરષોની પાસે સગુણુબહાતું 
નિરૂપણુ કરીને તેઓના ઉપર દયા કરવી,' વસ્તુતઃ 
દેવ, દાનવ, માનવ, પશુ, પક્ષી, પવન અને પર્વત આદિ 
ચર્‌ાચર્‌ સંપૂર્ણ જગતનું તત્ત્ત નિવિશેષ બ્રહ્મા જ છે. 
વળી “બાનૈટ્રો દ્રણઝ | આનંદ એ જ અહા છે;' ઇયાદિ 
શ્રતિઓઆ બહાતી આનંદજૂપતાનું કથન કરે છે, તેથી 


આનંદરૂપ બ્રહ્મા છે તે દર્શાવવા, “જ્રળ્ઞાનૈર એ શખ્દના 
પ્રયોગે કરીને બ્રહ્મનાં અતુસંધાનરૂપ મંગલાચરણુ કર્યું 
છે; કારણુ કે, “યજ્ધિ મનશા ધ્યાયત્તિ સટ્ાશા વર્‌સિ। જેનું 
મનથી પષ્યાન કરે છે, તેને વાણીએ કરીને વદે છે.” 
એ શ્રુતિમાં જેનું ધ્યાન કરતો હોય, તેનું વાણીથી 
ઉચ્ચારણુ કરવાનું જણાવ્યું છે. મંગળમાં જ જણાનંર્‌' 
એ શખ્દતું ઉચ્ચાર્‌ણુ કર્યું છે ને તેથી બહ્માનુસંધાન 
સિદ્ધ થાય છે. 
શિષ્ય-આ શ્લે।કમાં વિષય “કયા પદે કરી દર્શાવ્યો] છે ? 
ગુજ્-સર્વ વેદાંતોના પ્રતિપાઘ્-વિષય બહમ છે. આ 
“બહ્માનંદ' પણુ વેદાંતનું પ્રકરણુ છે, અને તેને! વિષય 
પણુ બહ્મ જ છે. 
શિષ્ય-ખહ્માનંદના અભ્યાસનું પ્રયોજન શું ? 
ગુશ્-દુઃખરૂપ અનિષ્તી નિ્ૃત્ત અતે સુખરૂપ 
₹ષ્ટતી પ્રાપ્તિ, એ બે બહ્માનંદના અભ્યાસનાં પ્રચે।જન 
છે. એથી “એૈહિક અને આમુષ્મિક અનર્થના સમુદાયને 
સંપૂણ યજને સુખરૂપ થાય છે,' એ ઉત્તરાર્ધમાં કૅઠર- 
વથી કલ્ાં છે. “એહિક અતે આસમુષ્મિક અનર્થના 
સમુદાયને,' એટલાં વાકયથી અનર્થતી નિ્શત્તરૂપ 
પ્રયોજન કહ્યું છે, અને “સુખરૂપ થાય છે,' એ પદથી 
ઘંણની પ્રાપ્તિક્પ પ્રયોજન કહ્યું છે. આલે।કમાં થયેલાં 
દેઠ, પુત્ર, સ્રી, ધનાદિમાં અહંતા અને મમતાથી થતાં 
આપધિભૌતિક, આધિદદેવિક અને આધ્યાત્મિક, એ ત્રણે 
પ્રકારનાં દુઃખને એહિક અનર્થ કહેવાય છે. પરલે।કનાં 
સુખમાં વાસના આમુષ્મિંક અનર્થ કહેવાય છે, પણુ 
અછાાનંદથી એ બત્તે અનર્થની નિભ્ત્તિ થાય છે. 
શિષ્ય-અહ્માનંદને! અર્થ બહ્મારૂપ આનંદ છે, તે તે 
સચ્ચિદાનંદ છે, અને મન તથા વાણીને અગોચર છે. 
તેના અર્થને કહી શકાય નહિ; પણુ શખ્દને કહી શકાય; 
તેમ છતાં “કહીશ' એમ કેમ કહ્યું 
ગુજ્-બહ્મારૂપ આનંદ બહ્માનંદને વાચ્યાર્થ છે, અને 
આ ગ્રંથ વાચક છે. વાચ્ય અને વાચકના અભેદના 
આરેપણુથી, અર્થપ્રતિપાદક ગ્રંથ પણુ “બહ્માનંદ' કહેવાય; 
એટલા માટે “કહીશ' એમ કહું છે. ૧ 
બ્રહ્મસ્નાનથી સંસારની નિવૃત્તિ અને 
આનંદની પ્રાસિ 
અવતરણિકા-“બ્રહ્મસાન પ્ષ્ટની પ્રાત્તિ અને 
અનિષ્ટની નિવૃત્તિમાં કારણુ છે,' એ વિષયમાં 


૪૦૮ 





શ્રુતિસ્મૃતિઓનાં ખહુ પ્રમાણુ છે તે દર્શાવે છે. 
તેમાં પ્રથમ તૈત્તિરીય ઉપનિષત્‌ તથા છાંદોગ્યોપ- 
નિષતૂની શ્રુતિઓનું પ્રમાણુ આપવા માટે, તેનો 
ભ્રાવાર્થ કહે છે. 

ત્રવિત્વરમામોતિ શોવ તરતિ ચાસમાવિત્‌ | 


રતો વ્રજ્ઞ (સં જબ્ટ્વાનટ્ી મવતિ તાન્યયા ।2। 

શખ્દાર્થ-ખ્રહ્દાવિતૂ (ખ્રહ્ધાવેત્તા) પર(ઉત્યુષ્ટ- 
ષ્હ્યા)ને પામે છે; આત્મવિત્‌ શેક (સંસાર)ને તરે છે; 
રસ તે ખ્રહ્મરસ છે; એ રસરૂપ ખ્રહ્માને પામી આનંદી 
થાય છે; અન્ય પ્રકારે નહિ. ૨ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

'શ્રજ્ાવિદ્ાપ્ોતિ ૫૬ | બહ્મસ્ાની પર(સવોતૃષ્ટ આનંદ- 
રૂપ ખહા)ને પામે છે,' એવી રીતે તૈત્તિરીયક ઉપનિષત્‌માં, 
ખાજ્ઞાનથી ઇષ્ટ એટલે બહાના સાક્ષાત્કારૂૂપની 
પ્રસિ થાય છૈ, એમ દર્શાવ્યું છે. વળી, “ક્ષ શેગમેવ 
મમવરરૃશેમ્યસ્તરસિ જોૉવમાલ્મવિરિસિલોવ્ટું મળવઃ શોચાતિ 
લન્મ મમવાન્‌ શોજ્થ પાર સાય્યતુ। એ જ પ્રકારે આત્મ- 
વિત્‌ શેક(સસાર)તે તરે છે, એમ આપ જેવાઓથી 
સાંભળ્યું છે. હે ભગવન્‌ ! (હે સનત્કુમાર |) તે! હું શોચ 
કરું છું, માટે આપ મને તે શોકના પારને પહોંચાડો;' 
એ પ્રમાણે છાંદોગ્યોપનિષત્માં સનત્કુમાર્‌ પ્રત્યે, નાર્‌દ- 
જીએ આત્મજ્ઞાનથી સંસારને તર્વારૂષપ અનિષ્ટની 
નિ્ણત્ત કહી છે. આત્મા એટલે દેશપરિચ્છેદ, કાળ- 
પરિચ્છેદ અને વરતુપરિચ્છેદ-એ ત્રિવિધ પરિચ્છેદે કરીને 
શૂન્ય-ભૂમા (તેને જાણુવાવાળે) એવે। જે છે, તે આત્મ- 
વિત્‌' કહેવાય છે. જેમ શેક પ્રાણીને તપાવે છે, તેમ 
સંસાર્‌ પણુ પ્રાણીને તપાવે છે; જેમ શે।ાકનું કાર્‌ણુ 
તમોગુણ છે, તેમ સંસારનું કારણુ પણુ તમોગુણુ (અજ્ઞાન) 
છી; માટે અહીં શે।કનો અર્થ, સંસાર સમજવે।. 

શિષ્ય-તમે, “બહ્મત્ાનથી આનંદરૂપ પ્રટટની પ્રાપ્તિમાં 
ભહ્મજ્ઞાની સર્વોત્ુણ્ુ આનંદરૂપ બ્રહ્મને પામે છે,' એ 
તૈત્તિરીયકોપનિષતનું પ્રમાણુ આપ્યું; પણુ તે શ્રુતિમાં 
તો, “બ્રહ્મજ્ઞાન પર(ભહ્મા)તી પ્રાપ્તિમાં કારણુ છે,' એમ 
પ્રતીત થાય છે; પણુ “આનંદની પ્રાપ્તિમાં કારણુ છે,” 
એમ પ્રતીત થતું નથી. 

ઝુસ-“મારનક્ષે ત્રણા આનંદ બહમ છે,' ધયાદિ શ્રુતિ- 
એના પ્રમાણુથી, અહમ અને આનંદનો ભેદ નથી; એટલે 
છદાની પ્રાપ્તિ કહેવાથી પણુ આનંદની પ્રાપ્તિ સિદ્ધ થાય 
છે, વળી એ જ તેત્તિરીયક્રોપનિષતમાં, 'શ્લો વે લ: સલ 
છોવાયે જરધ્વાનંર્‌ મવાતિ। ર્સ એ જ તે બહા છે, રસ- 
રૂપ અહમને અનુભવીને આનંદજપ થાય છે.' વળી, 
ખષઉ અતે આત્મ શખ્દથી જે આત્મા કલો છે તેજ 
રસ છે, એટલે સાર્રૂપ-આનંદરૂપ છે. એ રસને, 


શ્રી પંચટશી 


[ પ્રકરણુ 


એટલે આનંદરૂપ બહાને, 'હું બહા છું,' એ પ્રકારતા 
સાતથી પ્રાપ્ત કરીને, પુસ્ષ આતનદી એટલે નિરતિ- 
શય સુખવાળા થાય છે. એ જ બઉત્તાનથી થયેલે! 
ખાનંદ છે. બહ્મ અને આત્માની એકતાનાં જ્ઞાન વિના 
અન્ય કેઈ પણુ સાધનથી નિર્તિશય સુખની પ્રાપ્તિ 
થતી નથી. એ પરમાનંદરૂપ બ્રદ્માતી પ્રાપ્તિમાં, બહમ 
અને આત્માની એકતાનું કાર્‌ણુ તાન જ છે, અન્ય 
કેઈ પણુ નથી. ૨ 

અવતર્ણિકા-ઉપર અન્વયસુખે કરીને ધણપ્રાસિ 
અને અનિષ્ટની નિવૃત્તિનું પ્રતિપાદત ઠરવાવાળાં 
વાડયો દર્શાવ્યાં; હલે અન્વય અને વ્યતિરેકથી, 
ષ્ટ પ્રાત્તિ અને અનિષ્ટની નિવૃત્તિતું પ્રતિપાદન 
કરવાવાળાં વાડયોને। ભાવાર્થ દર્શાવે છે. 

પ્રતિણાં વિંર્તે સ્વાસ્મિન્યટા સ્વાર્થ સોડમ; | 

જુશ્તેડસ્મિભંતરં સેટ્ચ તલ્ય મ્ય મવેત્‌ ।। રે ।। 

વાયુ! સયો વદિસ શૃસ્યુગેન્માંતરેંડ્તરમ્‌ । 

જૂત્વા ધર્ષ વિગાનતોડ્વ્યસ્માર્રીસ્યા ચરંતિ દિ ૪ 

ગ્ઞાનંહ્‌ં ત્રજ્નળો વિદ્દાન વિમેતિ જુતશ્રન । 


ણ્તમેવ તવેશેષા ચિંતા ૧મોન્નિલંરતા ।। % | 

શખ્ટાર્થ-જ્યારે તે (સુમુક્ષ પુરુષ) પોતામાં 
( આત્મસ્વસ્પમાં) પ્રતિછા(સ્થિતિ )ને પામે છે 
ત્યારે તે (સુમુક્ષુ પુરુષ) અભય થાય છે; અને જે 
આમાં/(સ્વસ્વસ્પમાં) અંતર (ભેદ) કરે છે ત્યારે 
તેને ભય થાય છે. વાયુ, સૂર્ય, અસિ, ઇંદ્ર અને 
મૃત્યુ, જન્માંતરમાં ધમેને વિશેષે કરી જ્ણુતા છતાં 
પણુ, અંતરઆત્મામાં અંતરખુદ્ધિ-ભેદખુદ્ધિ કર- 
વાથી ખ્રદ્દાથી-ખ્હીકના માર્યા દોડે છે, ( અર્થાત્‌ 
પોતપોતાના અધિકારમાં પ્રવૃત્ત થાય છે ) એ વાત 
પ્રસિદ્ધ છે. પણુ-ખ્રહ્દાના આનંદને જાણુનાર કે।ઈથી 
પણુ ખ્ડ્ઠીતો નથી; અને તેમ જ કર્મરુપ અસ્થી 
મેળવેલી ચિતા એને સંતાપતી નથી. ૩-૫ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 
“થરા શવેવ ણ્યસ્મિજ્રદકવેડનાસ્ન્યેવનિશ્જસેડનિજયનેડમયે 

પ્રતિછાં વિંટ્શેડય શોડમયં ગયો મવસિ ॥ 

જયારે મુમુક્ષુ પુરષ, તત્ત્વવેત્તાના અતુભવથી ગમ્ય 
એટલે અપરેોક્ષ, અદૃશ્ય એટલે ઈપદ્રેયાને અગોચર, 
અતાત્મ એટલે સ્વસ્વરૂપપણાની મમતાર્હિત, અનિ- 
સ્ક્ત એટલે શખ્દથી જેનું નિર્વચન થઈ શ્ઞક્રે નહિ તેવા, 
અનિલયન એટલે લયના ત્માધાર રહિત એટલે પોતાના 
મહિમામાં રહેલા એવા સ્થાન રહિત અભય એટલે ભયના 
હેતુરૂપ જે ભેદ તેથી ર્હિત, દેત ભહારૂપે પોતાને જાણે; 


૧૧ સું] 


તેમ સંશય અને વિપર્યય રહિત સ્થિતિવાન્‌ બની, હું અહા, 
એ પ્રકારની દઢ સ્થિતિને, ગુર્તે શરણે જવાથી અને 
વદાંત શાસ્રનાં શ્રવણુ આદિ કરવાથી, પામે છે, યારે તે 
મુમુક્ષુ, અભય-ભય-ભેદ-રહિત, મોક્ષર્પ અદ્દતિીય 
ખહાતે પ્રાપ્ત થાય છે.' એમ ન્યારે સ્વસ્વરૂપમાં સંશય 
અને વિપર્યય રહિત સ્થિતિને પામે છે, યારે તે અભય- 
રૂપ મોક્ષને પ્રાત થાય છે. સ્વસ્વરૂપમાં સંશય અને 
વિપર્યેય રહિત સ્થિતિ જ સંસારજૂપ અનતર્થની નિભૃત્તિનું 
સાધન છે, બીજું નથી. “જ શવેવ છ્સસ્મિજ્‌ ૬૨મસર 
જુજલેડય લર્ય મયં મવસિ | ન્યારે આ (મુમુક્ષુ પુસ્ષ), 
આમાં (અરશ્યાદિ ગુણુવાળાં પ્રયગભિન્ન બ્રહ્મમાં) થોડે 
પણુ ભેદ (હું ઉપાસક છું,' “બહમ ઉપાસ્ય છે એ 
પ્રકારતો ભેદ) જુવે છે, યારે તેને (ભેદ ૬ટ્ટિવાળા 
પુરૂષને) લય એટલે સંસારતું દુઃખ થાય છે. એ 
શ્રુતિનાં વચનોમાં અન્વય અને વ્યતિરેકથી અનર્થની 
નિદત્તિ અતે ધ્ટતી પ્રાપ્તિ દર્શાવી છે. એમ જેને સ્વ- 
સ્વરુૂપતું અપરેક્ષત્તાન થયું છે, તે જ મેક્ષને પામે 
છે; પણુ જેને સ્વસ્વરૂપતું જ્ઞાન થયું નથી, એટલે ભેદ- 
દૃષ્ટિ છે, તેને સંસારનાં દુઃખની નિરૃત્તિ થતી નથી, 
તો મોક્ષ તો કયાંથી જ પ્રાપ્ત થાય? ૩ 
' હૈ શિષ્ય હૈમેશાં જ ભેદદર્શીને જય થાય છે. વાયુ, 
સૂર્ય, અમિ, ઈદ્દે અને મૃત્યુ આ પાંચ દેવો, જગતના 
નિયામક છે. તેએ જન્માંતરમાં પ્ષ્ટાપૂર્તાદિરૂપ ધર્મને 
સારી રીતે જણીને, તેનું અનુદાન કરતા હતા; તોપપણુ 
જીવ અને બહાને ભેદ માનવાથી વતમાન જન્મમાં 
તેઓને બહનો ભય લાગે છે, અને તેથી પોતપોતાના 
અધિકારમાં સાવધાનપણુાથી સદા પ્રશ્ત્ત રહેવું પડે છે. 
'મીવાડ્સ્માજ્નાથ: વવલે મીષોરેસિ વર્ષઃ મીપાવ્સ્માર્પ્તિશ્રૅષ્રશ્ર 
જહ્યુર્ષાવસ્તિ પશ: વાયુ આથી ( બહાથી ) ખ્હીકને 
માર્યો વાય છે; સૂર્ય ખ્હીકનો માર્યો ઉદય પામે છે; 
ખ્ડીફનો માર્યો અસિ પ્રકાશે છે; ઈદ્ર પોતાનો અધિકાર 
ચલાવે છે, ને પાંચમો મૃત્યુ દોડ્યા જ કરે છે? એમ 
તૈતિરીયક્રાપનિષતની શ્રુતિમાં વાયુ આદિને, બઉના 
ભ્રયથી, પોતપોતાના અધિકારમાં પ્રભૃત્ત થવાનું કહ્યું 
છે, તેતું કાર્‌ણુ ભેદદર્શીપણું છે. વળી, “મયાર્‌શ્થારિસ્સ- 
વસિ મયાસપસિ થયેઃ । મયારિંત્રય વાશુથ રટ્યુષોવસિ પંચમ: | 
ખાના ભ્રયથી અસિ તપે છે; સૂર્ય તપે છે; ભયથી 
ઇંદ્ર અને વાયુ પોતપોતાનું કામ ફરે છે, તે પાંચમો 
મૃત્યુ દોડે છે; એવી રીતે કઠવલ્લીમાં પણુ યમ રાન્નએ 
નચિકેતા પ્રત્યે કહ્યું છે, ૪ ' 
. શિષ્ય-“આત્મવિત્‌ શોકને તરે છે' ઇયાદિ શ્રુતિ- 
વાક્યોમાં, અતર્થની નિજૃત્તિ થવામાં ભ્રહ્માનંદના જ્ઞાનનું 
કાર્ણુપણું સ્પષ્ટ પ્રતીત થતું નથી. 
ગુશ-“મામેશ્‌ પ્રશ્નનો વિદ્રાળ વિમેશિ રુસધળ૦ | ભહાનાં 
પર્‌ 
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સ્તરૂપભૂત આનંદને અપરેક્ષપણાંથી નણુતે। પુસ્ષ, 
બએણહિક કે પાર્લૌકિક, કેઈ પણુ ભયતાં સાધનોથી 
ભ્ય પામતો નથી,' આવી શ્રુતિ છે. તેમાં ભયજ્ૂપ 
અનર્થતી નિશૃત્તિ પ્રત્યે બહ્માનંદનાં ત્તાનની કાર્‌ણુતા, 
સ્પષ્ટ કહી છે. ચેર, સર્પ, સિહાદિ ભય ઉત્પન્ન કરવા- 
વાળાં છે, માટે તે એહિક ભયનાં સાધને। કહેવાય છે, 
અને પાપાદિ પરલોકમાં જયને ઉત્પન્ન કરે છે, તેથી 
તે પારલૌકિક ભયનાં સાધને! કહેવાય છે. દેહમાં આત્મા- 
ધ્યાસથી ચોર, સિહ, સર્પાદિ એહિક ભયનાં સાધનોથી 
ભય થાય છે; પણુ આત્માપ્યાસથી, જ્ઞાનીને જ્ઞાનથી, તે 
ભય થતો નથી. પાપ કરવાવાળાને પાપથી ભય થાય 
છે, તે પાપ કામક્રેધાદિકથી થાય છે. કામક્રોધાદિક દૈતની 
પ્રતીતિથી થાય છે, અને એ ઠેતપ્રતીતિ અજ્ઞાનથી થાય 
છે. હવે જ્ઞાનથી અજ્ઞાનનો નાશ થઈ જવાથી જ્ઞાનીને 
પાપથી ભય નથી; તેથી જ્ઞાનીને એહિક કે પાર્લૌકિક 
કાઈ પણુ ભય નથી. 

શિષ્ય-'ગામંય્‌ ત્રજ્ળઃ | “ભાતનો આનંદ' એમ કહેન 
વાથી જેમ દેવદત્તતું ધન, એ વાકયમાં દેવદત્ત અને 
ધનને! ભેદ પ્રતીત થાય છે, તેમ બહ્ઠા અતે આનંદ્તો 
પણુ ભેદ પ્રતીત થાય છે, તેથી અદ્દેત સિદ્ધાંતને 
વિરોધ જણાય છે. 

ગુર-એક જ દૈયમાંથી રાહુ અતે કૈતુ થયા છે; 
મસ્તકરૂપ રાહુ છે અને ધડરૂપ કેતુ છે; તોપણુ “રાહુનું 
મસ્તક' એવી રીતે શાસ્માં ભેદને વ્યવહાર થાય છે. 
તે વ્યવહાર જેમ ઓપચારિક, ગોણુ, ખોલવા માત્ર છે, 
તેમ ' બહાના આનદ' એ શ્રુતિમાં પણુ, બહમ અને 
આનંદના ભેદને! વ્યવહાર ઔપચાર્‌ક જ છે. . 

શિષ્ય-જ્ઞાનીને પાપાદિથી ભય નથી, એમ તમે 
કયાંથી જાણ્યું ? 

ગુર-'શ્સં ૬ વાવ મ તવસિ મદં લાણુ ૧૧ જિમ 
વાવમવશ્તત્ર। મેં પુણ્ય શા માટે ન કર્યું? મેં પાપ શા 
માટે કર્યું? આ પ્રકારની ચિતા જ્ઞાનીને તપાવતી નથી.' 
એ શ્રુતિ પ્રમાણું જ્ઞાનીને પાપાદિથી ભય નથી, એમ 
નતણુવામાં આવે છે. જાણુ કે પુણ્ય અને પાપરૂપ કર્મ 
અસિની પેઠે તપાવે છે. “મેં પુણ્ય શા માટે ન કર્યુ? 
એ પ્રમાણે ન કરેલું પુણ્ય સંતાપે છે, અને “મે પાપ શા 
મારે કર્યું એવી રીતે કરેલું પાપ સંતાપે છે; માટે જ 
તે કર્માશિ કહેવાય છે. પણુ એ કર્મામિ, તાનીને સંતાપતે। 
નથી, તે તે અનગ્ઞાર્નામૈ જ સંતાપે છે; કેમકે અજ્ઞાની 
તો ચિતાએ કરી સદા તપતે।જ હેય છે. ૫ 

અવતરણિકા-કર્માસ્નિ જ્ઞાનીને તપાવતેો નથી,' 
એના કારણુ વિષે શિષ્મ પ્રશ્ન કેરે છે અને ચુરુ 
તેનું ઉત્તર આપે છે. 
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ણ્વં પિદ્દાન્મમેળી ટ્રે [િસ્વાત્માને સ્મેલ । 

જીતે ચં વામેળી સવા વશ્યાતિ ।। ૧ ॥। 

શખ્હરાર્થ-આનંદરૂપ ખ્રદ્યાને જાણુનારો, પુણ્ય 
અને પાપરસ્પ કર્મોને તજીને, સદા આત્માનું સ્મરણુ 
કરે છે, અને તે જ્ઞાની કરેલાં પુણ્યપાપરૂપ બે 
કૅમોને, પોતાના આત્માસ્પે જ જીવે છે. € 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-પુણ્ય અને પાપરૂપ કર્મામિ જ્ઞાનીને તપા- 
વતા નથી, તેનું શું કારણુ ? 

ગુજુ-'લ ય શ્વં વિદ્ાનેતે આદ્માનં સ્‍્પૃળુતે [' જે પુરુષ 
એ પ્રકારે, એટલે “લ થશ્રાયં વુશ્ે યથ્ાાવાહિલ્યે લ ૪૧: । 
તે જે આ આનંદકૂપ પરમાત્મા વિરાટ્‌ પુસ્ષમાં 
છે, જે આ સૂર્યમાં છે, તે એકજ,' એટલે 
સશનતીય, વિજ્નતીય અને સ્વગતભેદર્હિત છે, એ 
ત્રમાણુ જાણુતો પુસ્ષ પ્રશૃત્ત થાય છે, તે પુણ્ય 
અને પાપરૂપ કર્મોને તજને, ખથી અભિન્ન 
પ્રત્યગાત્માનું સદા સ્મર્‌ણુ કરે છે. તાત્પર્ય કે, તત્ત્વવેત્તાએ 
પુણ્ય અને પાપ કૂપ કર્મનો તો, તેના મિથ્યાપણાનાં 
અતુસંધાનથી, ત્યાગ કરી દીધો છે, માટે તેને પુણ્ય- 
પાપસ્પ કર્મની ચિંતા થતી નથી, ત્યારે તેને પુણ્યપાપથી 
તાપ તો કયાંથી જ થાય ? જમૈશ્વેષ છતે આાલ્માનં સ્પૃળુજે । 
તત્તજ્ઞાની, દેહુ અને પંદ્રિયાદિકની પ્રરૃત્તિથી થયેલાં 
પુણ્યપાપરૂપ કમોંને, ૬ટૂં લવ યથ્યમાલ્મા । જે આ પરિ- 
દૃસ્યમાત સર્વે છે, તે આ આત્મા છે,' ઇયાદિ વચ- 
નમાં કલા પ્રમાણે, પોતાના આત્મારૂપ જ જાણે 
છે; ને.તેથી પુણ્યપાપકર્મરૂપ અમસ્િ તેને તપાવતાં 
નથી, જેમ સથબુહદ્ધિથી ત્રહુણુ કરતાર્ને અશ્ચિથી 
તાપ થાય છે, પણુ મિથ્યાખણુદ્ધિથી ત્યાગ કરનારને 
અશ્ચિથી તાપ થતો! નથી; તેમ પુણ્યપાપરૂપ કમોંથી પણુ, 
તેને અથાંત્‌ સત્યતાખરુહ્ધિથી ગ્રહણુ કર્નાર્‌ અન્તાનીને તાપ 
થાય છે, પણુ મિથ્યાખુદ્ધિથી ત્યાગ કરનાર્‌ સાનીને તાપ 
ષતો નથી. જાની તો સંપૂર્ણ વાસનાઓનતે તજી, સદા 
આત્માનું જ ચિતન કરે છે. વળી જ્તાતી પુણ્યપાપરૂપ 
કર્મને પોતારૂપ જાણે છે, પણુ પોતાથી જૂદાં નનણુતો 
નથી; તેથી જેમ સૂર્ય પોતાથી લિન્ન પૃથ્વ્યાશ્લિ તપાવે 
છે, પણુ પોતારૂપ સૂર્યને તપાવતે નથી, તેમ તે કર્મો 
પોતાથી ભિન્ન જણુનાર્‌ અન્તાનીને તપાવે છે, પણુ 
પોતારૂપ ન્નણુનાર જ્ઞાનીને પોતાને તપાવતાં નથી. ૬ 

અવતરણિકા-રિષ્ય જ્ઞાનીને કર્માસિથી તાપ 
થતો નથી, ભ વિષે પ્રશ્ન ઠરે છે, અને ગુરુ સુંડક- 
શ્રુતિનું પ્રમાણુ આપીને તેનું ઉન્તર આપે છે. 

મિઘ્રતે રૃટ્યત્રચિર્છિયંતે સવેસંશયા; । 

છીયંતે ચાસ્ય ૧મોળિ તસ્મિન્છે ૧રાવરે [।1૭॥ 


શ્રી પંચદરી 


[ પ્રકર્ણુ 


શખ્દાર્થ-તે પરાવર-પરમાત્મા જેવામાં આવે છે 
તારે, (પરમાત્માનો સાક્ષાકાર કરનારના) હૃદય” 
ગ્રંથિ (ઞ્ુદ્ધિ અને આત્માની એકતારમપ) ભેદ્ાય છે, 
સર્વે સંશચૈ. છેદાય છે, અને કર્મૌ ક્ષીણુ થાય છે. ૭ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણુ 

શિષ્ય-જ્ઞાની પુણ્યપાપરૂપ કર્મતે આત્મરૂપે જુવે 
છે, અને તેથી તેને પુણ્યપાપરૂપ કર્મ તપાવતાં નથી, 
એ કંઈ હૃદયમાં ઉતરતું નથી; કારણુ કે જે સંપૂર્ણ પુષય 
અને પાપ પ્રતીત થાય તે! તેને આત્મરૂપ જેઈ શકાય; 
પણુ સંપૂણું પુણ્ય અને પાપ પ્રતીત થતાં નથી. આ 
સંસાર્‌ અનાદિ છે, તેમાં જીવોના જન્મો અસંખ્ય 
થયા હોય છે, તેમાં કરેલાં પુણ્યપાપ પણુ અસંખ્ય હેય 
છે, તે સર્વ આ એક જન્મમાં કંઈ જણાતાં નથી, કે જેથી 
તાની તેતે આત્મરૂપે જેઈ શકે. વળી, જાયુજ છીથસે 
વ્મ યાલ્વયતેટ્શિતેક્ષવિ । અભુક્ત (ન ભેોગવેલું ) કર્મ, 
કરોડો કલ્પે! વીતી જય, તેોપણુ ક્ષીણુ થતું નથી,' 
એવું એ વચન છે. તેથી, ભોગ વિના ક્ષીણુ ન થયેલાં 
કર્મો, જ્ઞાનીને પણુ તપાવશૈ જ. 

ગુર્‌-જામાત્તિ: શવેજમોળિ મસ્મશાસ્જુર્સેડ્જી" | હે 
અર્જીન | જ્ઞાનરૂપ અમિ સર્વ કર્મોને ભસ્મસાત્‌ કરે 
છે.' વળી, 'શાનાપ્તિટ્મ્વજમોળ સમાઇ: વંજિસં થુષા: । જેનાં 
કર્મો જ્ઞાનરૂપી અથિથી બળી ગયાં છે, તેને વિદ્દાના 
પંડિત કહે છે; યાદિ વચનેનાં પ્રમાણુથી જણાશે કે, 
તત્ત્વજ્ઞાનથી અસંખ્ય જન્મોમાં કરેલાં અગણિત પુણ્ય- 
પાપરૂપ કમોંતો નાશ થઈ જાય છે, એટલે તેને 
આત્મરૂપ જ પ્રતીત થાય છે; અને તેથી તે કર્મો જ્ઞાનીને 
તપાવતાં નથી. આ વિષયમાં “મિષશે રર૬મપંષિ:૦ ।' 
હૃદયમ્રન્થિ ભેદાય છે, સર્વ સંશય છેદાય છે, તેનાં કર્મ 
માત્ર ક્ષીણુ થાય છે--જે તે પરાવરતું દર્શન કરે છે 
તેનાં જ; એમ મુંડકોપનિષત્‌ શ્રુતિ ભ્રણે છે. તે શ્રુતિતું 
રહસ્ય આવું છે: પરાવર્‌ એટલે પરમાત્મા; લોકવ્યવ- 
હારમાં બ્રહ્મદેવનું પદ, સર્વ કરતાં ઉત્તમ છે. તે પ૬ 
પણુ, પરમાત્માની અપેક્ષાથી નિકૃષ્ટ છે, એટલા જ માટે 
પરમાત્મા. પરાવર કહેવાય છે. એ પરમાત્માનો સાક્ષા- 
ત્કાર થવાથી હદયને! મ્રન્થિ ભેદાય છે. છુદ્ધિ અને 
ચિદાત્માનેો ગ્રન્થિતી પેઠે દઢ સંયોગ, એટલે ખુહ્ધિના 
કલૃતાદિ ધર્મોનો ચિદાત્મામાં આરોપ અને ચિદાત્માનાં 
સ્જુરણુસૂપ ધર્મનો બુદ્ધિમાં આરે।પ, એવી રીતે ચિત્‌ અને 
જડતે। અન્યોન્યાધ્યાસ તે ગ્રંથિ કહેવાય છે. હવે, “આત્મા, 
દેહ અને પદ્રિયાદિકથી ભિન્ન છે કે ભિન્ન નથી ? અને 
“આત્મા કર્ત્તાદિ ધર્મવાળે। છે કે કર્ત્તાદિ ધર્મર્હિત છે!” 
તથા, “આત્મા અકર્ત્તા હોય, તોપણુ તે આત્માને બહાથી 
ભેદ છે કે ભેદ નથી ?' વળી, “આત્મા બ્રહમાથી અભિન્ન 
હેય, તોપણુ તેનું જ્ઞાન કર્માદિકની સાથે મુક્તિનું 


1૧ સું] 


સાધન છે ૩ %વળ જ્ઞાન જ મુકિતતું સાધન છે? 
તેમ, “આત્મા એક છે ' અતેક છે?' ઇજાદિ અનેક 
સંશયો પરમાત્મા વિષે, તેનાં સંબંધી અન્તાનને લીધે 
થાય છે. પણુ જેમ સૂર્યના સાક્ષાત્કારથી અંધકાર 
નિશૃત્ત થાય છે, તેમ પરમાત્માના સાક્ષાત્કાર્થી તે સર્વ 
સંશયે નિભૃત્ત થાય છે. ન્ટ્યાંસૃધી વસ્તુને! સાક્ષાત્કાર 
ન થયે હેય, લાં ચૂધી સંશયો થાય છે, પણુ વસ્તુને 
સાક્ષાત્કાર થયા પછી, સંશય “કે વિપર્યય, કંઈ પણુ 
રહેવું તથી. હવે પરમાત્માનો સાક્ષાત્કાર થવાથી સવે 
કર્મો ક્ષીણુ થાય છે. કર્મો ત્રણુ પ્રકાર્તાં છેઃ-સંચિત, 
ક્રિમમાણુ અને પ્રારખ્ધ, પરમાત્માના સાક્ષાત્કાર્થી 
સંચિત કર્મોનતે। નાશ થાય છે; ભોગે કરીને પ્રાર્ખ્ધ કર્મને! 
ક્ષય થાય છે, અને, “હું અસંગ છું, નિષ્ક્રિય છું, નિરવયવ 
છું, અકર્ત્તા છું, અભેકક્તા છું,' એવી રીતે આત્મતત્ત્વનાં 
જ્ઞાનથી, જેમ કમળનાં પત્રને જળને! સ્પર્શ થતો નથી 
તેમ, આત્મતત્ત્વજ્ઞાનીને ક્રિયમાણુ કમૉને। સ્પર્શ થતે। નથી. 

શિષ્ય-યારે “હજર્‌! ને કરોડો કલ્પ વીતી જય, 
તોપણુ ભોગવ્યા વિના કર્મ ક્ષીણુ થતું નથી;' એ વચ- 
નની શી ગતિ? 

ગુશ-એ વચન અન્તાની સંબંધે છે, એટલે “અન્ઞા- 
નીનાં કર્મ, ભોગવ્યા વિના કરડે કલ્પ વીતી નય તો 
પણુ, ક્ષીણુ થતાં નથી,' એવે! તેને અર્થ છે. અભુક્ત 
એ વચન અત્તાનતીપર છે, એમ માનવાથી જ, “ત્તાન- 
રૂપ અશ્િ સર્વ કર્મને બાળી મૂકે છે,' ને “જેનાં કર્મ 
સાનરૂપી અસિથી બળી ગયાં છે, તેને વિદ્દાનો પંડિત 
કહે છે,' એ ગીતાનાં વચનોનો અને “ અભુક્ત' એ 
વચનને! વિરોધ આવતો નથી; કેમકે ગીતાવચને। જ્ઞાની 
માટે છે, અને આ વચન અન્તાતી માટે છે. એવી રીતે 
સર્વ વચનોનો વિષયવિભાગ થાય છે. ૭ 


અવતર્ણિકા-એપરથી શ્રુતિસ્મૃતિનાં પ્રમાણ 
આપીને, શિષ્ય કર્મોની જ્ઞાન પ્રત્યે કારણુતા વિષે 
પ્રશ્ન કરે છે, અને ગુરુ તેનું ઉત્તર આપે છે. 
લેવ વિદ્ાનલ્વેતિ મૃત્યું વંયા ન ચતર) । 
શઞાસ્યા શેવ પાશદાનિઃ સીખેઃ છેરોને ળન્મમાર્‌ ૮ 
શખ્દાર્થ-તેને જ (પરમાત્માને જ) જાણુનારો 
મૃત્યુ(સંસાર)ને પણુ અતિક્રમ કરે છે; જવાને! ખીજે 
માર્ગ નથી. દેવ(પરમાત્મા)ને જાણીને, પાશ(શાગ- 
દ્રેષાદિક)ની હાનિ થાય છે, અને કલેશ માત્ર જ્ઞીણુ 
થતાં, મનુષ્યતે જન્મ ભોગવવે। પડતે નથી. ૮ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 
શિષ્ય-'જુવૈશેવેદ્‌ વમોળિ જિશીવિવેચ્છસં લવાઃ । 
ણ્યે ત્વયિ માન્યયેમોડરિમ ૧ જમે હિવ્યતે મરે ॥ 


્રહ્માનંદગતયચે।ગાનંદ 


૪૧૧ 


ખા નરદેહુમાં જ કમોંતે કરતો પુર્ષ સો વર્ષો 
સૂધી જવવાની ઇચ્છા કરે છે; એવી રીતે તારે વિષે 
(સો વર્ષ પર્યન્ત જીવવાની ઇચ્છાવાળા પુરષ વિષે) પણુ 
એથી (કર્મ માર્ગથી) અન્ય પ્રકાર નથી; કર્મ પુર્ષમાં 
લેપાતું નથી. એ ઈશાવાસ્યોપનિષત્‌ની શ્રુતિમાં કેવળ 
કર્મ જ મોક્ષનું કાર્ણુ છે, એમ કહ્યું છે. વળા, 
'વિચાંચાવિશાં જ યસ્સટ્રેરોમમં વદ્‌ । 
અવિજયા જસુ સીશ્વા વિશયાડ? લદે । 
જે વિઘા અને અવિધ્રાનતે સાથે જ જણે છે, તે અન 
વિદ્યાથી મૃત્યુને તરી જઈ, વિદ્યાથી અમૃત ભોગવે છે,” 
એ પશાવાસ્યની ખીજ શ્રુતિમાં જ્ઞાન અને કર્મ એ 
બન્ને મોક્ષમાં કારણુ છે, એમ કહ્યું છે. વળી, 
'જમેળેવ દિ શાલિફ્માદ્યિતા ઝમશારયઃ । 
જનકાદિકે। કર્મથી જ સંસિદ્ધિને પ્રામ થયા છે,'એ ગીતા- 
વચનમાં કેવળ કર્મનું મોક્ષ પ્રત્યે કારણુ કહ્યું છે. વળા; 
'થથાજ મપુલયુશ મધુ શાજેન લઘુસમ્‌ । 
ણ્વં ભવશ્ર વિચા શ અંશુ મેષઝાં મદ્‌ ॥ 
જેમ મધમાં મળેલું અન્ન ને અન્નથી મળેલું મધ, 
મોડું ઔષધ થાય છે, એમ વિદ્યા અતે તપ (કર્મ) 
મોટું ઔષધ છે.' એ શ્રુતિમાં ત્તાન અને કર્મ એ 
ખન્ને મળે તો તે મેક્ષતું કારૂણુ થઈ પડૅ છે, એમ 
જણાવે છે. એવી રીતે જેઈ શ્રુતિસ્મૃતિમાં કેવળ કર્મતું 
મોક્ષમાં કારણુ કહ્યું છે, અતે 'કોઈ શ્રુતિસ્મૃતિમાં ત્તાન 
અને કર્મને સમુદિત મોક્ષનું કારણુ કું છે, એ સર્વ 
ગોટાળા સમજવે।. 
ગુજ્-કશે! પણુ ગોટાળો નથી, પણુ થોડી સમજ- 
શકિતથી એમ ભાસે છે. 'ર્યનેજેદ૦ એ શ્રુતિમાં લેપાતું 
નથી, તેનો અર્થ મોક્ષ નથી, પણુ પાપની નિવૃત્તિ છે, 
તેથી ક્રેવળ કર્મ મોક્ષમાં કાર્ણુ છે, એમ પ્રતિપાદન 
કર્વાવાળી એ શ્રુતિ નથી. “ વિયાં વાવિચાં શન। એ 
શ્રુતિમાં જે “વિદ્યા' શખ્દ છે, તેનો અર્થ, ઉપાસના 
છે, પણુ જ્ઞાન નથી; તેથી ત્તાન અને કર્મ મળી 
ખન્ને મોક્ષમાં કારણુ છે, એમ પ્રતિપાદન કરવાવાળી 
એ શ્રુતિ નયી. “જ્મળેવ દિ વંલિટિન |!' એ ગીતા- 
વાકેયમાં સંસિદ્ધિ શખ્દતો અર્થ મોક્ષ નથી, પણુ 
સાનનાં સાધન, ચિત્ત શુહ્ધિસ્પ છે કે જે પૂર્વે સમજ્યું 
જ છે. એ ગીતાવાડય, કેવળ કર્મથી મોક્ષ થાય છે, એ 
પ્રતિપાદન કરવાવાળું નથી. “થપાજં મપુલંચુશાંન |!' એ 
સ્મૃતિવચનમાં, વિઘા શખ્દ છે, તેતો અર્થ પણુ ઉપા- 
સતા છે, પણુ મોક્ષ નથી; તેથી તે સ્મૃતિવચન પણુ, 
જ્ઞાન અને કર્મ મળીને બન્ને મોક્ષમાં ફારણુ છે, એમ 
પ્રતિપાદન કરતાં તથી. શ્રુતિ અને સ્મૃતિઓમાં રહેલા 
અલેપ, વિધા અને સંસિહ્ધિ શખ્દોના અર્યો યથાર્થ ન 
નાણુવાથી, તું મોક્ષ પ્રત્યે કેવળ કર્મની અને જ્ઞાન તથા 


૪૧૨ 


થ્રી પંચદશી 


[ પ્રકરણ 





કર્મ એ બંને ભેગાં મળવાથી જ મોક્ષ થાય છે એવી 
આશંકા કરે છે, પણુ શ્રુતિમાં તો જ્તાનથી અન્ય કેઈ 
પણુ મોક્ષનું કારણુ જ કહું નથી, પણુ નિષેધ જ કર્યો છે. 

શિષ્ય-કયા શ્રુતિમાં નિષેધ ક્યોં છે ? 

ગુસ્-શમેવ વિર્ત્વાતિણસ્યુમેસિ નાનમ: વંધાવિચવસેડયનાય । 
તેને (પરમાત્માને) જાણીને જ મૃત્યુ(સંસાર)તે અતિક્રમ 
કરી ન્નય છે, મોક્ષ માટે અન્ય (પરમાત્માનાં જાનથી અન્ય 
“વળ કર્મરૂપ અથવા તો જાન અને કર્મ બન્ને સમુદિતર૫) 
માર્ગ નથી.' એ શ્વેતાશ્રતરે।પનિષદ્ની શ્રુતિમાં, મોક્ષ 
થવામાં જ્ઞાનથી અન્ય કારણુને નિષેધ જ કર્યો છે. 

શિષ્ય-એ શ્રુતિએમાં અન્વય અને વ્યતિરેકે કરી 
*જહિક અનર્થની નિજૃત્તિજ મુખ્યતાએ કરી પ્રતીત થાય 
છે; પણુ પારલૌકિક અનિષ્ટની નિષત્તિ પ્રતીત થતી નથી. 

ગુર-જાત્વા ક્વ લ્યવાશાવદાનિ: થીળે: જ્ેશે્તન્મમૃત્યુ- 
વ્રદ્દાળિઃ । દેવ એટલે સ્વયંપ્રકાશ પયગભિન્ન અહ્યા તેને 
અપરેક્ષપણાંએ ન્નણીને, તે જણુનાર્‌ પુસ્ષતા રાગ- 
દેષાદિ સર્વ પાશેની હુ!નિ થાય છે. એ રાગદ્દેષાદિ 
ક્લેશે ક્ષીણુ થવાથી તે તત્ત્વવેત્તા ભાવી જન્મને પ્રાપ્ 
થતો નથી,' એ *વેતાશ્વતરે।પનિષતની શ્રુતિમાં પાર્લૌકિક 
ચનિણના અબ્રાવનું અને તેનાં કારણુના અભાવનું 
પ્રતિપાદન કર્યું છે. એ પરથી સમન્શે કે, પરમાત્માનાં 
અપરેક્ષત્ઞાનથી. એહિક અને પાર્લૌકિક સર્વ અનિ- 
ષ્ટતી નિદૃત્તિ થાય છે. ૮ 

અવતરણિકા-શેક તરવા આદિ ફળના અતુ- 
ભવના અભાવમાં, શિષ્ય પ્રશ્ન કેરે છે, અને શુરુ 
તેનું ઉત્તર આપે છે. 

ટવ વસ્વા દષેશોજૌ ઝદ્ાસ્યતેવ પૈયેવાન | 

સેનં જૃતાજતે ઘુળ્યવાષે તાયયતઃ કચિત્‌ । ૨ ।। 

ટ્સ્યાહિશ્રુલયો વદ્ુયઃ પરાણે! રણર્તિમિઃ સદ | 

ત્રસજ્ઞાનેડનચેદ્‌ાનિમાતંટ્‌ં ચાવ્વવોષયન્‌ ।। ૨૦ ॥। 

શખ્દ્રાર્થ-ધેર્યવાન્‌ (ખ્રહ્મચર્યાદિ સાધનસંપશ) દેવ 
(સચ્ચિદાનંદરૂપ પરમાત્મા)ને જાણીને, આ જન્મમાં 
જ હુંષે અને શૈ।કને તજે છે; કરેલાં અને ન કરેલાં 
પુણ્ય અને પાપ તત્તવવેત્તાને ફ્રેઈ ડાળે સંતાપતાં 
નથી; ઇથાદિ સુરાણે તથા સ્મૃતિઓનાં વચને, 
ઠ્રહ્મજ્ઞાન થતાં જ, અનર્શની હાનિને અને આનંદને 
પણુ કહે છે. ૯-૧૦ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવર્‌ણુ 

શિષ્ય-શે।કક તરવા આદિ ફળ, કેવળ સાંભળવા જ 
માત્ર છે, પણુ અનુભવમાં આવતાં નથી; કારણુ કે 
ઇરતી મરાપ્તિ અને અનિટ્ટી નિવૃત્તિ માટે, અજ્ઞાનીની 
પેઠે, જ્ઞાનીની પણુ પ્રહૃત્તિ નેવામાં આવે છે, 


શુજ્-જેને દઢ અપરેક્ષત્તાન થયું હોય તેવા જ્ઞાનીની 
દણ્પ્રાપ્તિ માટે અને અનિણની નિશત્ત માટે પ્રશૃત્તિ 
થતી નથી. કઠંશ્રુતિમાં કહયું છે કે, “અ્યાસ્મયોનાષિમમેન 
શેવ મહ્યા પીરો ફર્જજોયં શાસ ધીર (સાધન સંપન્ન પુરષ) 
અધ્યાત્મજ્ઞાનથી, દેવ (પરમાત્મા) ને જાણીને, હર્ષ તથા 
શોકને તજે છે,' એટલે પટની પ્રાપ્તિ માટે અને અનિ- 
છેની નિશૃત્તિ માટે પ્રણત્તનો યાગ કરે છે: તે લાભથી 
હર્ષ પામતો નથી અતે હાનિથી શે।કે કરતે નથી. એ 
તત્ત્વવેત્તાને કરેલાં અને ન કરેલાં પુણ્ય પાપ, "કાઈ કાળે 
સંતાપતાં પણુ નથી; કારણુ કે યાસવલ્કય ખ્ાહ્યણુમાં, 
“સૈને જાકે તજ્સ: । એને ( તત્ત્વવેત્તાને ) કરેલાં અને 
ન કરેલાં પુણ્ય પાપ સંતાપતાં નથી,' એમ કહ્યું છે. 


શિષ્ય-એ તે ઠીક ન કહયું. હુમણાં જ કહ્યું ૩, 
'તવેનવોન 1 મેં પુણ્ય કેમ ન કર્યું; મેં પાપ કેમ કર્યું, 
એવી ચિતા જ્ઞાનીને સંતાપતી નથી,' અને વળી, આંહી, 
કરેલાં ને નહિ કરેલાં પુણ્ય પાપ, 'કે।ઈ પણુ કાળે સંતાપતાં 
નથી, એમ કલ્યું, તેથી પુનરુક્તિ નામને। દોષ આવે છે. 


ગુજ-ન કરેલું પુણ્ય અને કરેલું પાપ, તત્ત્વવેત્તાને 
સંતાપતાં નથી, એમ અમે અગાડી કહ્યું છે અને 
અત્ર કરેલું અને ન કરેલું પુણ્ય તથા કરેલું અને 
ન કરેલું પાપ તત્ત્વવેત્તાતે તપાવતાં નથી, એમ કહ્યું 
છે, તેથી પુનરુકિત દોષ નથી. 


શિષ્ય-ન કરેલું પુણ્ય અને કરેલું પાપ, સંતાપનાં 
હેતુ થઈ શકે છે; પણુ કરેલું પુણ્ય અને ન કરેલું પાપ, 
સંતાપનાં હેતુ કેવી રીતે છે ? : 

ગુસ્-તાપ એટલે ચિત્તવિકાર જેમ શેક, ચિત્ત- 
વિકાર છે, તેમ હર્ષ પણુ ચિત્તવિકાર્‌ છે; તેથી શેક 
અને હર્ષ બને તાપ કહેવાય છે, જેમ ન કરેલું પુણ્ય, 
“ગ પુણ્ય કર્યું નહિ, એવી રીતે શૈકરૂપ તાપ ઉત્પન્ન 
કરે છે, તેમ કરેલું પુણ્ય પણુ, “મેં પુણ્ય કર્યું !' એ 
પ્રમાણે હર્ષરૂપ તાપને ઉત્પન્ન કરે છે. જેમ કરેલું 
પાપ, “મૈ પાપ કર્યું, એ અતુચિત કર્યું.' એવી શીતે 
શોકરૂપ તાપને ઉત્પન્ન કરે છે, તેમ ન કરેલું પાપ 
પણુ, “મેં પાપ કર્યું નથી !' એ પ્રમાણે હુર્ષરૂપ તાપને 
ઉત્પન્ન કરે છે. એ પ્રમાણે કરેલું પુણ્ય અને ન કરેલું પાપ 
પણુ હર્ષસૂપ તાપનાં હેતુ છે. અવિકારી ખહ્મસૂપનાં 
સાનથી, તત્ત્વવેત્તાને, કરેલું અતે ન કરેલું પુણ્ય તથા 
કરેલું અને ન કરેલું પાપ, 'કોઈ કાળે પણુ, તપાવતાં 
નથી, પરન્તુ તે તો માત્ર અજ્ઞાતીને જ તપાવે છે. ૯ 


શિષ્ય-ખહાજ્ઞાનથી આનંદરૂપ પ્રષ્ટતી પ્રાપ્તિ અને 
સંસારરૂપ અનિષ્ટની નિજૃત્તિમાં ઉપર્‌ કલ્રાં, તેટલાં જ 
શ્રુતિસ્મૃતિનાં વાકયો પ્રમાણુ છે ? 


૧૧ ઝું] 


ગુશ-ના, ખીજે ધણાંએ છે. “દૃશેશ્વેર્રીર્ય લદ્યમસ્થિ 
ન જેરિદ્ાવેટરી₹ર૬ા વિનદિ:। આમાં (દુર્લભ મતુષ્ય- 
દેહમાં ) જે (પરમાત્માને આત્મરૂપ ) જણે તો, સય 
(ભૂત, ભવિષ્ય અને વર્તમાન એ ત્રણે કાળમાં અબાધિત 
(પર્માત્મસપ) થાય છે. જે આમાં ( મનુષ્ય દેહમાં ) 
પરમાત્માને આત્મરૂપ ન નણે તે! મોટો વિનાશ છે.” 
તાત્પર્ય 8, તે અન્તાની ચોરાશી લક્ષ યોનિમાં ભટકતે। 
ફરે છે, ૧ ઘ્સક્વિટુરજસારતે મવચયેલરે છુ:લમેવાવિયંતિ । 
જે (મુમુક્ષુ પુસ્ઠો ) આને (ખહ્મતે ) જાણું છે, તેઓ 
અમૃત (બઊરૂપ) થાય છે; અને અન્યો (જે પુરુષે 
થહાતે નથી જણુતા તેએ) દુઃખને જ પ્રાપ્ત થાય છે.' 
વળી, “શો યો રેવાનાં પ્રહ્યશુધ્યષ લ ણવ સ૨મવઘ્્‌। દેવે।- 
માંના જે જે, તે (બહ્મ)ને જણુતો હવે।, તે તે જ (થા) 
હેતો! હવે।.' વળી, “નિચાય્ય સં જટશુયુસાસ્પ્રષચ્યતે । તેને 
(અહમને) નિશ્રયપૂર્વક જાણીને, મૃત્યુનાં સુખથી મુક્ત થાય 
છે.' એ સર્વપર્થી સમજવાનું આમ છેઃ-જેનેો જન્મ 
થાય છે, તે પાછે મૃત્યુનાં મુખમાં પડે છે, એટલે તેના 
વશમાં થાય છે. પણુ તત્ત્વવેત્તા તો વતેમાન શરીરમાંથી 
છૂટ્યા પછી, પુનઃ જન્મને પ્રામ થતો નથી, તેથી તે 
મૃત્યુતા સુખમાં પડતે! નથી.' એ સર્વ શ્રુતિઓ ખહ્ા- 
સાનથી આનંદની પ્રાપ્તિ અને સંસારની નિરૃત્તિમાં 
પ્રમાણુ છે. 

'લર્વમૂસર્થમાસ્મામં લર્વમૂસાનિ શાલ્મનિ । 
લંવશયજાલ્મયા્ી વે સ્વારાર્યમાષિમચ્ઇસિ ॥ 


આત્માને સર્વ ભૂતમાં રહેલો અને સર્વ ભૂતેને 
આત્મામાં રહેલાં બેતો, આત્મયાજ (આત્માને યજ્ઞ કર્‌- 
નાર, આત્મજ્ઞાની) સ્વરાજ્ય-સ્વસ્વરૂપે કરી સ્થિતિરૂપ 
મોક્ષને પ્રાત થાય છે.' એ પુરાણુ વચન, બ્રહ્મસ્તાનથી 
આનંદની પ્રાપ્તિ અને સંસારની નિભૃત્તિમાં પ્રમાણુ છે 
વળી, 'શેત્રશસ્યારનવિશાનાદિશટરિ: ૧૨મા મસા। આત્માનાં 
અપરેક્ષન્તાનથી ક્ષેત્રસ(જવ)તી પર્‌મશુદ્દિ માની છે,' 
ઇયાદિ સ્મૃતિઓનાં વચતે।, ખહ્ાજ્ઞાનથી આનંદની પ્રાપ્તિ 
અને સંસારતી નિભત્તિમાં પ્રમાણુ છે. એ શ્રુતિ, સ્મૃતિ 
અને પુરાણી, એ સર્વતું તાત્પર્ય, બહ્મજ્ઞાનનમી પરમા- 
નંદની પ્રાપ્તિ અને સંસારની નિરૃત્તિમાં જ છે; અન્યમાં 
નથી, ૧૦ 

બ્રહ્મની આનંદરૂપતા 


અવતર્ણિકા-આનંદના પ્રકાર કેટલા છે, તે વિષે 
શિષ્યે પૂછવાથી, ચુરુ તેના પ્રકાર કહે છે. 
આવટ્જ્ઞિવિયો ત્રજ્ઞાનંર્ો વિષાણુ ભ તથા । 
વિષયાનંટ્‌ દ્ત્યાહે ન્ાનંટ્‌ો વિવિચ્યતે 11? ૨॥ 
શખ્દાર્થ-ખ્રજ્દાનંદઠ, વિધાનંદ્ તથા વિષયાનંદ, એ 


ખ્રહ્માનંદગત થોગાનંદ 


૪૧૩ 


પ્રમાણું આનંદ ત્રણુ પ્રકારનો છે, તેમાં પ્રથમ ખ્રહ્ધા- 
નંદનું વિવેચન કરીએ છિચે. ૧૧ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-જેમ 'રામતે। ઘેડે!' એવી રીતે ધોડાની સાથે 
'રામને!' એ શખ્દતે યોગ કરવાથી રામ સિવાય 'બઓનનના 
ધ્ોડા પણુ છે,” એમ જણુવામાં આવે છે, તેમ તમે 
“ખછાનંદ' એ શખ્દમાં ખછા શખ્દની સાથે “આનંદ' શખ્દને 
પ્રયોગ કર્યો છે અને તેનો અર્થ “બહ્માનો આનંદ' એવે! 
થાય છે, તેથી તેના સિવાય અન્ય આનંદ હેય એમ 
કલ્પના થાય છે, તો આનંદના પ્રકાર કેટલા છે તે કહે. 

ગુજ્-આનંદના પ્રકાર ત્રણુ છેઃ ખહ્ાનંદ, વિધાનંદ 
ને વિષયાનંદ. એ ત્રણુ પ્રકારના આનંદમાં બહ્યાનંદનું 
વિવેચન પ્રથમ કરીગે છીએ. 

શિષ્ય-આનંદ જે ત્રણુ છે, તો તેમાં વિદ્યાનદ અને 
વિષયાનંદને છેડી, બ્રહ્માનંદનું પ્રયમ વિવેચન કેમ કરે છે! ? 

ગુર્ી-વિદ્યાનંદ અને વિષયાનંદનું મૂળ, બ્રહ્માનંદ જ 
છે, એટલા માટે અહ્યાનંદનું વિવેચન પ્રથમ કરીએ છીએ, 
' આત્માનંદ' અતે “ અદ્દેતાનંદ' એ ખત્તે અઊાનતંદના 
અંતગત આનંદ છે. ખાર્‌મા પ્રકેરણુમાં આત્માનંદનું 
વિવેચન કરીશું, અને તેરમા પ્રકરણુમાં અદ્દૈતાનંદનું પિવે- 
ચન કરીશું, એટલે ઝુલ બહ્માનંદ, આત્માનંદ, અદ્દેતાનંદ, 
વિદ્યાનંદે અને વિષયાનંદ એ પાંચ આનંદનું વિવેચન 
કરીશું. ૧૧ 

અવતરણિકા-એ ખ્રહ્માનંદના વિવેચનમાં પ્રથમ 
સેત્તિરીયક શ્રુતિને વિચાર કરતાં, “આનંદરૂપ ખ્રહ્મ 
જાણુવામાં આવે છે, એવા અભિપ્રાયથી સંક્ષેપમાં 
ભુગુવલ્લીનો અર્થ દર્શાવે છે. 


મૃમુપુત્રડ વિતુ$ શુલ્વા વશળાદ્જશળમ્‌ । 

ઝાજ્નષાળમનોવુદ્દીસ્સ્યવસ્વાનંટં વિઞજ્િવાન્‌ ૬૨ 

ઝનંદ્રારેવ મૂતાનિ જાયતે તેન નીવનર્‌ | 

તેં જયય તત્રાતો ત્રભ્ાનેટો ન સંશયઃ ।। ? ૨ ।। 

શખ્દ્રાર્થ-ભૃગુ નામના પુત્રે, વરુણુ નામના પિતા 
પાસેથી, ખ્રદ્દાનું લક્ષણુ સાંભળી અશ (અજશ્ઞમય), 
પ્રાણુ(પ્રાણુમય), મન(મને।મય) અને બુદ્ધિ (વિસ્ઞાન- 
મય) કેોશને ત્યજીને, આનંદને જાણ્યો હતે. 
પ્રાણીએ આનંદથકી જ જન્મે છે, આનંદથી જ પ્રાણી- 
એનું જીવન છે, અને તેએનેો આનંદમાં જ લય 
થાય છે, એટલાજ માટે આનંદ ખ્રદ્ારૂપ છે;એમાં 
સંશય નથી. ૧૨-૧૩ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 
આનંદ જ બ્રહ્મ છે, એમ ભૃગુવક્ષીમાં વરુણે પોતાના 


૪૧૪ 


પુત્ર બુગુને કહું છે. “શો યા શ્‌માનિ મૂમાનિ જાયંસે 
યેમ જાસાનિ જીવંલિ થહ્ત્રયંધ્યંવિશંલિશશે ભત્રિશિશાયર્મ 
સઝ | જેમાંથી આ ભૂતો (સર્વ પ્રાણીએ ) જન્મે 
છે, જેનેવડે જન્મેલાં જીવે છે, જેમાં પ્રવેશ પામી 
વિલીન થાય છે તેને તું નનણુ, કારણુ કે તે બહમ છે 
એ સાંભળી વરણે ખદાતું તે લક્ષણુ અન્નમય, પ્રાણુમય, 
મનોમય અને વિજ્ઞાનમય કોશમાં ધટાવ્યું, પણુ જ્યારે 
તે યાં ધથ્યું નહિ, લારે તેણે નણ્યું કે, “અન્નમયાદે 
ચારે ક્રોાશ બહન નથી.' પછી આરનંદમયકોાશમાં રહેલા 
આનંદર્મા બહાનું લક્ષણુ ધટવાથી, “આનંદ એજ બહા 
છે,' એવે! ભૃગુએ નિશ્રય કર્યો હતે. ભૃગુવક્લીમાં પાંચ 
અવયવવાળા પક્ષીનું જપપ આપી, આનંદમય કેશનતું 
વર્ણુન કર્યું છે. તેમાં બજ વુચ્છં પ્રતિદા। બહમ (આનંદમય 
કાશતું) પુચ્ઠ ને આધાર છે;,' એવી રીતે પાંચમા 
અવયવપણાંથી તે તે આનંદનું વર્ણુન કર્યું છે.૧૨ 

રિષ્ય-ભૃગુએ બહાનાં લક્ષણુની આનંદમાં કયે પ્રકારે 
યોજના કરી છે? 

ગુજ્-તેમાં કહું છે કે, 'આનર્‌ાટ્વેવ લાજ્વિમાનિ 
ખૂભાનિ ગાયંસે આનંદેન જ્ઞાથાનિ ગીવંસિ આનંદ વ્રઘસ્યૂમિ- 
ભંવિયંશિ । આ પ્રાણીએ આનંદથી જ ( મેથુનજન્ય ) 
ઉત્પન્ન થાય છે, જન્મેલાં (પ્રાણીએ) આનંદથી એટલે 
વિષયસુખથી થતા આનંદથી જ જવે છે અને આનંદમાં જ 
પ્રવેશ કરે છે અર્થાત્‌ લય પામે છે. એટલે સુષુપ્તિ સમયમાં 
રહેલાં સ્વસ્વરૂપભૂત આનેદમાં જ લય પામે છે; કારણુ 
કે સુષુપ્તિમાં આનંદ વિના અન્ય કેધ્નતો પણુ અનુભવ 
થતો નથી, “એ આનંદ બહમ છે,' કારણુ કે તે સર્વના 
અતુભવમાં આવે છે. એમાં કાંઈ સંશય કરવાને નથી; 
એવી રીતે, ભુગુએ બહાનાં લક્ષણુની આનંદમાં યોજતા 
કરી છે. ૧૩ 

અવતરણિકા-એ પ્રમાણેતેત્તરીયક શ્રુતિના પ્રમા- 
ણુથી ખ્રહ્દાની આનંદરૂપતા દર્શાવ્યા પછી, હવે છાંદો- 
ગ્યોપનિષતૂની શ્રુતિમાં જે બ્રહ્મ છે તે ખ્રહ્માની આનં- 
દરુપતા દર્શાવવાની પ“ ચ્છાથી, સનત્યુમાર અને નારદ- 
જીના સવાદરષ્પે, સાતમા અધ્યાયમાં કહેલાં અને 
ભૂમાસ્ૂપ ખ્રહ્દાનું પ્રતિપાદન કેરવાવાળાં વચન છે કે, 
“જેને વિષે અન્યને જોતો નથી, અન્યને સાંભળતે। 
નથી, અન્યને જાણુતો નથી, તે ભૂમા છે, છઇચાદિ 
વાડ્યોનેો અર્શ સંક્ષેપથી કહુ છે. 

મૂવોર્વસેઃ વર મૂમા ત્રિષુટીટ્રેતવર્ગનાત્‌ | 

શાતજ્ાનજ્ઞેયસ્વા ત્રિપુટી પછે દિ તો । ૨૪ ॥ 

શખ્દ્રાર્થ-ભૂતોની ઉત્પત્તિ પહેલાં ત્રિપુટીસપ 
દ્વૈતનાં વર્જન(અભાવ)થી ભૂમા જ હુંતો; પ્રલય વખતે 


શ્રી પંચદશી 


| પ્રકરણુ 


જ્ઞાતા, જ્ઞાન અને જ્ઞેયરૂપ ત્રિપુટી હોતી નથી, એ 
પ્રસિદ્ધ જ છે. ૧૪ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણુ 
ભૂત એટલે પંચમહાભૂત, આકાશ, વાયુ, તેજ, જળ 
અને પૃથ્વી તથા પંચમહાભૂતનાં કાર્યો તે, જર્‌ાયુજ, 
સ્વેદજ, અંડજ અને ઉદ્ભ્િન્જઃ એ ચાર પ્રકારની સૃછિ. 
એ ભૂત તથા ભૂતકાયૉની ઉત્પત્તિ પહેલાં તાતા, જ્ઞાન 
અતે ઝ્રેયરૂપ ત્રિપુટીનો અભાવ હતે; તેથી ભૂમા 
એટલે દેશપરિચ્છેદ, કાલપરિચ્છેદ અને વસ્તુપરિચ્છેદ 
એ ત્રણે પરિચ્છેદથી રહિત, પરમાત્મા જ હતે।. ભૂતોની 
ઉત્પત્તિ પહેલાં તો માત્ર પ્રલય હેય છે. તે પ્રલયકાલમાં 
માતાદિની ત્રિપુટી હોતી નથી. પ્રલયકાળમાં તો કેવળ 
પરમાત્મા જ રહે છે, એ વાત સર્વશ્ાાસ્સંમત છે. ૧૪ 

અવતરણિકા-વાદી, જ્તાતાદિનાં સ્વરુપ વિષે પ્રશ્ન 
કેરે છે ને ગુરુ તેતું સ્વરૂપ કહે છે. 

વિજ્ઞાનમય ૩તપન્નો જ્ઞાતા જ્ઞાન મનોમય! । 

જ્ેયા! શન્ટાટ્યો સેતત્રયણુસ્વસિત પુરા ॥₹૧॥ 

ત્રયામાવે તુ સિદ્રિવ$ ળે ણ્વાતુમૂયતે । 

સમાષિણુપ્િમૃચ્છોણુ પળેઃ જે! ઘરા તથા ૨૬ 

શખ્દરાર્થ-વિજ્ઞાનમય (ફેશ) જે ઉત્પન્ન થયેલે। તે 
જ્ઞાતા છે; મનોમયકે।શ તે જ્ઞાન છે, અને શખ્દાદિક્રેશ 
ર્‌ય છે. આ ત્રિપુટી સ્ટણિની ઉત્પત્તિની પહેલાં ન હુતી. 
આ ત્રિપુટીના અભાવમાં તે સમાધિ, સુષુપ્તિ અને 
સૂછોમાં દ્રેતરહિત પૂર્ણુ (આત્મા) જ અતુભ્વવાય છે; 
તેમ સ્ણિની પહેલાં પણુ પૂર્ણું છે. ૧૫-૧૬ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-ત્તાતા, જ્તાન અને ઝ્તેયનાં સ્વરૂપ ભ્રણુ।. 

ગુર્-પર્‌માત્માથી જવ ઉત્પન્ન થાય છે, એટલે 
પરમાત્મા, પોતે જ ખુદ્દિ આદિતી ઉપાધિથી જીવ કહે- 
વાય છે. તેતું અન્ય નામ વિજ્ઞાનમય છે. એ જીવ 
જ્ઞાતા કહેવાય છે, મનમાં પડેલું ચેતન્યતું પ્રતિબિબ 
મતોમય કહેવાય છે, અને તે જ જ્ઞાન કહેવાય છે. શખ્દ, 
સ્પર્શ, રૂપ, રસ અને ગંધ એ ઝેય કહેવાય છે. જ્ઞાતા, 
ગેય અને જ્ઞાન એ ત્રણે કાર્ય છે. એ ત્રણે ઉત્પત્તિની 
પહેલાં કારણુ(પર્માત્મા)થી જૂદદાં નથી, અર્થાત્‌ પર્મા- 
ત્માસ્પે જ હોય છે. ૧૫ 

જ્યારે જાતા, સાન અને ઝય એ ત્રિપુટીનો અભાવ હોય 
છે, યારે તો દ્ેતર્હિત પૂર્ણ આત્મા, અતુભવમાં આવે છે, 

શિષ્ય-કાઈ અવસ્થામાં પૂર્ણ આત્મા અનુભવમાં 
આવે છે? 

ગુશ-સમાધિ, સુષુપ્તિ અને મૂર્છામાં પૂર્ણ આત્મા અનુ- 
ભવમાં આવે છે; કારણુ કે એ ત્રણે અવસ્થામાં દ્વૈત , 


૧૧ સું] 


રહેતું નથી. સાતા, જ્ઞાન અને ઝેય%પ ત્રિપુટીના અભલા- 
વમાં પૂર્ણ આત્મા રહે છે, એવે! આત્મવેત્તાને અનુભવ 
હેય છે, એ દર્શાવવા માટે, એમાં “સમાધિ' શખ્દનું 
ગ્રહૃણુ કર્યું છે. યોગીઓને। અનુભવ, જ્તાતીઓના અતુ- 
ભવમાં આવે નહિ; એટલા માટે યોગી અને અજ્ઞાની 
સર્વતા અતુભવસિદ્ધ, ત્રિપુટીના અભાવમાં પૂર્ણું આત્મા 
છે, એમ દર્શાવવા માટે “સુષુપ્તિ' અને “મૂર્છા' શખ્દ અમે 
કલ્રા છે; કેમકે સુષુપ્તિમાં અને મૂર્કામાં દૈતરહિત પૂર્ણ 
આત્માનો અતુભવ સર્વને થાય છે. 


શિષ્ય-સમાધિ, સુષુપ્તિ અને મૂર્છામાં તો કાંસ રહેતું 
નથી, લારે તેમાં પૂર્ણ આત્માની સિહ કેમ થાય ? 


ગુશ-સમાધિ આદિ ત્રણુ અવસ્થામાં કંઈ રહેતું નથી 
એ યથાર્થ છે, પણુ તેના અતુભવ કરનાર સાક્ષી એટલે 
પૂણે આત્મા તો રહે છે જ. સમાધિમાંથી ઉઠ્યા 
પછી, “હું સમાધિમાં કાંઈ પણુ જણુતો ન હુતો,' 
હું આટલે વખત ચૂધી સુખેથી સમાધિમાં હતો, 
એ પ્રકારે સમાધિમાં દદેતતા અભાવતું અને સુખનું 
સ્મરણુ થાય છે. સુષુશ્તિમાંથી ઉઠયા પછી, “હું 
સુખેથી સુતો હતેો,' “હું કાંઈ પણુ જણુતેો ન હતે,” 
એવી રીતે સુષુપ્તિમાં રહેલાં અજ્ઞાન અને સુખનું સ્મ- 
રણુ થાય છે. મૂછાતી નિઇત્તિ થયા પછી, “હું મૂર્છામાં 
કાંઈ પણુ નણુતો ન હતો, એ પ્રમાણે મૂછોમાં રહેલાં 
અન્તાનતું સ્મર્‌ણુ થાય છે. એ ત્રણે અવસ્થાઓમાં સાક્ષી- 
રૂપ પૂર્ણ આત્મામાં માન્યા વિના, અતુભવેલાં અનજ્ઞાનનાં 
અને સુખતાં સ્મરણુની ઉપપત્તિ કેઈ પ્રકારે થતી નથી. 
માટે, સમાધિ આદિ અવસ્થાઓમાં, દ્વૈત રહેતું નથી, 
પણુ સાક્ષી અદ્દેત આત્મા જ રહે છે, એમ માનવું જેઇએ, 
એવી રીતે સમાધિઆદિમાં પૂર્ણ આત્માની સિદ્ધિ થાય છે. 


શિષ્ય-શલે, સમાધિ આદિમાં અદ્દેત પૂર્ણ આત્માની 

સિદ્ધિ થાય, પણુ તમે એથી સમજાવે છે શું? 
ગુજ્-જેમ સમાધિ આદિ અવસ્થામાં પરિચ્છેદક 

દદેતના અભાવથી પૂર્ણ આત્મા છે, તેમ સૃદિની ઉત્પત્તિ 
પહેલાં પણુ પરિચ્છેદક દેતના અભાવથી પૂર્ણ આત્મા છે, 
એમ સિદ્ધ થાંય છે. ૧૬ 

અવતર્ણિકા-શિષ્ય ખ્રહ્માની આનંદરૂપતા વિષે 
પ્રશ્ન કરે છે, અતે ચુરુ શ્રુતિતું પ્રમાણુ આપીને 
તેનું ઉત્તર આપે છે. 


યો મૂમા સ સુલ નાસે સુર ત્રેષાવિમેટિની । 
સનલ્જીમાર) પણે નાર્ણાયાતિશોજિતે ।। ૨૭ । 
ભણુરાળાન્વંચ્‌ વેટા“્છાણાળિ વિવિધાસિ ચ । 
ફાસ્યાડવ્યનાસ્મવિશ્વેસનારટોડલિરીશોચ૬ા? ૮॥ 


છછ્ાનેંદગતચેગાનંદ 


૪૧૫ 


વેરામ્યાતારયુ( તાપત્રયમાત્રેળ શોજિતા । 
પશારમ્યાલાવિર્મારમંમમમેથ શોવિવા । ૨૨ ॥। 
સો૬ં વિટ્ન્પશોચામિ શોવ પાર નયાત્ર માર્‌ | 
ફ્ત્યુર? સુરલવેવાસ્ય યારમિત્યમ્યધાદવિ। ।૨૦।। 

શખ્દાર્થ-જે ભૂમા તે જ સુખ, ત્રણુ પ્રકારે પરિ- 
ચ્છેટવાળાં અલ્પ(દ્નેત )માં સુખ નથી; એ પ્રમાણે 
સનત્યુમારે અતિ શૈકવાળા નારદજીને કહું છે. 
પુરાણુ સહિત પાંચ વેદોને અને વિવિધ શાસને 
જાણીને પણુ, આત્મજ્ઞાનના અભાવને લીધે, નારદજી 
અતિશે।ક કરતા હુતા. વેદાભ્યાસ પહેલાં ત્રણુ તાપે 
કરીને જ શેક્યુક્ત હાય છે; અને (વેદાભ્યાસ 
કરયો) પછી તો અભ્યાસ, વિસ્માર (ભુલવું), ભંગ 
અને ગવેથી શેકયુષ્તતા થાય છે. “હે વિદ્રન્‌! 
(હે સનત્ઝુમાર!) વે હું શોક કરું છું. તમે આમાં- 
(આ દેહઢુમાં અથવા જગતમાં)થી મને શે।ક્ને પાર 
પહોંચાડો, એ પ્રમાણે કહેતાં ત્રષિ સનત્યુમારે તેને 
કહું:-“સુખ જ આતો (શોકને) પાર્‌ છે.'૧૭-૨૦ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-તમે સૃદ્િ પહેલાં ખહ્મતી પૂર્ણતા સિદ્ધ કરી 
તે ઠીક છે, પણુ બહ્૩ઢાની આનંદરૂપતાની સિદ્ધિ કેમ કરશે? 

ગુશ-બહાની આનંદરૂપતા, સનત્કુમાર્તાં વચનથી 
સિદ્ધ કરીશું. અતિ શે।કવાળા પોતાતા શિષ્ય નારદજી 
પ્રતો એ સંબંધે તે મુનિએ કહું છે કે, “યો વે રમા ભ્‌. 
શુ તાલ્વે ણુશમારિથ । જે (આગળ કહેલા) ભૂમા (દેશ, 
કાલ અને વસ્તુપરિચ્છેદ રહિત) છે તે જ સુખ છે, 
(કારણુ કે અદ્દૈતમાં દુઃખના હેતુને અભાવ છે.) અલ્પમાં 
(ત્રિવિધ પરિચ્છેદવાળાં દ્વેતમાં) સુખ નથી.” 

શિષ્ય-નારદછી સનત્ઝુમારતા રિષ્ય શા 
થયા હતા રૈ 

ગુશ્-પોતાને શેક દૂર્‌ કરવા માટે. ૧૭ 

શિષ્ય-નારદજી તે! વેદ તયા શાસનમાં પ્રવીણુ હતા, 
તથાપિ તેને શેક થયે, તેનું શું કારણુ? 

શુશ્-નારદજી અઢાર પુરાણુ, ચાર્‌ વેદ અને પાંચમું 
ભારત તથા અનેક શાસ્રા જણુતા હતા, તોપણુ 
તેમનામાં અજ્ઞાન હતું, તેમને આત્મજ્ઞાન થયું ન હતું, 
તેથી શેોકતપમ હતા. ૧૮ 

શિષ્ય-વેદ અને શાઅતું ત્તાન તો શોકની નિશંત્તતું 
કારણુ છે; તથાપિ તે વેદ અને શાઅવું સાન નારદજીને 
અતિ શોકનું કારણુ કેમ થયું? 

ગુશ્-આત્મન્તાન રહિત અસાનીને, વેદાભ્યાસ પહેલાં, 
આધિભૌતિક, આપ્યાત્મિક અને આધિદૈવિક, એ ત્રણુ 


માટે 


૪૧૬ 


શ્રી પંચદશી 


[ પ્રકરણુ 





પ્રકારના તાપ હેય છે; પણુ વેદ તથા શાસ્ત્રનો અભ્યાસ 
કર્યા પછી તો; બીજ ચાર્‌ તાપ (શે।કનાં સાધને!) વધે 
છેઃ-વેદ તથા શાસનનો અભ્યાસ, વિસ્માર, ભંગ અને 
ગર્વ. અભ્યાસ એટલે ભણેલું દઢ ફર્‌વા માટે, તે ભૂલી 
ન જવાય, માટે વારંવાર તેની આવૃત્તિ કરવી; વિસ્માર 
એટલે કરેલા અભ્યાસનું વિસ્મર્‌ણુ થવું; ભંગ એટલે 
પોતાથી આધક અભ્યાસવાળાથી પરાજય થવે।, અને 
ગર્વ એટલે પોતાથી અલ્પ અભ્યાસવાળાને જેઈ, હું 
તેનાથી અધિક છું, એ પ્રકાર્તું અભિમાન થવું, એ 
ચારે શે।કનાં ડારણે। છે. 

પણુ કેવળ આત્મતત્ત્વનાં જ્ઞાનથી જ શે।કની નિજ્ૃત્તિ 
થાય છે. આત્મતત્તનતાં જ્ઞાન વિના વેદશાસ્નું જ્તાન, 
શેકની નિશૃત્તિ કરવાને ખદલે ઉલડું શોકની ૬ૃહ્ડિ 
કરવાવાળું થઈ પડે છે. કેમકે વેદ તથા શાસ્રાદિનાં 
સાનરહિત પુસ્ષને આધિભૌતિકાદિ ત્રણુ રૈી।કતાં કારણુ 
હેય છે, અતે વેદાદિનાં ત્તાનવાળા પુસ્ષને તો, ત્રણુ 
આધિભૌતિકાદિ તાપને ચાર અભ્યાસાદિ મળી, શૈ।કનાં 
ફારણુ સાત થાય છે. તેથી નારદજને આત્મતત્તનું 
સૌન ન હોવાથી, વેદ અને શાઅવનું સાન અતિશે।કનું 
કાશણુ થઈ પડયું હતું. ૧૯ 

શિષ્ય-નારદજ તે સર્વસ છે, એ વાત સુપ્રસિદ્ધ 
છે. સર્વેને શોકને! લેશ પણુ સંભવતે નથી, તથાપિ 
તેને અતિશે।ક થયો એ આશ્ર્ય | તે કેમ આપે નાણયું? 

ગુજર-નારદજનાં વાક્યથી જ નારદજીને અતિશેોક 
થયો હતો, એમ નનણુવામાં આવે છે. નારદજીએ પોતે 
પોતાને શેક, સનત્કુમાર્‌ ત્રધષિ પ્રત્યે દર્શાવ્યો છે કે, 
'લોડદં મળવઃ શૉશાનિ | હે ભગવન્‌ | (સનત્કુમાર |!) તે 
(વેદ અતે શાસ્ત્રને નનણુવાવાળે। તથા સર્વન્ઞ એવે। પણુ) હું 
શેચું છું.' પછી નારદજીએ કહ્યું કે,“ મા મળયાન્‌ શોજ્વ્ય 
તાચ્યકજુ | આપ, મને, તે શેકને પાર ઉતારે,' યારે 
સનત્ઝુમારે કહ્યું કે, “શું સ્ગેવ વિતિશ્ાશિસશ્યન્ન । સુખ જ 
જાણુવા યોગ્ય છે,' યાંથી આરંભી, બહમ કે જે ભૂમા 
શખ્દતો અર્થ છે અને સર્વદા સુખરસૂપજ છે એમ 
કહયું છે, તેનું સાન જ શેાકની નિભૃત્તિતા ઉપાય છે.' 
આ સનત્ઝુમાર્‌ તથા નાર્દજીતે। સંવાદ છાંદોગ્યોપનિ- 
પત્ના સાતમા અધ્યાયમાં છે. ર૦ 

અવતરણિકા-“અલ્પમાં સુખ નથી, એ શ્રુતિ- 
વચનમાં અતુપપત્તિ આવે છે એમ શિષ્ય કહે છે, 
અને ગુરુ તેનો પરિહાર કરે છે. 


સુર વેષચિજ શોવાલફ્લેળાટતત્વત! । 
ટુઃણમેવેતિ યત્વાદ્‌ નાસ્વેડસ્તિ ણુલમિત્યતી।।૨ ૨1 


શખ્દાધે-હજારો શે।કથી વિંટાયલું હોવાથી વિષ- 
યર્તું સુખ, ડુઃખરુૂપ જ છે, એમ માની અલ્પ- 


(દ્રેત)માં સુખ નથી, એમ ભેણે (સનત્યુમારે ) 
કહ્યું છે, ૨૧ ' 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-“અલ્પમાં સુખ નથી,' એવું શ્રુતિતું વચન, 
અતુપપતન્ત છે; કેમકે પુષ્પની માળા, ચંદન અને સ્રી 
આદિ વિષયોથી બહુ પ્રકારનાં સુખ મળે છે. 

શુસ્-પુષ્પાની માળા, ચંદન અને સ્રી આદિથી જે 
સુખ થાય છે, તે તો વિષવાળાં અન્નની પેઠે દુઃખનાં 
સંબંધવાળા જ છે, એમ માતી સનત્ઝુમાર ત્રડષિએ, 
અલ્પમાં સુખ નથી, એમ કહ્યું છે, તેથી એ શ્રુતિ 
અનુપપન્ન નથી. 

શિષ્ય-પુષ્પાની માળા, ધરેણાંગાંઠા, ત્રી આદિ 
વિષયે! દુઃખતાં સંબંધવાળાં કેમ છે ? 

ગુર્-વિષયો ત્રિષવાળા લાડુ જેવા છે. જેમ વિષ- 
વાળા લાડુ વિષમય છે, તેમ દુઃખવાળા વિષયે! પણુ 
દુઃખમય છે; જેમ વિષવાળા લાડુ ભાજન કરતી વખતે 


મિદ્ટ લાગે છે, પણુ પરિણામે ૬૦૧ ને દેહનો સંબંધ 
જૂદો પાડે છે; તેમ વિષયો પણુ ભોગવતી વખતે સુખ 


જેવા જણાય છે, પણુ પરિણામે દુઃખ ઉત્પન્ન કર્વા- 
વાળા છે. માળા માટે પુષ્પો ન મળી આવે તો 
શરીરને કલેશ થાય છે, અને મળે તો ધનતે। વ્યય થાય 
છે. તેમ છતાં પણુ મેળવેલી તે માળા, ન્યાં સૂધી તાજ 
હેય લાં સૂધી તો સુગંધીથી સુખ આપે છે, પણુ સુકાઈ 
જવાથી તેમાંથી અણુગમતી ગંધ નીકળે છે, અને વળી 
તે શરીરમાં કાંટાની પેઠે ખુંચ્યા કરે છે. ચંદન ધસતી 
વખતે શરીરને કલ્લેશ થાય છે, અને ચોપડતી વખતે 
રારીર્ને શીતલ લાગે છે, પણુ સૂકાયા પછી સુખકારી 
થતું નથી. તેવીં જ રીતે સ્રી. સ્રીની સાથે વિવાહ માટે 
કટલે।ક પ્રયાસ ભૌગવવે। પડે છે, ધનને વ્યય કરવે। 
પડે છે. પછી તે સ્રી જેને સુશીલ નીવડી તે! તો ઠીક, 
નહિતર જીવે યાં સૃધી દુઃખરૂપ થઈ પડે છે, તે બહુ- 
ખોલી હોય અથવા મિટી હોય કે અતીતિને માર્ગે જતારી 
હેય કે આપણાં માતા પિતાની સામે તડતડ જવાખ દેનારી 
હોય, ને તેનો અટકાવ કરવા જતાં વઢવાડ થાય તે 
લોકોમાં નિંદા થાય છે તે ખહુ કલેશ થાય છે. હુવે નને 
સ્રી સુશીલા હોય ને કદી રોગ થયો તે! તેથી દુઃખ 
થાય છે; નીરેગી હોય, તોપણુ તેને સંતાન ન થાય તે।- 
એ દુઃખ થાય છે; સંતાન થાય તો વળી તે સાજ- 
માંદાં થવાથી દુઃખ થાય છે; તેનાં પોષણુ અને ર્હ્ષણુ 
માટે મોટો પ્રયાસ કર્‌વે। પડે છે. વિવાહુ પહેલાં પોતાનાં 
ઉદરપોષણુની અને માતાપિતા વિદ્ામાન હોય તો તેમનાં 
પોષણુની ચિતા રહે, પણુ વિવાઠુ પછી તે! સ્રીનાં 
પ્ોષણુતી અને તેને સંતાન થયા પછી તેમનાં પોષણુની 
ચિતા વેઠવી પડે છે. તે ચિતાનો ખોજે જ્યાં ચ્રધી 


૧૧ મું] 


જીવે યાં સૂધી ઉતરતો નથી, મરણુ સમયમાં પણુ તેં 
ચિતા છૂટતી નથી. “હાય | હાય | એ શું ખાશે ? છોક- 
રાંએતું છું થશે ? એમ ચિતા રહેવાથી ધાહાનું ભાન 
ભૂલી જવાય છે. “શ્વરેને પણુ સ્રી અને પુસ્ષને। પ્રસંગ 
સર્વત્ર એવે! ત્રાસ ઉત્પન્ન કરનાર છે, તે પછી ધરમાં 
આસક્ત ચિત્તવાળા પામર છીવોને ત્રાસ આપે, એમાં 
શું કહેવું ' એવી રીતે શ્રીમદ્ભાગવતમાં પણુ કહ્યું છે. 
તેમ જ ધન, પુત્રાદિ સર્વે વિષયો! દુઃખમય છે, માટે 
વિષયોમાં દુઃખ જ છે, સુખ નથી. ૨૧ 


અવતરણિકા-શિષ્ય સુખના અભાવની આશાંકા 
કર્‌ છે અને ગુરુ તેમાં જ પ્રશ્ન કરે છે. 


નનુ ટ્રૈેતે છલ મામૂર્ટ્રેતેડપ્યસ્તિ તો તુમ્‌ | 

અસ્તિ ચેઢુવણમ્યેત તથા ચ ત્રિષુટી મવેત્‌ ॥૨૨।। 

માસ્ત્વદ્રેતે ભુલ વિંતુ સુમટ્રેતમેવ દિ | 

ઉં માનમિતિ ચેનજ્ઞાસ્તિ માનાવાજ્ઞા સ્વયંપ્રમે ૨૨ 

શખ્દાર્થ-(શિષ્ય) દ્વેતમાં સુખ નથી, તેમ અદ્દેતમાં 
સુખ નથી. (અદ્જેતમાં સુખ) જે છે (તો) પ્રતીત 
પણુ થવું જેઈએ અને જે અટ્જેતમાં સુખ પ્રતીત થાય 
તો ત્રિપુટી થશે. (શુરુ) અદ્વૈતમાં સુખ ભલે નહિ 
હો, કિંતુ અદ્રેત જ સુખરૂપ છે. એમાં શું પ્રમાણ 
છે? એમ તું પૂછતો હોય તે તેનો ઉત્તર એ જ કે; 
સ્વયંપ્રકાશમાં પ્રમાણુની અપેક્ષા જ નથી. ૨૨-૨૩ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-દૈતમાં સુખ નથી તે। ભલે નહિ હોય, પણુ 
અદતમાં એ સુખ નથી તેનું શું ? 

ગુર-તું ભૂલે છે, અદ્દૈતમાં પણુ સુખ કેમ નથી? 

શિષ્ય-જે અદ્દૈતમાં સુખ હોય તો વિષયસુખની 
પેઠે પ્રતીત થાય, પણુ અદ્દેતમાં સુખ પ્રતીત થતું નથી, 
માટે અદ્દેતમાં સુઃખખ નથી. 

ગુજ-અદ્દતમાં સુખ પ્રતીત થાય છે. 

શિષ્ય-જે અદ્દેતમાં સુખ પ્રતીત થાય છે તો અ- 
દદેતતી હાનિ થાય છે. કાર્ણુ કે સુખની પ્રતીતિમાં 
સુખતેો અનુભવ ડરનાર, સુખ અને અતુભવ એવી 
રીતે ત્રિપુટીની અપેક્ષા આવે છે, ૨૨ 

ગુજ્-શુણુ. તું કહે છે કે, અદ્દેતમાં સુખ નથી, તે 
યથાર્થ છે; કેમકે અદ્દેત કંઈ સુખનું અધિકરણુ(વિષય) 
નથી. ને અદ્દતને સુખનું અધિકર્ણુ માનીએ, તે 
આધાર અને આધૈયને। ભેદ હોવાથી અદ્દૈતની હાનિ યાય. 

શિષ્ય-યારે અદ્દૈત સુખનું રું છે ? 

શુશ-અદ્દેત પંડેજ સુખરૂપ છે; સુખ અદ્દેતથી 
ભિન્ન નથી. 

પડ 


ષ્રછ્માનંદગતચે।ગાનંદ 


૪૧છ 


શિષ્ય-અદ્દૈત સુખરૂપ છે, એમાં શું પ્રમાણુ છે ? 

ગુજ્-અદ્દેત સ્વયંપ્રકાશ છે. સ્વયંપ્રકાશ પદાર્થમાં 
પ્રમાણુનેો પ્રશ્ન જ અનુચિત છે, ૨૩ 

બ્રહ્મની સ્વપ્રકારાતા 

અવતશર્ણિકા-ખ્રહ્માની સ્વપ્રકાશતામાં પ્રમાણુ શું 
છે, એમ શિષ્યના પૂછવાથી, ગુરુ તેના ઉત્તરમાં તેં 
વચન જ પ્રમાણુ તરિકે ટાંકી બતાવે છે. 
સ્વધમત્વે મવટ્ટરાવયં માન વસ્મારવાનિટ્મ્‌ | 
ઝદ્ેતમમ્યુપેત્યાસ્મિન્યુલં નાસ્તીતિ માયતે [૨૪ 
નાગ્યુવેસ્વદૃદ્રેસે ત્વટ્ોડનૂય રૂષળમ્‌ । 

વસ્મીતિ ચેસ ભૂર વિમાસીદ્રેતલઃ પુર$ ।1૨૦। 

વિષટ્દેતણત ટ્રેતમન્યો વા વોયિંતિપઃ । 
'અપ્રસિદ્નો ત ટ્રિતીયોડ્નુસ્યસે? ક્િષ્યતેડપ્રિમ ૨૬ 

શખ્દાર્થ-અદ્રેતના સ્વયંપ્રકાશપણુ।માં તારું વાક્ય 
જ પ્રમાણુ છે, કેમકે તું આ અદ્ઘેતને સ્વી- 
કારીને, “ અટ્રેતમાં સુખ નથી,' એમ કહે છે. તું 
કહીશ કે, “હું અદ્ેતને સ્વીકારતો નથી, પણુ તમારાં 
વચનને અતુસરી ક્વૂષણુ દઉં છું,' ત્યારે તો દ્વેતંથી 
પૂર્વે શું હતું તે કહે. શું અદ્વેત હતું ? કે દ્રેત હતું ? 
અથવા અન્યકેટિ (દ્રેત અને અક્ભેતથી વિલક્ષણ 
પક્ષ) હેતું ? છેલ્લે! પક્ષ તો અપ્રસિદ્ધ છે. ઉત્પત્તિના 
અભાવથી ખીજે પક્ષેય નથી, તેથી પહેલે જ પક્ષ 
અવશિષ્ટ રહે છે. ૨૪-૨૬ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવર્‌ણ 

શિષ્ય-અર્દ્દૈતની સ્વયંપ્રકાશતા સિદ્ધ હોય તો તેમાં 
અન્ય પ્રમાણુની અપેક્ષા રહે નહિ; માટે પ્રથમ તો 
અદ્દેતતી સ્વયંપ્રકાશતામાં શું પ્રમાણું છે, તેજ કહો. 

ગુજ્-અદ્દૈતનતી સ્વયંમ્રકાશતામાં તારું વચન જ 
પ્રમાણુ છે. 

શિષ્ય-મારં વચન કેમ પ્રમાણુ છે ? 

ગુજ-જે માટે તો તે, પ્રમાણુની અપેક્ષા વિતા, 
અદ્દેતને સ્વીકાર કરી, હમણાં જ “અદ્દૈતમાં પણુ સુખ 
નથી,' એવી રીતે, અદ્દેતમાં સુખનો આક્ષેપ કર્યો, 
એટલા માટે તે તારં વચન જ અદ્દેતની સ્વયંપ્રકાશતામાં 
પ્રમાણુ છે. ૨૪ રી 

શિષ્ય-હું કેઈ અટ્દૈતને। સ્વીકાર કરતો નથી. 

ગુશ્-યારે અદ્દેતમાં પણુ સુખ . નથી; એવી રીતે 
અદ્દૈતને સ્વીકાર કરી, તેમાં સુખને આક્ષેપ કયોં, તેની 
શું ગતિ? | 

શિષ્ય-એ તે મેં તમે સ્વીકારેલાં અદ્દૈતતે। અનુવાદ 
કરી, તેમાં દૂષણુ આપવા માટે અદ્વૈતતે! સ્વીકાર કયો 


૪૧૮ 


ને તેમાં સુખનો આક્ષેપ કર્યો, પણુ મારાં વચનવડૅ 
અદદતતી સ્વપ્રકાશતા સિદ્ધ થતી નથી. 

ગુશ્ન-હે શિષ્ય | અદ્દેત વિકલ્પને સહન કરી રકે 
તૈમ નથી, માટે અર્દદૈતને। સ્વીકાર ન કર્વે, એ અયેગ્ય 
છે; તથાપિ તું રવીકાર્તો નથી, માટે હું પ્રશ્ન કરં છું, 
તેનું ઉત્તર આપ. ૨૫ 

જ્યારે તું અદદૈતને સ્વીકાર કરતો નથી, લારે દ્ેતની 
ઉત્પત્તિ પહેલાં શું હતું ? દૈત હતું ? કે અદ્દેત હતું ? કે દેત 
તથા અદ્દૈતથી વિલક્ષણુ કંઈ નવતરજ હતું ? 

શિષ્ય-દૈતથી પહેલાં એટલે પ્રલય વખતે ઠ્રેત અને 
અદ્દેતથી વિલક્ષણુ કંઈ હતું. 

જુજે-ખૂબ કીધી | ખહુ કાળના જ્ઞાનનો લાભ તેં 
સારે લીધા છે, એમાં શક નહિ. હે મૃઢ | દ્વેત સર્વ 
હકમાં પ્રસિદ્ધ છે; અદ્દેત, વેદશાસ્્ર તથા તત્તવવેત્તાઓના 
અતુભવમાં પ્રસિદ્ધ છે, પણુ દૈત અને અઠ્દેતથી વિલક્ષણુ 
જાઈરૂપ તો લેક, વેદ અતે તત્તવવેત્તાના અનુભવમાં 
અપ્રસિદ્ધ જ છે, માટે દ્વૈત પહેલાં દ્રેત અને અદ્દતથી 
વિલટ્ષણુ કંઈ અવનવું હતું, એ તારં કહેવું યથાર્થ કર્‌. 

(રોષ્યે-યારે દેત પહેલાંએ દ્દેત જ હતું. 

ગુર-દ્વૈત એટલે જગત. જગત પહેલાં જગત હતું 
એમ જ માન્યા કરીશ તે! તારે અંત નથી. મૂઢ |! 
જગત પહેલાં તે! પ્રલય હતું, ખીજાું શું હતું? પ્રલય 
વખતે તે દ્રેત ઉત્પન્ન જ થતું નથી, તેથી “દેત પહેલાં 
દ્વૈત હતું' એવું તારું કહેવું કેવળ જ અસંભવવાળું છે. 
એવી રીતેજ દૈત પહેલાં જેમ દ્વૈત તયા અઠ્દેતથી વિલ- 
ક્ષણુના અસંભવ છે, તેમ દદેતનો પણુ અસંભવજ છે, માટે 
“દૈત પહેલાં અદ્દેત હતું? એમ સિદ્ધ થાય છે. ૨૬ 

અવતર્ણિકા-ટ્રેત પહેલાં અદ્રેતની સિદ્ધિના 
અતુભવવિષે શિષ્ય પ્રશ્ન કેરે છે, અને શુરુ તેની 
યુક્તિવિષે વિકલ્પ કરે છે. 


અટ્ેલતિદ્રિયેવસ્ચેવ નાતુમૂત્વેતિ ચેટ । 
નિરેણાંતા સરણંતા વા વોય્વતરમત્ર નો ।૨૭॥ 
સાનુમૃતિને રણાંત રતિ યુસ્દિસ્તુ શોમતે | 
સરણંતત્વપજ્ઞે તુ રછાંત વર્‌ મે મત્‌ ।। ૨૮ ।। 
અદ્દલ: પ્રછયો દ્રેતાનુપજમેન સુત્તિવત્‌ । 

ઇતિ ચેત્ણુપિષ્ટ્રેતે તત્ર રછાંતધીરય ।। ૨૨ ।। 
ઇણાંતઃ વરુસ્તિશ્ેટ્શો તે વોશ મદત્‌ | 

ય! શ્યણુક્રિંન વેજ્યસ્ય ઘરનુ તુ ચા વયા ૨૦ 
નિશ્નેણત્યાસ્પ($ છુજ્યો યથાડ્ર્મિતિ સેત્તણા । 
હાત: ષુતેસ્તે સ્વતરમત્વં વજારવેત્‌ ॥૨ ૨1 


શ્રી પંચદશી . 


| પ્રકરણુ 


નૈદ્રિયાળિ ન રણાંતસ્તથાડવ્યંમીવરોષિ તામ્‌ । 


ફટ્મેવ સ્તરતરમત્વં થરરનં સાધનેરથિના ॥ ર૨ ।। 

શખ્દાર્થે-અદ્રેતની સિદ્ધિ યુક્તિએ કરીને જ થાય 
છે, અનુભવથી થતી નથી, એમ તું જે કહેતે હોય 
તો, એ શિષ્ય | કહે કે યુક્તિ દૃષ્ટાંતરહિત છે, કે 
દૃષ્ટાતસહિત છે? એમાં બીજી તો કેઈ કફ્રેટિજ 
નથીં. તારા કહેવા પ્રમાણે અનુભવ પણુ નથી, 
તેમ દૃષ્ટાંત પણુ નથી; તો એ ચુક્તિ શોભે ખરી 
કે ? અને તું દૃષ્ાંતસહિત ચુક્તિ છે, એ પક્ષ માનતો 
હાય તો અસે સ્વીકારીએ તેવું દૃષાંત કહું અને 
“ક્વેતના અતુપલંભે-અપ્રતીતિથી પ્રલય અદ્રેત (દ્વેત- 
રહિત) છે, સુષુત્તિની પેઠે, એમ તું જે કહતો હોય 
તો, સુષુતિ અદ્ભેત છે એમાં દૃષ્ટાંત કહે. તું કહીશ 
કે, પરસુષુત્તિ દૃષ્ટાંત છે, તો એ તારું સોું કૌશલ- 
ચાતુયૈ |! જે પોતાની સુષુત્તિને જાણુતો નથી, ત્યાં 
પરસુષુસતિમાં તો કથા જ શી? જેમ હું તેમ નિશ્ચેષ્ટ- 
પણાંથી ખીજ પણુ સૂતો છે, એમ તું જે કહેતે 
હેય તો, દૃષ્ટાંત દેવાવાળા તને, ખળથી સુષુસિતું 
સ્વચંપ્રકાશપણું થાય છે. તે સમચે ઇંદ્રિયા પોતાના 
કારણુમાં લય થવાથી હોતી નથી, તેમ દૃષ્ટાંતે હોતું 
નથી, તથાપિ તેને ( સ્વસુષુસ્િને ) સ્વીકારે છે, માટે 
જ્ઞાનનાં સાધનો વિના જે પ્રફાશવું, એ જ સ્વયં- 
પ્રકાશપણું ગણાય છે. ૨૭-૩૨ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવર્‌ણ 

શિષ્ય-હે દેવ ! યુક્તિથી જ અદ્દેત સિદ્ધ થાય છે, 
પણુ અતુભવથી તે! અદ્દેત સિદ્ધ નથી થતું. 

ગુસ-અદ્દત યુક્તિથી સિદ્ધ થાય છે, એ તાર કહેવું 
અનુચિત છે; કેમકે અદ્દેત તો વિકલ્પને સહુન કરતું જ 
નથી. પણુ ખોલ, જે યુક્તિથી અઠદૂત સિદ્ધ થાય છે, 
તે યુક્તિ દૃષ્ાંતર્હિત છે, કે દષટાંતસહિત છે? એમાં 
એ ખે જ પહ્લ છે, ત્રીજો પક્ષ તથી. ૨૭ 

રિષ્ય-જે યુકિતથી અદ્દૈત સિદ્ધ થાય છે, તે યુકિત 
દૃષ્ટાંતર્હિત છે. 

ગુશ્-યુક્તિથી જ અદ્દેત સિદ્ધ થાય છે, પણુ અતુ- 
ભવથી નહિ, એમ તેં કહ્યું, તેથી તું અદ્દેતની સિદ્ધિમાં 
અતુભવનતે। સ્વીકાર નથી કરતો, એમ સિદ્ધ થાય છે. હવે 
દૃષ્ટાંતરહિત યુકિતથી અદદેત સિદ્ધ થાય છે, એમ જે કહ્યું, 
તેથી તું અદ્દેતની સિદ્ધિમાં દષ્ટાંત પણુ નથી સ્વીકારતો, 
અને અમે કહીએ છીએ કે, દૃષ્ટાંત વિનાની યુક્તિ કાંઈ 
પણુ કાર્ય કરી શકતી નથી. યારે તો અનુભવ અને દજાંત 
વિનાની તારી યુક્તિ બહુ સારી ! હુવે પૂછવું જ શું 


૧૧ સું] 


શિષ્ય-યારે તે યુકિત દટટાંતસહિત છે, એમ હું માનીશ. 

ગુજ્-ભલું કહ્યું. જે દણાંતસહિત યુકિત છે, તે તે 
યુક્તિમાં તને અને અમને સંમત દષ્ટાંત કિયું છે તે કહે. ૨૮ 

શિષ્ય-જગતની ઉત્પત્તિ પૂર્વે તો પ્રલય દ્વૈતરહિત 
છે. દ્વૈતની પ્રતીતિ વગર્‌, જે જે 'દૈતની પ્રતીતિ 
રહિત છે, તે તે અદ્વૈત (દદૈતરહિત ) જ છે. જેમ કે 
સુષુપ્તિ. એવી રીતે દષ્ટાંતવાળી યુક્તિથી હું અદ્દેતની 
સિદ્ધિ કરીશ, તેમાં તમને અને મને સંમત દષ્ટાંત 
સુષુપ્તિ છે; કારણુ કે, સુષુપ્તિમાં દ્રેતતી પ્રતીતિના 
અભ્ઞાવનો અનુભવ સર્વને થાય છે. 

ગુજ્-તું સૃષુપ્તિમાં દષ્ટાંતથી સુષુપ્તિતી સિદ્ધિ કરે 
છે તે ઠીક; પણુ પ્રલય વખતે અદ્દૈેતની સિદ્ધિમાં, સ્વ- 
સુષુપ્તિ દષ્ટાંત છે કે પરસુષુપ્તિ દણાંત છે ? 

શિષ્ય-સ્વસુષુપ્નિ. 

શુર-એ પણુ ઠીક. પણુ અર્દદતસિદ્ધિમાં સ્વસુષુપ્તિ 
દૃષ્ટાંત છે, એમ કહેવું અનુચિત છે; કાર્‌ણુ કે સ્વ- 
સુષુપ્તિ અન્ય પુસ્ષ પ્રત્યે અસિદ્ધ છે, તેથી તે દૃણાંત 
થઈ શકે નહિ; તેથી સ્વસુષ્ુપ્તિ અદ્ેત છે, એવું સિદ્ધ 
કરવા માટે, ખીજીં કેઈ દૃષ્ટાંત આપવું જેધએ. ૨૯ 

શિષ્ય-સ્વસુષુપ્તિમાં પરસુષુત્તિ જ દષ્ટાંત છે. 

ઝુજ્-જેમ પોતાની સુષુપ્તિ ખીન્ન પુરુષ પ્રત્યે 
અસિદ્દ છે, તેમ ખીન પુસ્ષની સુષુપ્તિ તારા પ્રત્યે પણુ 
અસિહ્ છે. પોતાની સુષુપ્તિ જે પોતાના અતુભવથી 
જાણુવા યોગ્ય છે, તેને પણુ તું ન્નણુતો નથી, યારે 
તું પર્સુષુપ્તિને કેમ જણી શકીશ ? તથાપિ તું પોતાની 
સુષુપ્તિમાં અન્ય પુસ્ષની સુષુપ્તિનું દષ્ટાંત આપે છે, 
તેથી તારી ખુદ્ધિની દકુશળતા ખહુ ઉંચી લાગે છે ! ! 

પણુરે શિષ્ય! નાણુ કે, અન્યપુસ્ષની સુષુપ્તિ પોતા- 
પ્રતયે અસિદ્ધ હોવાથી, સ્વસુષુપ્તિમાં તે દષ્દાંત નથી, તેથી 
સ્વસુષુપ્તિ અદ્દેતસિદ્ધિમાં દણાંત થઈ શકતી નથી. 
દૃષ્યાંત વિનાની યુક્તિ, કેઈ કાર્ય સિદ્ધ કરી શકતી 
નથી, તેથી યુક્તિથી ,અદ્દેતસિદ્ધિ થતી નથી. ૩૦ 

શિષ્ય-જેમ ડું સૂતો છું, તેમજ કેઈ ખીજે, પ્રાણુ 
૭તાં પણુ ચેષ્ટા રહિતપણાથી સૂતો છે; એવી રીતે 
અતુમાનથી પરસુષુપ્તિની સિદ્ધિ થાય છે. 

શુજ્-જ્યારે તું સ્વસુષુપ્તિતું દણાંત આપી, પરસુષુસતિની 
સિદ્ધિ કરે છે, ત્યારે તારી સુષુધ્તિની સ્વપ્રકાશતા તો 
ખળાત્કારથી સિદ્ધ થાય છે, એમ માનવું જેઇએ. ૩૧ 

શિષ્ય-મારી સુષુપ્તિની _ સ્વપ્રકાશતા, ખબળાત્કારથી 
કેમ સિદ્ધ થાય છે ? 

ગુસ્ન-સર્ષ પદાર્થોનું ત્રહયુ કરવાવાળી ઇંદ્રિયો છે. 
તે ઇદ્રિયા સુષુપ્તિમાં નથી; કારણુ કે તે તો સુષુપ્તિ 
સમયમાં પોતાનાં કારણુ અન્તાનમાં લય પામે છે, તેથી 
સુષુધ્તિતું મહુણુ કરનાર કોઈ નથી. તેમ સુષુપ્તિમાં 


ખ્રહ્યાનંદંગતશે।ગાનંદ 


૪૧૯ 


નિવિંવાદ દષ્ટાંત પણુ કોઈ નથી; કેમકે પરસુષુપ્તિ 
પોતા પ્રત્યે અસિહ્ધ છે, એમ તેં કહ્યું છે, તેમ ૭તાં 
પણુ તું પોતાની સુષુપ્તિતા સ્વીકાર કરી, તેને સિદ્ધ 
કરી, પરસુષુપ્તિમાં તેનું દષ્ટાંત આપે છે, માટે તારી 
સુષુપ્તિ સ્વપ્રકાશ છે. જ્ઞાનનાં સાધને વિના પણુ જેનું 
ભ્રાન થાય, તે સ્વપ્રકાશ કહેવાય છે, એવું સ્વપ્રકાશનું 
લક્ષણુ છે. તે લક્ષણુ ઉપર્‌ કલ્યા પ્રમાણે ઈદ્રિયા અને 
દષ્ટાંતરૂપ સાધન વિના પણુ પ્રતીત થતી તારી સુષુપ્નિ- 
મા ધટે છે. વળા સ્વસુષુપ્તિ સ્વપ્રકાશ છે. જ્ઞાનનાં 
સાધનોને અભાવ છતાં પણુ, પ્રકાશકપણાંથી, સાંખ્યમાં 
માનેલા આત્માની પેઠે, પ્રાભ્ાકર્‌ માતેલાં સંવેદનતી 
પેઠે, અને બૌદ્ધોએ માનેલા પોતાના આત્માની પેઠે, 
એવી રીતનાં અનુમાનથી સ્વસુષ્ુપ્તિની સ્વપ્રકાશતા સિદ્ધ 
થાય છે. ૩૨ 


આનન્દનું સ્વરૂપ 
સુષુસ્તિમાં સુખની સિદ્ધિ 

અવતરણિકા-અગાડી ૨૯ મા શ્લેકમાં-“પ્રલય 
અદ્ભેત છે; અર્થાત્‌ પ્રલય વખતે દ્વેત હેતું નથી. 
એમાં સુષુષિનું ટાંત આપ્યું, અને સુષુતતિની અદ્વેતતા 
અને સ્વપ્રકાશતા સિદ્ધ કરી; હવે સુષુષિમાં સુખની 
સિદ્ધિ માટે શિષ્ય પ્રશ્ન કરે છે, અને ગુરુ તેનું ઉત્તર 
આપે છે. 

સ્તામદ્રેતસ્વપ્રમસ્વે વર્‌ સુદ તુ વયણ્‌ | 

279 હુ? તરા તાસ્તિ તતત્તે જિષ્યતે બુમ રે રે 

અંધ સજ્પ્યનંધા સ્યાટ્િટ્રોડવિદ્રોડ્ય રોમ્યવિ | 

ઝરોમીતિ જતિ! પાર્‌ તચ સર્વે ગના વિદુઃ ર૪ 

ત હુલામાવવાત્રેળ તુ છોણશિજાહટિણુ | 

ટ્યામાવસ્ય રઇસ્વાર્તિ ચેટ્રિષમં ૧૫ ।। રેજ |! 

થરહેન્યવિવાસામ્યાં પરઃ લણુદનમ્‌ | 

રેન્યાવમાવતો છોણે દુલાય્શે ન સંમવેત્‌ ૨૬ 

સ્વજીયે તુલહુડસે લુ નોદ્નીયે તતસ્તયોઃ | 

માવો વેયોડ્નુમૂત્યેવ તટ્‌માવોગવયિ નાન્યવઃ રે૭ 

તયા સતિ ભુળુજ્ો ચ ર્‌! લામાવોડ્સુમૂતિતઃ | 

વિરોષિવરુઃ લરાષિત્યાસ્ણુ ભં નિવિધ્રમિવ્યતાર્‌ રે૮ 

શખ્દ્રાર્થ-સુષુપતિમાં અદ્વેતતા અને સ્વપ્રકાશતા 
ભલે હાય, પરંતુ તેથી સુષુપ્તિમાં સુખ કેવી રીતે 
છે? તે કડા. આમ તું પૂછતો હાય તો સાંભળ; તે 
વખતે (સુષુત્તિ વખતે) દુઃખ નથી, તેથી તને સુખ જ 
શેષ રહે છે. સુષુત્તિમાં આંધળા પણુ અંધતારહિત 
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થાય છે; શઅવડે વીંધાયલે અવિદ્ધ થાય છે; 
રીગી પણુ નીરોગી થાય છે; એ પ્રકારે શ્રુતિ કહે 
છે, ને તે વાત સવે જને જાણે છે. પરંતુ કેવળ 
દુઃખનો અભાવ તે સુખ ગણાતું નથી. માટીનાં 
રફાં અને શિલાદિમાં સુખ અતે દુઃખ બંનેને 
અભાવ દર્શન દે છે તેથી, એમ જે તું કહેતે! હોય 
તે, તારું વચન વિષમ છે. સુખની દીનતાથી અને 
હુષેથી અન્યનાં દુઃખ અને સુખની કલ્પના સંભવે, 
પણુ શેડામાં દીનતાદિના અભાવથી રુઃખાદિની 
કલ્પના ન સંભવે. પોતાનાં સુખ અને દુઃખ કંઈ 
અતુમાનાદિથી તર્ક કરવા ચોગ્ય નથી, પરંતુ 
તેને! (પોતાનાં સુખડુઃખને।) સદ્ભાવ અનુભવથી જ 
જાણુવા યોગ્ય છે. તેમ તેને (પોતાનાં સુખદુઃખને।) 
અભાવ પણુ અન્યથી ( અનુમાનાદિથી ) જાણુવા 
ચોગ્ય નથી, પરંતુ અનુભવથી જ જાણ્વાચોગ્ય છે. 
તેમ હોવાથી (પોતાનાં સુખદુઃખ તથા તેના અભાવ, 
અતુભવ સિદ્ધ સતે), સુષુપ્તિમાં દુઃખનો અભાવ 
અતુભવથી જણાય છે, તે! તેનાં વિરોધી દુઃખના અ- 
ભોવથી, નિવિધ્ન એવાં સુખને સ્વીકાર કર. ૩૩-૩૮ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-સુપુત્તિતી અદ્દૈતતા તથા સ્વપ્રકાશતા ભલે 
હોય, પણુ સુષુપ્તિમાં સુખની સિદ્ધિ કેમ થાય છે? 

ગુજ્-સુષુપ્તિમાં સુખનાં વિરોધી દુ:ખનો અભાવ 
હોવાથી સુખ જ રશૈષ રહે છે. જેમ પ્રકાશ અને અંધ- 
કારનો વિરેંધ છે, તેમ સુખ અને દુ:ખને પણુ પરસ્પર 
વિરોધ છેઃ જ્યાં સુખ યાં દુઃખ નહિ, અને દુ:ખ યાં સુખ 
નહિ. તેથી જેમ અંધકારના અભાવમાં પ્રકાશ અવશેષ રહે 
છે, તેમ દુઃખના અભાવમાં સુખ જ અવશેષ રહે છે. ૩૩ 

શિષ્ય-સુષુપિમાં દુઃખનો અભાવ છે, એમાં શું 
મ્રમાણુ છે? 

ગુજ્-સુષુત્તિમાં દુ:ખને અભાવ છે તેમાં શ્રતિ અને 
અનુભવ પ્રમાણુ છે. “તશ્માટ્ટાણ્તં લેતું તીર્સ્વોષઃ શ્રનંપો- 
મવસ્િ વિજ:યર્શાવિટો મવત્તિ ૪૧તાવી ઘશ્નતુપસાવી મવતિ। 
તે માટે આ (”મ્રત્‌ અને સ્વમમાં વિદ્યમાન દેડ્ાભિ* 
'માન ) સેતુને તરીને (પ્રુસ્ષ ) અંધ છતો પણુ અનંધ 
(આત્મસ્વસૂપનાં જ્ઞાનથી દેખતો ) થાય છે; વિંધા- 
યલો! અવિદ્ધ થાય છે; નીર્‌ગી રોગી થાય છે.' વળી, 
“સવચવીટં મળવ: શરીસ્મંષં મવસ્યનંપ: લ મવતિ। હે 
ભગવન્‌ | જે કે આ શરીર આંધળું હોય છે, પણુ તે 
(પુરષ) અનંધ થાય છે.' ઇત્યાદિ શ્રુતિઓ, દેહમાં અભિ- 
માનથી થતાં અંધપણાદિ દોષે।ને, સુષુપ્તિમાં નિષેધ ફરે છે, 
તેથી સુષુપ્તિમાં દુઃખના અભાવમાં તે શ્રુતિએ પ્રમાણુ છે, 


રગાદિકથી પીડા પામતા પુસ્ષને પણુ, સુષુપ્તિ અવસ્થામાં, 
દુઃખતે! અનુભવ થતે। નથી, એ સર્વ લોકપ્રસિહ્ધ છે. તેથી 
એ અનુભવ સુષધુપ્તિમાં દુઃખનાં અભાવમાં પ્રમાણુ છે. 2૪ 
શિષ્ય-દુઃખનો અભાવ તે સુખ છે, એવી કલ્પના 
કરી શકાય નહિ; કેમક્રે ન્યાં દુ:ખતો અભાવ «માં 
સુખ છે, એ નિયમ માટીના રોડા અને શિલાદિમાં વ્યભિ- 
ચરિત છે; કારણુ કે રોડા અને શિલાદિમાં સુખ અને 
દુઃખ બન્નેનો અભાવ ભેવામાં આવે છે. 
ગુજશ-ન્યાં દુઃખનો અભાવ ત્યાં સુખ, એ નિયમમાં 
કંઈ વ્યભિચાર્‌ નથી; કાર્‌ણુ કે, તું જે રોડા અને શિલા- 
દિનું દદ્દયાંત આપે છે, તે દષ્ાંત સિદ્ધાંત અનુસારી નથી. ૩૫ 
શિષ્ય-દષ્ટાંત સિદ્ધાંતને અતુસારી કેમ નથી ? 
ગુજ્ઞ-અન્યનાં દુ:ખ અને સુખનું જ્ઞાન તેનાં મુખના 
વિકારથી થાય છે. જેમકે, કેઈ પુસ્ષનાં ખેદવાળાં મુખથી 
જણાય છે કે તે દુ:ખી છે, અને કેઈ પુરષ સુખી છે 
તે તેનાં પ્રસન્ન સુખથી જણાય છે. પણુ રે।ડા, પત્થર્‌ા 
'ૃ થાંભલાદિમાં તે મુખની દીતતાદિ લિગના અભાવથી, 
સુખદુ:ખનું જ્ઞાનજ સંભવતું નથી, તેથી તેમાં દુ:ખના 
અભાવને પણુ નિશ્રય કરી શકાતો નથી, તેમ સુખના 
અભાવને પણુ નહિ, માટે દૃષ્ટાંત સિદ્ધાંતને અનુસારી 
નથી. અહીં દષ્ટાંત ર।ડાદિ છૈ, અને સિદ્ધાંત મતુષ્ય છે. ૩૬ 
જેમ અન્યનાં સુખ અને દુ:ખ, અને સુખદુઃખને। 
અભાવ, અનુમાનથી નજણુવામાં આવે છે, તેમ પોતાનાં 
સુખ, દુઃખ તથા તેનો અભાવ, અવુમાનથી ન્નણુવામાં 
આવતાં નથી; કાર્‌ણુ કે તે તો પોતપોતાના અનુભવથી 
જ જણાય છે. તેથી અન્યનાં સુખદુઃખ કરતાં-પોતાનાં 
સુખ દુઃખની વિષમતા છે. ૩૭ 
પોતાનાં સુખદુઃખને। સદૂભાવ અને સુખ તથા દુઃખને 
અભાવ પોતાના અનુભવથી જણુવામાં આવે છે, અને 
પોતાની સુષુપ્તિમાં દુઃખનો અભાવ અતુભવસિહ્ છે. 
એટલા જ માટે, જેમ અંધકારના અભાવમાં બાધરહિત 
પ્રકાશને સ્વીકાર કરીએ છિયે, તેમ સુષુપ્તિમાં દુઃખના 
અભાવમાં ખાધરહિત સુખને સ્વીકાર કર્વે। નેધએ. ૩૮ 
અવતરણિકા-એ પ્રમાણે સુષુતિમાં પાતાના અનુ- 
ભવ પ્રમાણે, ડુઃખના અભાવથી સુખની સિદ્ધિ 
કરી, હુવે ખીજી રીતે સુખની સિદ્ધિ કરે છે. 
મદ્સરત્રયાલેન મૃટુશશ્યાદ્િાધનમ્‌ । 
જતા સવાતે છકો બુલ ચેસત્ર નો મવેત્‌ ।૨૨॥ 
દુઃ લનાશાર્યમેવૈતજ્િસિ ચેટ્રામિળલ્તયા । 
મવત્વરોમિળસ્સ્વેતત્ુભાયેવેતિ નિશ્ચિનું ।। ૪૦ ।। 
શખ્દાર્થ-જે સુષુત્તિમાં સુખ ન હોય તો! સોટા 
પ્રયાસથી ફેો।મળ શય્યાદિ સાધન શા માટે એકઠાં 


૧૧ સું] 


કરવામાં આવે છે? અર્થાત્‌ સુષુસ્તિમાં સુખ છે. એ 
સર્વ ફુ:ખના નાશ માઠે જ છે, એમ તું જે કહેતે 
હાય તો, શૈગીને તેમ (દુ:ખના નાશ માટે શય્યા- 
દિતું સંપાદન) થઈ પડે છે, પરંતુ નીરોગીને તે 
તે (શય્યાદિનું સંપાદન) સુખને માટે જ છે, એમ 
નિશ્ચય કરીને જાણુ. ૩૯-૪૦ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

ગુજ્-જે સુષુપ્તિમાં સુખ ન હેય તો, મતુષ્યો! પુષ્કળ 
પૈસા ખરચી, પૈસા મેળવવા માટે અથાક શ્રમ કરીને 
પણુ, પોતાની શકિત પ્રમાણે છત્રપલંગ, રેશમી તલાઈ, 
રજઈ,ગાલમસુરીયાં, ગાલ્લેચા અને ખીર્ન સુખનાં સાધનોનું 
સંપાદન શા માટે કરે છે. તારાં મતે તો તેતી કાંઈ પણુ 
આવશ્યકતા નથી. પણુ સુષુપ્તિમાં સુખને સ્વીકાર કર્યા 
વિના સતુષ્યો ઉત્તમ પલંગ આદિ કે।મંળ શય્યારૂપ 
સુખનાં સાધનો જે સંપાદન કરે છે, તેતું કાર્ણુ બીન્ન 
કાઈ પણુ પ્રકારે સમજશે નહીં; માટે સુષુપ્તિમાં સુખને 
સ્વીકાર કરવો જેઇએ. એવી રીતે અતુપપત્તિમૂલક 
 અર્થાપત્તિ પ્રમાણુથી સુષુપ્તિમાં સુખની સિદ્ધિ થાય છે અને 
સુષુપ્તિ સુખરૂપ છે, એટલા માટે મતુષ્યો સુખનાં સાધન 
કોમળ શચય્યાદિનું સંપાદન કરે છે. ૩૯ 

શિષ્ય-તમે અર્થાપત્તિ પ્રમાણુથી સુષુપ્તિમાં સુખની 
સિદ્ધિ કરી, તે અર્થાપત્તિ સિદ્ધ થતી નથી; કારણુ કે, 
ક્રોમળ શ્રય્યાદિ સુખનાં સાધનોનું સંપાદન દુ:ખની 
નિર્ભાતિ માટે છે, પણુ સુખ માટે નથી. એમ, શય્યા- 
દિનાં સંપાદનની અન્યથા ઉપપત્તિ થઈ શકે છે. 

ઝુર-રોગી પુરુષને તે શય્યાદિ સાધનનું સંપાદન 
દુઃખની નિશૃત્તિ માટે હોય, પણુ જે નીરેાગી છે તેને 
તો નિજ્ત્તિ કરવા યોગ્ય દુઃખના અભાવથી જ તે સાધન- 
સંપાદન સુખ માટે છે, એમ જણાય છે, માટે તારે 
પણુ તેવે જ નિશ્ચય રાખવે। જઇએ, ૪૦ 

ગઅવતરણિકા-જે સુષુત્િકાળનું સુખ શચ્યાદિ- 
સાધનજન્ય માનીએ તો, જે સુખતું આત્મસ્વરમપ- 
પણું માન્યું છે તે મિથ્યા થઈ પડશે, એમ શિષ્ય 
શંકા કરે છે. ગુરુ તેતું ઉત્તર આપે છે. 

તરિ તાધનગન્યત્વારણુ એં વેષચિજં મવેત્‌ । 

મવત્યેવાત્ર નિદ્રાયાઃ પૂર્વ શશ્યાસનારિઞમ્‌ 1૪૨1 

નિદ્રાયાં લુ ણુ યસઝ્સન્યતે વેતન દેતુના | 

ઇસલાપિશુલપીરર્‌ો ઘથાન્મત્ોેત્વો છુલે ॥૪૨॥ 

શખ્દાર્થ-જે સુષુસિકાળનાં સુખને સાધનજન્ય 
માનીએ તે તે વૈષચિક ( વિષયનું ) સુખ થઈ પડે, 
એમ તું કહેતો હોય તે, આમાં (ચાલતા વિષયમાં) 
નિદ્રાના પૂર્વફાળમાં શય્યા અને આસન આદિથી 


ષ્રહ્ઘાનંદગતચે।ગાનેદ 


૪૨૧ 


થયેલું સુખ તેવું જ છે. પરંતુ નિદ્રામાં જે સુખ છે, 
તે સુખ કિયા હેતુથી થાય છે? (તેને ઉત્પન્ન કરનારે 
જેઈ હેતુજ નથી.) નિદ્રા પહેલાં જીવસુખ ( કેમલ 
શચ્યાદિથી થતાં સુખ) માંઅભિસુખ ખ્રુદ્ધિવાળા થાય 
છે, પરંતુ તે પછી તે પરમ (ઉત્તમ) સુખ(સ્વસ્પભૂત 
સુખ)માં નિમગ્ન થાય છે. ૪૧-૪૨ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-ન્યારે સુષુપિનું સુખ કોમળ શરય્યાદિ વિષયે- 
વાળું છે, યારે તેની આત્મસ્વસૂપતાને। ભંગ થશે, “કેમકે 
આત્મસ્વરૂપ તો અજન્ય છે. 

ગુર-તું સૃષ્ુપ્તિનાં સુખને વિષયજન્ય કહે છે, તે શું 
નિદ્રા પ્રાપ્ત થયાં પહેલાં જે સુખ થાય છે, તેને વિષયજન્ય 
કહે છે કે નિદ્રાસમયનાં સુખતે વિષયજન્ય કહે છે? 

શિષ્ય-નિદ્રા પ્રાત થયા પહેલાં જે સુખ થાય છે 
તે, અને નિદ્રાસમયનું સુખ, એ ખતન્ને જ વિષયજન્ય છે, 
એમ હું કહું છું. 

ગુસ્-નિદ્રા પ્રામ થયાં પહેલાંનું સુખ કોમળ શય્યાદિ 
સાધનેથી થાય છે, માટે તે સુખને વિષયજન્ય કહેવું, 
એ અમને પણુ અભીષ્ટ છે, પણુ નિદ્રાસમયનાં સુખને 
વિષયજન્ય કહેવું, એ અમને અભીષ્ટ નથી; કેમકે 
તે સુખ વિષયજન્ય નથી. ૪૧ 

રિષ્ય-સુષુમતિસમયનું સુખ વિષયજન્ય નથી, તેતનું 
શું કાર્ણુર? 

ગુજ-સુષુપ્તિસમયમાં શય્યાદિ સુખનું કાઈ પણુ 
સાધન પ્રતીત થતું નથી, યારે કિયાં કારષુથી તે સુખ 
ઉત્પન થાય? એટલા જ માટે, સુષુપ્તિ સમયતું સુખ 
વિષયજન્ય નથી જ. 

શિષ્ય-જ્યારે સુષ્ુપ્તિમાં સુખ અજન્ય એટલે ઉત્પન્ન ન 
થયેલું, એમ સ્વતઃસિદ્ધ છે, યારે તે સુખ વિષયસુખની 
પેઠે અતુભવમાં કેમ નથી આવતું ? 

શ3૨-સુખનાો અનુભવ કરવાવાળા જવ છે. તે 
જવ નિદ્રા પહેલાં કેો।મળ શય્યાદિ વિષયજન્ય સુખમાં 
તત્પર ખુદ્ધિવાળો થાય છે, તેથી તેને વિષયસુખને। 
અતુભવ થાય છે. પછી નિદ્રાસમયમાં તો સર્વથી ઉત્તમ 
સુખક્પ સ્વસ્વરૂપમાં તે મમ થાય છે, તેથી તેને નિદ્રા- 
સમયમાં સુખતેો અતુભવ થતો નથી. ૪૨ 

અવતરણિકા-એવી રીતે “જીવને નિદ્રા પહેલાં 
વિષયસુખના અનુભવમાં તત્પર હોવાથી વિષચ- 
સુખને અનુભવ થાય છે; અને નિદ્રાસમયમાં સુખ- 
રુપ સ્વસ્વર્પમાં મસ હોવાથી વિષયસુખને। અજ્ુભવ 
થતો નથી,' એમ કહ્યું, તેનું નીચે ₹પણતાથી વિવે- 
ચન ફરે છે, 


૪૨૨. 


શ્રી પંચદશી 


[ પ્રકરણ 





જ્ાપ્રશ્રાળતિમિ! મ્રાંતોવિશ્રન્યાય વિસોષિનિ । 
જાષતીતે સ્તસ્થચિત્તોડ્સુમવેટ્રિષવે છુલય્‌ 11૪૨ 
આત્મામિશશધીવસૌ સ્વાનંર્‌! પ્રતિવિવતિ । 
અનુમૂયેનમત્રાવિ નિષુટ્યા શ્રાંતિમાયુયાત્‌ 1૪૪। 
તચ્છૂપસ્યાપનુરવથે જીવો ધાવેત્પરાતમનિ | 
તેનેવર્ય ત્રાપ્ય તત્રત્યો ત્રજ્ઞાનેફ$ સ્વયં મવેત્‌ ૪૧ 
રછાંતાડશઝી નિ? રવેન? ગજુમારશ્ર ૫૬1૪૧૬ । 
મદાત્રાણળ રત્થેતે છુધ્યાનંરે શતીરિતા! 1૪૧ 
શજાતિ! સૂત્રવટ્રઃ લન્‌ હિક્િન્યાપૃત્ય વિશ્રમમ્‌ | 
અજમ્ય્યા બંધતર્થાને દરતરતમાછીવામ્રયેત્‌ ॥૪૭૫। 
જ્ઞીવોષાષિયનસ્તદ્રમૉધધેજજાતવે | 
સ્વસે તાત્રતિ સ જ્તરાંત્વા શીળે વમેળિ છીયતે ૪૮ 
કવેનો વેમન નીટેવાજપટ; શાચિતું વ્રગેત્‌ । 
ગીવ! સુધ્યે તથા પધાવેદૂલ્ાનેદ્વાજંવટ! 1૪૨॥ 
ઝતિવાજ! સતત પીત્વા શહુશશવામતો દ્‌સન્‌ । 
'સામટ્રેષાયનુત્વસેરાનંશેવશ્વમાવમાજ || ૧૦ ॥। 
ત૬ારાઝ! સાર્વમૌવઃ શંતૃતઃ લવેમોમતઃ | 
માનુષાનંટ્તીમાનં વાવ્યાનરેવમૂર્તિમાજ ॥ %.૨। 
મદ્દાવિપો વ્રહ્વેરી જતજસ્યત્વરક્ળમ્‌ । 
વિયાનેટ્સ્ય ૫૨માં વાણાં પાષ્યાવતિઇતે 11૧૨ 
મુગ્ધગુદ્ધાતિયુદ્ધાનાં જોવો સિદ્ધ છુરાત્મતા | 
ઝરાઇતાનામન્યે તુ હુ!સિનો ત ણુરાત્મવાઃ જ રે 
શખ્ટાર્થ-જાગ્રત દશામાં કરાતા વ્યાપારેથી થાફેલે। 
સતો જીવ વિશ્રામ લઇને, કામકાજથી થયેલાં 
દુઃખને દૂર કેરી, સ્વસ્થ ચિત્તવાળા થઇને, શયનાદિ 
સુખને અતુભવ કરે છે. તેની આત્માભિસ્રુખ (અંત- 
ઝુખ થયેલી) ખુદ્ધિવૃત્તિમાં સ્વાનંદ( સ્વજ્ઞપભૂત 
આનંદનું પ્રતિબિંબ પડે છે. એ આનંદનું પ્રતિખિખ 
પડેલું હાય, તે સમયમાં પણુ તે પ્રતિખિખમય આનંદને 
અનુભવીને; ત્રિપુટીએ (અતુભવ કરનાર, અતુભવ- 
ને અતુભ્યમાન પદાર્થે) કરી, જીવ શ્રમને પ્રાપ્ત થાય 
છે. તે શ્રમની નિવૃત્તિને માટે જીવ પરમાત્મા (બ્રહ્દા) 
તરક્‌ દોડે છે; અને ત્યાં જઈ તેની ( બ્રહ્માની) 
સાથે એકતાને પ્રાસ થઈ, સુષુપ્તિ સમયમાં પોતે 
ષ્રદ્ઘાનંદરુૂપ થાય છે. એ સુષુત્તિના આનંદમાં 
શકુનિ, શ્યેન, કુમાર (સ્તનપાન કરવાવાળે। બાળક), 
મહાનૃપ અને મહાખ્રાહ્માણુ વગેરે દૃષ્ટાંતો શ્રુતિમાં 


આપેલાં છે. દોરીએ બંધાયલે। કેઈ પક્ષી દિશાએ માં 
ઉડી, ફૂરીહુરી, ફોઈ પણુ સ્થાને વિશ્રામ ન મળવા- 
થી જેમ પોતાને ખાંધેલા સૂત્રના મૂછા ખંધનનાં 
સ્થાનસ્રપ હાથ અશવા સ્તૃભ આદિતેો આશ્રય કરે 
છે, તેમજ જીવનું ઉપાધિસ્રપ મન, પર્મ અને 
અધર્મનાં ફ્લ(સુખ અને ડુઃખ)ની પ્રાપ્તિ માટે, 
સ્વમમાં અને જાગ્રતમાં ભમી ભશીને, કર્મ ક્ષીણુ થયે 
સતે, લય પાસે છે. જેમ શ્યેન, (માજ પક્ષી) કેવળ 
પોતાના માળામાં જ લંપટ સતો, ઉતાવળો ઉતા- 
વળે, શયનમાટે માળા પ્રત્યે જાય છે; તેમ જીવ 
ખ્રહ્માનંદમાં જ લંપટ થઈ ફ્દયાકાશરપ સ્થાન 
તરક દોડે છે. જેમ ધાવણે્‌!, મૃડુ શચય્યામાં 
સુતેલો બાળક, સ્તનપાન કરી હુસતો થકે રાગ 
અને દ્વેષાદિની ઉત્પત્તિના અભાવથી, કેવળ આનંદ- 
મય સ્વભાવવાળે હાય છે, જેમ કોઈ સાર્વભૌમ 
મહારાજા સવે ભોગોાથી તૃસ થઈ, મનુષ્યના 
આનંદની સીમાને પામી, કેવળ આનંદમૂર્તિ ખની 
રહે છે, જેમ કેઈ ખ્રદ્દાવેદી (બ્રહ્મજ્ઞાની) મહા- 
દ્રાહ્માણુ યુતયૃત્યતારપ વિદ્યાનંદની પરમ સીમાએ 
પહોંચે છે; (તેમ સુષુત્તિમાન્‌ પુરુષ પણુ પરમા- 
નંદરુપે જ રહે છે.) એ દૃષાંતમાં કહેલા સ્ગ્ધ, ખુદ્ધ, 
અને અતિખુદ્ધની સુખરુપતા લે।ઠમાં પ્રસિદ્ધ છે, અને 
ખીજાએ। તો દુઃખી છે, પરંતુ સુખી નથી. ૪૩-૫૩ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવર્‌ણુ 

જવ જમ્રદવસ્થામાં કરેલા ઉદોગથી થાકી નય 
છે, તેથી કોમળ શય્યાદિમાં શયન કરી આરામ લે 
છે; પછી ઉદ્યોગથી થયેલું દુઃખ, કે જે સુખતું વિરેધી 
છે, તેની નિદ્ત્તિ થવાથી તે જીવ સ્થિર ચિત્તવાળોા 
થાય છે, અને તેથી કે।મળ શય્યાદિમાં થતાં સુખને 
અવુભવ ડરે છે. ૪૩ 

શિષ્ય-વિષયસુખનું સ્વરૂપ ભણે ? 

ઝુશ્-ત પ્રામ થયેલા વિષયોના સંપાદન માટે 
દુઃખને! અતુભવ કરી, તે દુ:ખની નિજૃત્તિ માટે કોમળ 
શય્યાદિમાં પુરુષ શયન કરે છે ત્યારે તેની બુદ્ધિ અંત- 
મુખ થાય છે. એ અંતમુખ ખુદ્ધિની જૃત્તિમાં સ્વસ્વરૂપન 
ભૂત આનંદ્તું પ્રતિબિખ પડે છે, તે જ વિષયાનંદતું સ્વરૂપ 
છે. એ આનંદતી પ્રતિબિખ અવસ્થામાં વિષયાનંદને 
અનુભવ કરીને પણુ અતુભવિતા, અનુભવ અને અતુ- 
ભવ કરવા યેગ્ય પદ્દાર્થ, એ પ્રકારની ત્રિપુટીથી જીવને 
શ્રમ થાય છે. ૪૪ 

શિષ્ય-જવ, પ્રતિબિબિત આનંદને અતુભવી, એ 
ત્રિપુટીથી શ્રમવાળે થાય છે, તેથી શું થશે? 


૧૧ સું] 


ગઝુજ્ન-એ ત્રિપુટીનાં દર્શનથી થયેલા શ્રમની નિજૃંત્ત 
માટે, જીવ પરમાનંદરૂપ બહમ તરફ જલદી દોડે છે; 
પછી ત્યાં જઈ બહ્ઠાની સાથે એકતાને પામી, એ જીવ, 
સાગરમાં મળેલી અગરની પુતલીની પેઠે, સુષુપ્તિમાં 
રહેલા બહ્માનંદરૂપ થાય છે. 

શિષ્ય-સુષુપ્તિ અવસ્થામાં જીવ બહ્યાનંદરૂપ થાય 
છે, એમાં શું પ્રમાણુ છે ? 

ગુજ-છાંદોગ્યોપનિષતની શ્રુતિ પ્રમાણુ છે. “લતા 
તોચ્થય તર્‌ા લંવશો મવત્તિ। હે સોમ્ય ! તે સુષુપ્તિ વખતે 
જવ સદ્રપ બહમની સાથે એકતાવાળે। થાય છે,' એવી રીતે 
ઉદાલક સુનિએ પોતાના પુત્ર સ્વેતકેતુ પ્રત્યે કહયું છે. ૪૫ 

સુષુપ્તિમાં આનંદની સિદ્ધિ માટે શ્રુતિમાં પાંચ દૃણાંત 
આપ્યાં છે; શકુનિ(પક્ષી), સ્યેન (બાજ), કુમાર, (સ્તન- 
પાન કરવાવાળા બાળક), મહાનૃપ (ચક્રવર્તી રન) અને 
મહાબ્રાહ્મણુ (આત્મવેત્તા ખાહાણુ). 

શિષ્ય-શ્રુતિમાં એ પાંચ દષ્ટાંત શા માટે આપ્યાં છે ? 

ગુસ્-“સુષુત્તિમાં આનંદ નથી,' એમ કહેનારાએના 
મતનું ખંડન કરવા માટે, અને સુષુપ્તિમાં આનંદનું ઉપ- 
પાદન કરવા માટે. ૪૬ 

છાંદોગ્ય ઉપનિષદમાં પક્ષીનું જે દષ્ટાંત આપ્યું છે તે 
આવું છે. “જેમ એક શકુનિ જેને દેર્‌ાથી બાંધૈલે! હતે 
તે દિશા વિદિશામાં ચરી, હરી ફરીને, અન્ય સ્થળમાં, 
આશ્રય (વિશ્રામ)ને ન પામી, પોતાના બંધનનાં અસલ 
સ્થાનને જ પ્રાપ્ત થાય છે, એવી જ રીતે, હે સોમ્ય ! તે 
મન (મનની ઉપાધિવાળે જવ) દિશા વિદિશામાં (જમ્રત 
અને સ્વમાદિમાં) ભટકીભટકીને, અન્ય સ્થળમાં આશ્રયને 
ન પામી, પ્રાણુ એટલે પ્રાણે કરીને ઉપલજ્ષિત બ્રહ્મને 
મરામત થાય છે. હે સોમ્ય | તે માટે મત પ્રાણસ્ૂપ 
બંધના આશ્રયવાળું છે,” એમાં દૃષ્ટાંત શકુનિ છે, અને 
સિદ્ધાંતમાં જવનું પ્રતિપાદન કર્યું છે. ૪૭ 

જેમ એક બંધાયલું પક્ષી, ચોતરફ દિશાઓમાં ઉડી, 
ચરી, હરી ફરીને, જને તે, હાથે બાંધ્યું હોય તો હાથ 
પાસે પાછું આવે છે અને જે સ્તભે બાંધેલું હોય તો 
સ્તંભ પાસે પાછું આવે છે, એમ નવાં તેને બાંધ્યું હેય ત્યાં 
તે આવે છે; તેમ જવની ઉપાધિર્ૂપ મન પણુ, સુખ 
અને દુઃખને ગ્રાસ થવા માટે, જાત્રત્‌ અને સ્વમમાં 
ભટકી ભટકીને, ભોગ આપવાવાળું કર્મ ક્ષીણુ થાય છે 
ત્યારે, સુષુપ્તિમાં પોતાનાં કારણુસૂપ અન્તાનમાં લય પામે 
છે. તે વખતે મનની ઉપાધિવાળા જીવ પરમાત્મસૂપે 
થાય છે, સારાંશ કે, જેમ પક્ષીને બંધનના સ્થાન વિના 
અન્ય સ્થળમાં સુખ પ્રાપ્ત થતું નથી, તેમ જીવને પર્‌- 
માત્મા વિના અન્ય સ્થળમાં સુખ પ્રાસ થતું નથી. 
પણુ તે જીવ સુષુપ્તિમાં પર્‌માત્મારૂપ થાય છે, તેથી 
તેને તે વખતે પર્‌મ સુખની પ્રાપ્તિ યાય છે. ૪૮ 


ખ્રછ્ઘાનંદ ગતચો।ગાનંદ 


૪૨૩ 


વળી બૃહદારણ્યક ઉપનિષદમાં સ્યેન (બાજ) પક્ષીનું 
ખીજું ઉદાહરણુ આપ્યું છે. તેમાં કહ્યું છે. કે, ““જેમ આકા- 
શમાં ઉડતો એક શ્યેન (બાજ પક્ષી અથવા સુવર્ણ 
નામને! એક નનતને। પક્ષી) ભટકી ભ્રટકીને થાકેલો! સતો, 
પાંખોને મેળવી, પોતાનાં સ્થાન તરફ જ આખરે દોડે છે; 
તેવી જ રીતે આ પુસ્ષ (જવ) એ આનંદ (સુષુપતિમાં 
રહેલાં સ્વસ્વરુપભૂત આનંદ) માટે દોડે છે. જેમ (સુષુસિમાં) 
સૂતેલો પુરષ કેઈ કામને ઇચ્છતો નથી, અતે કોઈ 
સ્વમતે પણુ જેતો નથી.” એ શ્રુતિનું દૃષ્ટાંત આપી, 
“જવ સુષુપ્તિનાં સુખ માટે દોડૅ છે,' એમ કહ્યું છે, 
અને સુષુપ્તિમાં સુખની સિદ્ધિ કરી છે. 

એમાં જેમ સ્યેનપક્ષી, આકાશમાં સર્વત્ર ફરવાથી 
થયેલા શ્રમની નિવૃત્તિ માટે, આરામ લેવા અર્થે, 
પાતાના માળા પ્રત્યે જ જલદી દોડતો દોડતો આવે 
છે; તેમ મનની ઉપાધિવાળે। જીવ, નનત્રત અને સ્વમમાં 
ફૂરી ફરી, તેથી થયેલા શ્રમની નિજૃંત્તિ માટે અને 
ખહ્માનંદની પ્રાપ્તિ માટે, જલદી જલદી સુષુપિઅર્યે 
હંદયાકારા ભણી દોડે છે. ૪૯ 

વળી એ જ ઉપનિષદૂમાં બાળક, મહારાજના અને 
તત્ત્વવેત્તા બાહ્મણુ સંબંધે પણુ દષ્ટાંત આપ્યાં છે. જેસન 
નાતું બાળક સ્તનપાન કરીને કે।મલ શય્યામાં સૂતું સૂતું 
હસે છે, અને ર્‌ાગઠ્દેષાદિક વગર્‌ એટલે વિક્ષેપનાં 
સાધને।ને તેનામાં અભાવ હોવાથી સ્વરૂપભૂત આનંદમાં 
મસ રહે છે; તેમ જીવ પણુ દિવસે વ્યવહાર કરી, ર્‌ાત્રિએ 
કોમળ શય્યામાં સૃતો ચૂતો, તેનાં સુખનો અનુભવ કરી, 
સુષુપ્તિ અવસ્થાના આનંદમાં મમ થાય છે. ૫૦ 

વળી, જેમ કોઈ ચક્રવર્તી રા” પોતે સવે પૃથ્વીને 
ઈશ્વર હોવાથી, અને પોતાને મનુષ્યોના સર્વ આનંદો 
પ્રાસ થવાથી, અને એટલાજ માટે કેઈ પણુ વિષયની 
ઇચ્છા ન હોવાથી, ચિત્તશુદ્ધિ વિના પણુ, રાગદ્દેષાદિ 
વિક્ષેપનાં સાધનોથી રહિત હોય છે, તેથી તે આનંદમાં 
મમ રહે છે; તેમ જીવ પણુ, સુષુધ્તિમાં રાગદ્દેષાદિકને। 
અભાવ હોવાથી, પર્‌માનંદમાં મસ રહે છે. ૫૧ 

વળી, જેમ, કાઈ પ્રત્યગભિન્ન બ્રહ્મ સાક્ષાત્કાર્વાળે 
મહાખ્રાહ્મણુ, “હું કૃતકૃત્ય છું, એ પ્રમાણે વિદ્યાનંદની 
પર્મસીમા એટલે જવન્સુકિતને પ્રામ થઇ, પર્‌માનંદ- 
રૂપ જ ર્હે છે; તેમ જીવ સુષુપ્તિ અવસ્થામાં પર્‌મા- 
નંદરૂપજ રહે છે. પર્‌ 

શિષ્ય-હે દેવ ! શ્રુતિમાં મતુષ્યોમાંથી ખાળક, મહા- 
રાજ અને મહાખ્ાહાણુ એ ત્રણુતાં દણાંત કેમ આપ્યાં, 
અને ખીનંનાં દષ્ટાંત કેમ ન આપ્યાં ? 

ગુજ્-એ ત્રણુ દષ્ટાંત સકારણુ છે. એમાં એક મુગ્ધનું 
છે, બીજું બુદ્ધનું છે, ને ત્રીજું અતિખુહ્ધનું છે. મુગ્ધ 
એટલે અવિવેકી, બુદ્દ એટલે વિવેકી અને અતિખુદ્ધ 


૪૨૪ 


એટલે આત્મજ્ઞાની. એ જ ત્રણે લોકમાં આનંદમાં મસમસ્ત 
મનાયા છે. કહેતી પણુ છેકે, કાં જેગી કે કાં ભોગી 
સંપૂર્ણ સુખ ભોગવે, તેથી જ એ દૃષ્ટાંત આપ્યાં છે. નાનું 
બળક, વિવેક રહિત છે, તેથી વિવેફર્હિતના મપ્યમાંનાનું 
બાળક સુખી છે; વિવેકીઓના મપષ્યમાં ચક્રવર્તી રા%'ન સુખી 
છે, અને અતિવિવેકીઓના મધ્યમાં આનંદરૂપ આત્માના 
સાક્ષાત્કારવાળા મહા બહાને ન્નણુવાવાળો સુખી છે. 
શિષ્ય-મતુષ્યમાં એ ત્રણુ જ કેમ સુખી છે ? 
ગુર-દુઃખનું મૂલ દેહાભિમાન અને તેને લગતાં 
રાગદ્દેષાદિક છે. આપણા બાળકને દેહાભિમાન હોતું 
નથી, તેને માતાપમાન કે ર્‌ાગદ્દેષ હેતો નથી, મારં-તારુ 
હે।તું નથી. ધાવણા। ખાલકની ઉપર કેઈ ક્રેધ કરે, તોપણુ 
તે હસે છે; શત્રુને પણુ સ્નેહી જેવો! જુવે છે, ડાકણીને 
પણુ પોતાની માતા સમજે છે, એટલે તે ખાળક અતિમૂટ 
છતાં પણુ, તેને પર્મસુખ જ રહે છે. હુવે ચક્રવર્તી રાજન 
તર્ક જે. તે પોતે સંપૂર્ણ પૃથ્વીનો સ્વામી હોવાથી, અને 
મનુષ્યલે।કનાં સુખતી પરમ સીમાએ પહોંચેલે। હોવાથી 
ને પોતાથી કોઈ પણુ અધિક ન હોવાથી, અને તેથી જ 
તેને રાગદ્દેષાદિકનો અભાવ હોવાથી, પોતે અજ્ઞાની છતાં 
પણુ, આનન્દમાં મસ્ત રહે છે; અને આ મહાખ્ાક્યણુ ! 
તેને આત્મજ્ઞાનથી સંપૂર્ણ જગતમાં મિથ્યાખુદ્ધિ વસી 
છે, ર્‌ાગદ્દેષાદિક વિક્ષેપકનેો અભાવ છે, અને વળી સ્વ- 
સ્વસ્પભૂત પર્‌માનંદની પ્રાપ્તિ છે, તે પર્‌્માનંદમાં મસ્ત 
છે. એટલાજ માટે જગતમાં એ ત્રણુ જણા જ સુખી 
મનાયા છેઃ પણુ બીજ મનૃષ્યો તે। ર્‌ાગઠ્દેષાદિ વિક્ષે- 
પકથી સુખી નથી, પણુ દુઃખી જ છે. 
જાનાવસાનયોય્તુલ્યય્લુલ્યોમિત્રારિવણયોઃ । 
લવારંમવરિત્યાથી શુળાસીસ: લ ૨૨૫ ॥ 
જે માન અપમાનમાં સમ છે, મિત્ર અને શનતુપક્ષમાં 
સમ છે અતે સર્વ આરંભ(કાર્ય)નો યાગ કરવાવાળો છે, 
તે ગુણાતીત કહેવાય છે.' એમ ગીતાજમાં કહ્યું છે. વળી 
“4૫ મૃહલમોજોજે વશ્ર શટ: વર્‌: । 
ક્રાવિમો ણલમેષેતે જિરયદ્યતસ્તિ ગન: ॥ 
લોકમાં જે અતિમૂઢ છે, અતે જે બુદ્ધિને તરી ગયે 
છે એટલે જ્ઞાની છે, તે જ ખે સુખ પામે છે. અંતરિત 
(વચલે। એટલે અતિમૂઢ પણુ નહિ તેમ જ્ઞાની પણુ નહિ 
એવે])તો ડલેશ જ પામે છે,' એમ શ્રીમદૂભાગવતમાં 
કહું છે. તે માન તથા અપમાનમાં સમાનતાદિ લક્ષણે, 
અને અતિમૂઢતાદિ લક્ષણે।, કુમારાદિ ત્રણેમાં ધટે છે; 
માટે શ્રુતિમાં કુમાર, મહારાજ અને મહાબાહાણુ, એ 
ત્રણુનાં દણાંત આપ્યાં છે. પ૩ 
અવતરણિકા-એ ત્રણે ભલે સુખી હો, પણુ 
તથી સુષુત્તિ સુખના ચાલતા પ્રસંગમાં સિદ્ધ શું 
થયું, તેવું શિષ્યે પૂછવાથી, ગુરુ ઉત્તર દે છે. 


શ્રી પંચદશી 


[પ્રકરણુ 


જીમારાહ્વેવાયં ત્રજ્ાનેભેવાતલપર$ । 

શીપરિષ્તસ્વદ્રેર ન વાથ તાવિ ચાંવરમૂ ॥૧૪। 

વાથ રચ્યાહિવજા યસ ગૃટજૂસ્ય યથાંતરય્‌ । 

તથા ઝામર વાહ નાડીસ્યઃ સ્વજ્ઞઞાંવ( ।૧૦। 

શખ્દાર્થ-સૂતેલો પુરુષ કુમારાદિકની પેઠે જ 
કેવળ ખ્રહ્ધાનંટમાં મમ રહે છે, અને આએ 
આલિંગન કરેલે। કામી પુરુષ જેમ ખાહ્યને જાણુતો 
નથી અને આંતરને પણુ નાણુતો નથી, તેમ આ 
નિદ્રાવશ પુરુષ પણુ પરમાત્માની સાથે એકતાને 
પામીને, ખાહ્ર કે આંતર કંઈ પણુ જાણુતો નથી; 
પરંતુ આનંદમૂર્તિ ખની રહે છે. જેમ શેરી આદિમાં 
બનતા બનાવ તે ખાહ્ય ગણાય છે અને ઘરતું કાય 
તે આંતર ગણાય છે; તેમ જાગરણુ (જાગ્રત્‌) 
ખાહ્ય ગણાય છે અને સુષુમ્ણા નાડીમાં જણાતો 
જે સ્વમમૃત્તાંત, તે આંતર ગણાય છે. ૫૪-૫૫ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-ભલે આપણે। બાળક, ચક્રવર્તી રાજા, અને 
તત્તવવેત્તા બ્રાહ્મણુ સુખી હોય; પણુ સુષુપ્તિતા સુખમાં 
તેથી શું સિદ્ધ થયું ? 

ગુજ્-જેમ કુમારાદિ પર્‌માનંદને પ્રાતત થાય છે, તેમ 
આ સૂતેલે। પુરષ પણુ, પરમાનંદને પ્રાસ થાય છે. જેમ 
પોતાને અતિપ્રિય એવી સ્ત્રીએ પ્રેમભેર છાતી સરસે। 
દખાવેલે। કામી પુસ્ષ બાલ વિષયો અને આંતર્‌ વિષયોને 
જાણુતો નથી અથવા એમ કરવાથી ઈશ્વિર્નો ડર્‌ 
%ૃ લે।કનો ડર 'ણુતો નથી, પણુ એ આલિગન કેવળ 
સુખજૂપજ જાણે છે, તેમ સુષુપ્તિમાં પ્રાસ (સુષુપિને 
અભિમાની જવ) પરમાત્માને આલિગન કરવાથી એટલે 
તેની સાથે એકતાને પ્રામ થયો સતો, ખાદ્ય અને 
આંતર્‌ વિષયોને જણુતો નથી, અને તેથી તે આનંદ- 
રૂપ જ થાય છે. પ૪ 

શિષ્ય-તમે કહ્યું કે, “સૂતેલો જીવ, સ્રીએ આલિંગન 
કરેલા કામી પુસ્ષની પેઠે, બાલ્ય અને આંતર કાંઈ પણુ 
નાણુતો નથી;' તેમાં સૂતેલો! પુરષ સિદ્ધાંત છે, અતે સ્રીએ 
આલિંગિત પુસ્ધ દષ્દાંત છે. હવે એ રષ્ટાંતમાં અને 
સિદ્ધાંતમાં બાલ્ય વિષય શું છે ને આંતર્‌ તિષય શું છે, તે કહે. 

ગુજ્-શેરી અને ધરના બાલ પદાર્થો બાલ્ર વિષય 
છે; અને ધર્તું કાર્ય, આંતર વિષય છે. સિદ્ધાંતમાં 
જાત્રત બાદ્મ છે, અને સ્વમ આંતર છે. જેમ સ્રીએ 
આલિગન કરેલો કામી પુરષ, બહારનાં ૬ત્તાંતને- 
લોક જેશે તે, અને અંતરનાં કૃયને-ધશ્વર જણુશે તે- 
ન્નણુતો નથી; તેમ સૃતેલો પ્રાણી જગમ્રત્‌ અતે સ્વમા- 
વસ્થાને ણુતો નથી. 


૧૧ સું] 


અવતરણિકા-“સુષુપ્તિ અવસ્થામાં જીવ ખ્રહ્ા- 
સ્પેજ રહે છે/? એ વિષયમાં યુક્તિ દર્શાવવાવાળી, 
'વિસાડવિભા મવલિ। પિતા અપપિતા થાય છે,? ઈત્યાદિ 
ખૃહંઠારણયકે।પનિષતૂની શ્રુતિનું તાત્પવે કહે છે. 


વિતાપિ ઉુજ્ઞાવવિતેસ્યારો ગીવસ્વવારળાત્‌ | 
છુ॥્ો ત્રશેવ નો ગીવ: સંતારિત્વાતમીક્ષળાત્‌ ૧૬ 


પિજ્ૃત્વાયમિમાનો ૧ઃ છુ વર સ ફિ | 

તસ્મિયતે તીળેઃ તવોગ્છોવાન્મવલ્યયમ્‌ ૧૭ 

ભુશુત્રિજાછે સવે વિછીને તમતાયૃતઃ । 

છુણર્પમુષેતીતિ વ્રત ઘાથવેળી શ્રુતિ! ॥૦૮ ।। 

છુરપસ્વાવ્તમત્રાદં ન વે જિંચિટ્વેરિયય્‌ | 

રૂતિ સુષ્ને ણુરાજ્ઞાને ૧રાશશતિ ચોસ્થિતઃ ।1%૨।। 

શખ્દાર્થ-અત્ર “સુષુતિમાં પિતા પણુ અપિતા થઈ 
જાય છે;' ઇત્યાદિ શ્રુતિમાં, જીવપણ્‌ા।ાના નિવારણ્‌થી 
અને સંસારીપણાના અદર્શનથી, સુષુસિમાં બ્રહ્મ 
જ છે, પણુ જીવ નથી. જે પિતૃપણુ।દિ અભિમાન 
છે, તે જ સુખડુઃખને કરવાવાળું છે. તે અભિમાન 
નિવૃત્ત થયે સતે, આ (પુરુષ) સર્વે શે।કોને તરી 
જાય છે. વળી, સુષુત્તિકાળમાં સકલવસ્તુ લીન થયે 
સતે, તમઃપ્રધાન પ્રજુતિથી વીંટાચેલો જીવ સુખરૂપ 
ખહ્માને પામે છે, એમ અથર્વવેદની શ્રુતિ કહે છે. 
વળી, “હું સુખે સૂતો! હતો/' અને “સુષુસિમાં હું કંઈ 
પણુ જાણુતે। ન હુતેો,' એવી રીતે સુઈ ઉઠેલો! પુરુષ 
સુષુત્તિમાં અનુભવેલાં સુખ અને અનજ્ઞાનનું સ્મરણુ 
કરે છે. ૫૬-૫૯ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

ગુજ-'હું પિતા છું,' “હું પુત્ર છું' “હું ભાઈ છું,” 'હે 
પતિ છું,' હું બાહાણુ છું,' “હું ગૃહસ્થાશ્રમી છું,' “હું 
યુવા છું,” ઇયાદિ અભિમાન થવું, એનું નામ સંસાર. 
એ સર્વે ભાવો દેહુમાં આત્માભિમાન હોવાથી થાય છે. એ 
સંસાર જવને છે, પણુ બ્રહ્મને નથી. આ સંસાર સુષુપ્તિ 
અવસ્યામાં પ્રતીત થતો નથી, તેથી સુષુપ્તિમાં બહ્મરૂપતા 
છે, પણુ જીવરૂપતા નથી. આ વિષયમાં, અત્ર “પિતા 
અપિતા છે,' “યાદિ બૃહદારણ્યકની શ્રુતિનું પ્રમાણુ છે. પ૬ 

શિષ્ય-હે દેવ ! સુષુપ્ત અવસ્થામાં સર્વ સંસારની 
નિશૃત્તિ તો થતી નથી; કેમકે, તેમાં “હું પિતા છું, 
પયાદિ અભિમાનનો અભાવ છતાં પણુ, “હું સુખી 
છું, એવું અભિમાન થાય છે; અને અભિમાન કરવું, 
એ જવને ધર્મ છે. એપરથી સુષુપ્તિમાં જીવરુપતા નથી, 
પણુ બ્રહ્મરૂપતા છે એ સય નથી એ સ્પષ્ટ છે. 

પ૪ 


ખ્રહ્માનંદગતચે।ગાનંદ 


૪૨૫ 


ગુશ-સંસારનું મૂલ દેહાણિમાન છે, અને તેયી જ 
પિતૃતતોદિ અભિમાન થાય છે. એ અભિમાન જ સુખ- 
દુ:ખને ઉત્પન્ન કરવાવાળું છે. પણુ સુષુપ્તિમાં તે દેહા- 
ભિમાન રહેતું તથા, તેથી તેમાં જીવ સર્વ શે।કાને તરી 
જાય છે. એટલે સુષુપ્તિમાં સંસારનો અભાવ હોવાથી 
સુખદુઃખ થતાં નથી; અને એટલા જ માટે સુષુપ્િમાં 
જવરૂષતા પણુ નથી. સુષુપ્તિમાં તો માત્ર ભહ્ારૂપતા જ 
છે. “સુષુપ્તિ વિષે જીવ હદયના (અંતઃકર્‌ણુના) સર્વ શેકેને 
તરવાવાળે છે,' એ બૃહદારણ્યકની શ્રુતિમાં પણુ સુષરુપ્તિમાં 
સર્વ સંસારની નિશૃત્તિનું પ્રતિપાદન કર્યું છે. પ૭ 

શિષ્ય-સુષુપ્તિમાં સુખની પ્રાપ્તિ માટે તમે જે શ્રુતિ- 
ઓનાં પ્રમાણુ આપ્યાં, તે સર્વ શ્રુતિઓમાં સાક્ષાત્‌ શેક 
તરવાનું કહ્યું છે, પરંતુ સાક્ષાત્‌ સુખની પ્રાપ્તિ કહી નથી. 

ગુજ્-પ્રમાણુ આપેલી શ્રુતિઓમાં સાક્ષાત્‌ સુખની 
પ્રા્તિ કહી નથી એ વાત ખરી, તથાપિ સુખની 
પ્રાપ્તિમાં જ તે શ્રુતિઓનું તાત્પર્ય છે; કારણુ કે, જેમ 
અંધકારની નિભ્રત્તિ થવાથી પ્રકાશની પ્રાપ્તિ થાય છે, 
તેમ શોકની નિતિ થવાથી સુખની પ્રાપ્તિ થાય 
છે. એટલા જ માટે, એ પ્રમાણુ આપેલી શ્રુતિઓમાં 
શેક તરવાનું કહ્યું છે. વળી, '“શુત્તિજાજછે લવજ 
વિછીને તમલાઇત: ઝલશ્વયુવેતતિ | સુષુત્તિ કાળમાં સકલ 
જાગ્રત આદિ સંપૂર્ણ પ્રપંચ, પોતાનાં ઉપાદાન કારણુ- 
રૂપ તમઃપ્રધાન પ્રકૃતિમાં લય પામ્યે સતે, પ્રકૃતિથી 
વિટાયેલે જીવ સુખરૂપ બ્રહ્માને પ્રાસ થાય છે,' એ 
અથર્વવેદની કૈવલ્યોપનિષતની શ્રુતિમાં સુષુપ્તિમાં સાક્ષાત્‌ 
સુખની પ્રાસિનું જ કયન કર્યું છે. ૫૮ 


“સુષુપ્તિમાં સુખની પ્રાતિ થાય છે,” એ વિષયમાં 
જેમ શ્રતિનાં પ્રમાણુ છે, તેમ અતુભવ પ્રમાણુ પણુ 
છે. સુઇને ઉઠેલો પુસ્ષ, “હું આટલો વખત સુખમાં 
સૂતો હતો, એવી રીતે સુષુપતિમાં અતુભ્રવેલાં સુખતું 
સ્મરણુ કરે છે; અને “હું સુષુપ્તિમાં કાંઈ પણુ નનણુતે 
ન હતે,” એવી રીતે સુષુપ્તિમાં અનુભવેલાં અન્તાનનું 
સ્મર્‌્ણુ કરે છે. હવે જે સુષુપ્તિમાં સુખનો અનુભવ 
ન હેય તો, સૃધ્તે ઉઠેલા પુરસ્ષને સુખનું સ્મર્‌ણુ 
કુમ થાય? માટે જ સુષુપ્તિમાં સુખાનુભવ છે અને 
તેથી “તેમાં સુખ છે,' એવે સ્વીકાર કરવો! જેધએ. ૫૯ 

અવતરણિકા-શિષ્ય સુષુત્તિમાં સુખની સિદ્ધિ 
માટે પ્રશ્ન કરે છે, અને ગુરુ તેનું ઉત્તર આપે છે. 

વરામશોડ્નુમૂતેડ્લ્તી સાવીફતુમવલ્તર્‌ા । 

ચિટ્ાત્મત્વાસ્સ્તરતો માવ બુસમજ્ાનષીસ્તવ; 8 ૦ 

ત્રણ વિક્ષાનપાનર્‌મિતિ વાગઉનેયિત$ । 

પટંસ્યતઃ સ્વપરજાશં છુ ત્રદ્ેવ સેતસ્ત્‌ । ૬2 ॥। 


૪૨૬ 


તર્યોરરૈ થિજયાવસ્યા નિદ્રાડ્ણઞાને ચ શૈવ ફિ ૧2 
વિજ્ીનછતવત્યશ્રાસ્સ્યાટ્િશાનમયો ઘન; | 
વિજીનાવસ્ય આનંટ્મયશન્ટેન વથ્યતે | ૧ર || 


શુક્ષિપવેશળ જારિયાનિયો સુલષિવતા | 
સૈવ તટ્વિંવતાદિતા છીનાનંરમયસ્તલ; ।। ૬૪ ।। 


શખ્દાથે-અતુભવેલા વિષયને વિચાર સ્મરણુ થાય 
છે, માટે તેને (સુષુપ્તિમાં); અનુભવ હતે (એમ જણાય 
છે, પણુ તેમ નથી). સુખ તો સ્વપ્રકાશ ચિદાત્મ- 
સ્વરષપ હોવાથી પોતાની મેળેજ ભાસે છે, અને 
તેથી (સ્વપ્રકાશ સુખથી) અન્ઞાનની પ્રતીતિ થાય 
છે. “વિજ્ઞાન આનંદ ખ્રહ્યા છે, એવી રીતે વાજસ- 
નેયી શાખાવાળાઓ કહે છે; તેથી સ્વપ્રકાશ સુખ 
ખ્રહ્મ જ છે, બીજું નહિં. જે અન્તાન છે તેમાં તે 
વિજ્ઞાનમય અને મનોમય બન્ને વિલીન થઈ જાય 
છે; કારણુ કે વિજ્ઞાનમય અને મનોમય એ ઉભયની 
વિલયની અવસ્થા તે જ નિદ્રા છે અને તે નિદ્રા જ 
અજ્ઞાન છે. અસિના સંચોગથી પીગળી ગચેલું ઘી જેમ 
વાયુ વગેરેના સંબંધથી ઘન-ઘા ટું થાય છે; તેમ નિદ્રા- 
વસ્થામાં વિલીન થચેલું (બ્રહ્મરૂપ થચેલું) અંતઃ- 
કરણુ, જાગ્રદાદિક અવસ્થાઓમાં ભેગપ્રદ કર્મો ઉદ્ભવે 
છે ત્યારે પાછું વિજ્ઞાનાકારે ઘનીભાવને પામે છે, 
અર્થાત્‌ વિજ્ઞાનસ્પે પરિણામ પાસે છે. તેથી આત્મા 
વિજ્ઞાનમય અને ઘન થાય છે અને પ્રમાોધની પહેલાં 
વિલયાવસ્થારૂપ ઉપાધિથી આત્મા આનંદમય શખ્દ- 
થી કહેવાય છે. સુષુત્તિના પૂર્વ ક્ષણુમાં, જે ખુદ્ધિ- 
વૃત્તિ સુખનાં પ્રતિબિંખવાળી થાય છે, તે જ સુખનાં 
પ્રતિખિખવાળી ખુદ્ધિવૃત્તિ નિદ્રાવસ્થામાં લીન થાય 
છે, તેથી આનંદમય કહેવાય છે. ૬૦-૬૪ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-તમે કહા છે કે, સૂઈ ઉઠ્યા પછી, હું 
સુખે સૂતો હતે, અને “સુષુપ્તિમાં હું કાંઈ પણુ ન્નણુતો 
ન હુતો,' એવી રીતનાં સ્મરણુનાં બળથી, સુષુપ્તિમાં 
અન્તાન તથા સુખનાં અનુભવની સિદ્ધિ થાય છે; પરતુ 
એ અયોગ્ય છે. કારણુ કે સ્મરણુ પ્રમાણુ મનાતું નથી. 
તેથી, સુષુપ્તિમાં અનુભવની સિદ્ધિ નથી થતી, તો સુખની 
સિદ્ધિ તો ક્યાંથી જ થાય ? 

ગુર-સ્મરણુ પ્રમાણુ મનાતું નથી એ વાત જે કે 
યથાર્થ છે, તથાપિ સ્મરણુનું મૂલ અતુભવ છે. તે 
અતુભ્મવનાં બળથી સુષુપ્તિમાં સુખની સિદ્ધિ થાય છે. 


શ્રી પંચદશી 


ચજ્જઞનં તત શીની તૌ વિ્ઞાનમનોમવી 


| પ્રકરણ 


શિષ્ય-“સુષુપ્તિમાં અનુભવ હતો,' એમ શાથી નનણુ- 


વામાં આવે છે, કે જેના બળથી તમે સુષુપ્તિમાં સુખની 
સિદ્ધિ કહો છો ? 

શુજશ-અનુભવેલા પદાર્થતું સ્મરણુ થાય છે, પણુ 
નહિ અનુભવેલા પદાર્થનું સમરણુ થતું નથી, એવે! એક 
નિયમ છે. હુવે જે સુષુપ્તિમાં સુખનો અતુભ્રવ ન હોય 
તો, ચૂઈ ઉઠેલા પુરુષને તેતું સ્મરણુ યાય નહિ. પરંતુ 
અહીં તો, “હું સુખે સૂતો હુતો,' એમ સૂઈ ઉઠેલા પુરુષને 
સ્મરણુ થાય છે, તેથી સુષુપ્તિમાં સુખનો અવતુભવ હતો, 
એમ જણુવામાં આવે છે. 

શિષ્ય-સુષ્ુપ્તિમાં અનુભવની સિદ્ધિ થતી નથી; કાર્‌ણુ 
કે, મન અને બુદ્ધિ આદિ જે અતુભવનાં શાધને છે, 
તે સર્વના તો સુષ્ુપ્તિસમયે પોતાનાં કાર્ણુભૂત અનજ્ઞાનમાં 
લય થાય છે, એટલે તે હોતાં નથી. 

ગુર-તું કહે છે કે, સુષ્રામમાં અતુભવનાં સાધને 
નથી, તે શું સુખના અનુભલવનાં સાધને નથી કે અન્તાન- 
ના અનુભવનાં સાધને! નથી ? 

શિષ્ય-સુષુમિમાં સુખ અને અજ્ઞાન, એ બન્નેના 
અતુભવનાં સાધને નથી. 

ગુશ-સુખ અને અન્તાન, એ બન્નેના અનુભવનાં 
સાધને! નથી, ને તેથી તે બન્નેના અનુભવની સિહ 
યતી નથી એ તારં કહેવું અનુચિત છે; કેમકે મન, ખુદ્ધિ 
આદિ અન્ય સાધાનોની અપેક્ષા વિના તે બન્નેના 
અતુભવની સિદ્ધિ થાય છે. 

શિષ્ય-મનાદિ સાધને! વિના તે સુખ અને અજ્ઞાન 
બન્નેના અવુભવની સિદ્ધિ કેમ થશે? 

ગુજ્ે-જેમ સૂર્ય સ્વપ્રકાશ્ન અને તેજેમય છે, તેથી 
તેના અતુભવ માટે ખીન્ન સાધનની અપેક્ષા નથી; તેમ 
સુખ પોતે સ્વપ્રકાશ અને ચિદ્રપ છે, તેથી તેના અવુ- 
ભવ માટે મનાદિ સાધનની અપેક્ષા નથી; અને સ્વ- 
પ્રકાશ સુખના બળથી જ તેનાં આવર્‌ણુ કરવાવાળાં 
અનત્તાનના અતુભવની સિદ્ધિ થાય છે; તેથી, તે અજ્ઞાનના 
અતુભવ માટે પણુ, મનાદિ સાધનની અપેક્ષા નથી. ૬૦ 

શિષ્ય-ભલે સુષુ્તિ સમયનાં સુખની સ્વપ્રકાશતા 
હોય, પણુ તેની બ્રહ્મર્પતા તો સિદ થતી નથી; કાર્‌ણુ 
કે તેમાં કાંઈ પ્રમાણુ નથી. એટલા જ માટે અગાડી 
(૪૫ મા શ્લોકમાં કહ્યું છે ક, 'યત્રસ્યો દ્રજ્ઞામંર્‌; સ્વયં 
અવેલ્‌। ત્યાં જઈ તે બાની સાથે એકતાને પ્રાત થઈ, 
સુષુપ્તિ સમયના ખ્રહ્માતંદરૂપ પોતે થાય છે,' એ તમારે 
કહેવું અનુચિત છે. 

ગુજૂ-“થહ્યા વિજ્ઞાન (અનુભવરૂપ) અને આનંદ- 
રૂપ છે,' એ બૃહદારણ્યકોપનિષત્‌ની શ્રુતિ, સ્વપ્રકાશ 
સુખની ભહાસૂપતામાં પ્રમાણુ છે; અને સુષુપ્તિ સમયતું 
સુખ સ્વપ્રકાશ છે, માટે સુષુપ્તિનું સુખ બહમાજ્પ છે. 
પણુ તેથી જૂદું નથી. ૬૧ 


૧૧ સું] 


સિષ્ય-અતુલવને। અને સ્મરણુને। આશ્રય એક હેય 
છે, એવે। નિયમ છે; કારણુ કે જેણે અનુશ્વ કરેલે। 
હોય, તેને જ સ્મરણુ થાય છે. પણુ બીન પુરષે અતુ- 
ભવ કર્યો હોય અને તેતું સ્મરષુ બીન્ન પુરુષને થાય, 
એમ કેઈ સ્થળે થયું પણુ નથી અને થરે પણુ નહિ, 
તેથી સુષુપ્તિનાં સુખનો અતુભવ અને અન્તાનને। અનુ- 
ભવ પણુ વિજ્તાનમયને એટલે જીવને થાય છે, એમ 
કહેવું જઇએ; કારણુ કે સૂઈ ઉઠ્યા પછી, 'હું સુખે 
સૂતો હતે; “હું કાંઈ પણુ જણુતો નહુતો,' એવું સ્મર્ણુ 
જીવને થાય છે. 

ગુજ્-વિજ્ઞાન અન્ઞાનતું કાર્ય છે, અને તે જીવની 
ઉપાધિ છે. તે વિજ્ઞાનની ઉપાધિથી જવ વિજ્ઞાનમય 
કહેવાય છે. એ ઉપાધિરૂપ વિત્તાન, સુષુપ્તિ અવસ્થામાં, 
પોતાનાં કાર્ણુજ્પ અન્તાનમાં લય પામે છે, તેથી જ 
જવ કાંઈ પણુ જાણી શ્રક્તો નથી, અને તેથી જ 
સુષુપ્તિમાં સુખ અને અન્તાનનોા અનુભવ કરનાર જવ 
નથી. વિજ્ઞાનમય ૪વ પ્રમાતા છે, અને મનેમય, 
પ્રમાણુ અને પ્રમાતાની વિલયાવસ્થા જ નિદ્રા કહેવાય 
છે; કેમકે “વિજ્ઞાન( અંતઃકરણુ )તી વિરતિ (લય) તે 


સુષુપ્તિ છે,' એવું વચન છે. વળી, “હું સુષુપ્તિમાં કાંઈ 


પણુ જણુતો ન હતો,' એ સુષુપ્તિસમયનાં અન્તાનનાં 
સ્મરણુની ઉપપત્તિ, સુષુપ્તિમાં અજ્ઞાનને! સ્વીકાર કર્યા 
વિના થતી નથી; તે માટે, સુષુપ્તિમાં અજ્ઞાન છે, એમ 
સ્વીકારવું જનેઈએ. એ અન્તાનમાં પ્રમાતા અને પ્રમાણુ, 
પોતાનાં વિજ્ઞાનતાદિ આકારનો યાગ કરીને, લય પામે 
છે, એટલે તે અન્તાનસપે થઈ રહે છે. 

શિષ્ય-ન્યારે વિગજ્ઞાનમય અને મનેય ખતજ્ને સુષુપ્તિ 
સમયનાં અજ્તાનમાં લય પામે છે, ત્યારે તો તે બન્ને 
નિદ્રામાં જ લય પામે છે, એમ જ કહેવું જેઇઇએ. 

ગુર-વિદ્દાના એ નિદ્રાને જ “અન્ઞાન' કહે છે; નિદ્રા 
અને અજ્ઞાન બન્ને એક જ છે. માટે નિદ્રામાં લય કહે, 
અથવા અનજ્તાનમાં લય કહે, તોપણુ તે બન્નેના અર્થ 
એકજ છે, ૬ર 

શિષ્ય-જ્યારે સૃષુમિ સમયનાં સુખાદિના અવુભવ 
વખતે વિજ્ઞાનમયનેો અન્તાનમાં લય થાય છે; ત્યારે તે 
વિગ્ઞાનમયને સુષુપ્તિ નિશત્ત થયા પછી, એટલે સૂઈ 
ઉઠ્યા પછી, સુષુપ્તિ સમયનાં સુખાદિકનું સ્મરણુ કેમ 
થાય છે? કાર્‌ણુ કે જેણું અનુભવ કર્યો ન હોય, તેને 
સ્મરણુ થતું તથી. 

ગુશ-સુષુત્તિમાં વિજ્ઞાનનો અત્તાનમાં લય થાય છે, 
તથાપિ તે વિલયાવસ્થામાં પણુ વિજ્ઞાનમયનાં સ્વસૂપને। 
નાશ થતો નથી. હવે વિલયાવસ્થામાં ઉપાધિ આનંદ- 
મય છે; તે આનંદમયસજૂપથી વિજ્તાનમમયને અનુભવ 
કર્ત્તા છે; અને જાત્રદવસ્થામાં ધનીજ્ાવ ઉપાધિ છે, 


ખ્રહ્ઘાનંદગતચેગાનંટ 
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તે જ વિજ્ઞાનમય કહેવાય છે. તે ધતીભાવરૂપે કરી 
વિજ્ઞાનમમયને સ્મરણુકર્ત્તા છે, ઘીની પેઠે “પીંગળી 
જવું,' એ વિલયાવસ્થા કહેવાય છે અને ઝામી જવું 
એ ધનીભાવ અથવા ધટ્ટ થવું કહેવાય છે. એવી રીતે 
એક જ વિત્તાનમયને ઉપાધિના ભેદથી અનુભવકતૃતા 
અને સ્મરણુકર્તૃતા બંને છે. 

શિષ્ય-વિગ્તાનમય વિલયાવસ્થાને અને ધનીભાવને 
પ્રામ થાય છે, એમાં કાંઈ દૃષ્ટાંત છે ? 

ગુજ્ઞ-હા. જેમ ઘી, સુવર્ણ અસિ આદિતા સંયોગથી 
પીંગળી જય છે અને અસિ આદિને! સંયોગ દૂર થવાથી 
અને વાયુ આદિતે। સંયોગ થવાથી પાછું ધતીભલાવ પાશે 
છે, ધટ્ટ યાય છે, ઝામી જય છે, તેમ વિજ્ઞાનમય, સુષુપ્તિ 
અવસ્થામાં, લયાવસ્થાને પ્રાપ્ત ચાય છે અને ન્નગ્રદવ- 
સ્થાર્માં પાછું પૂર્વ સ્વસપને પામે છે. 

શિષ્ય-જેમ ઘી અથવા સુવર્ણના આગળવામાં અશ્રિના 
સંયોગ એ કાર્‌ણુ છે, અને ઝામી જવામાં વાયુ આદિને 
સંયોગ કારણુ છે; તેમ વિત્તાનમયની વિલયાવસ્થામાં 
અને ધનીભાવાવસ્થામાં શું કારણુ છે? 

શુજ્-વિજ્ઞાનમયની વિલયાવસ્થામાં પ્રાણીઓનાં ભોગ 
આપવાવાળાં કર્મોને ક્ષય કારણુ છે; અને ધનીભ્ાવ।- 
વસ્થામાં ફરીથી ભોગ આપવાવાળાં કર્મો જ કારણુ 
છે. એટલે કે નિદ્રા અવસ્થામાં ભાગ આપવાવાળાં 
કર્મોના ક્ષય થવાથી, અંતઃકરણુ પોતાનાં કારણુરુપ 
અન્તાનમાં લય પામે છે, ને તે જ અંતઃકરણુ ફરીથી 
ભોગ આપવાવાળાં કર્મોથી જમ્રદવસ્થામાં વિજ્તાનરૂપે 
થાય છે. તે વિજ્ઞાન આત્માની ઉપાધિ છે, તેથી આત્મા 
પણુ વિલયાવસ્થામાં આનંદમય કહેવાય છે, અને ધની- 
ભાવાવસ્થામાં વિજ્ઞાનમય કહેવાય છે. ૬૩ 

હુવે સુષુસ્તિના પૂર્વ ક્ષણુમાં જે અંતર્સુખરૃત્તિ છે, તે જ 
સ્વરૂપભૂત સુખનાં પ્રતિબિખવાળી થાય છે. યારપછી 
સુખનાં પ્રતિબિબવાળી તે જ અંતર્મુખજૃત્તિ નિદ્રાસૂપે 
કરીને લય પામે છે, અતે યારે તે ૬₹ત્તિ જ આનંદમય 
શખ્દથી ઓળખાય છે. ૬૪ 

ગવતરણિકા-આ પ્રમાણે આનંદમયનું સ્વરુપ 
દર્શાવ્યું. હુવે તે જ આનંદમય પ્રબાધકાલ એટલે 
સુષુત્તિની નિવૃત્તિના કાલમાં સ્મરણુકત્તો છે, તે 
સિદ્ધ કરવા માટે સુષુતતિમાં સુખના અતુભવતું 
ઉપપાદન કરે છે. 

ઝંતમેસ ય ગાનેટ્‌મયો ત્રશ્ણુલં તહ્‌ | 

મુજે સિટ્ચિંચયુસ્દામિરજાનોત્વશયૃત્તિમિઃ1૧૦। 

શખ્દાર્થ-જે આનંદમય અંવર્સુખ છે તે આનંદ- 
મય તે વખતે (સુષુક્તિમાં) ચૈતન્યના પ્રતિખિબ- 
વાળી અને અજ્ઞાનથી ઉત્પજ્ન થચેલી વૃત્તિએથી 
ખ્રહ્માસુખને ભોગવે છે. ૬૫ 


૪૨૮ 


ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

આનંદમય, સુષુપ્તિ સમયમાં, સુખનાં પ્રતિબિખવાળી 
અંતર્મુખ એવી ખુદ્દિકૃત્તિથી થયેલા સંસ્કાર્વાળાં અ- 
સાતની ઉપાધિવાળો છે; તેથી *ૃત્તિઓ, કે જે ચિદા- 
ભાસવાળી હોય છે, અને જે અજ્ઞાનથી ઉત્પન્ન થયેલી 
હોય છે, અને સર્વ ગુણુના એક જતના પરિણામક્પે 
છે તે બુદ્ધિની વૃત્તિઓદ્દારા આનંદમય સુષુપ્તિમાં સ્વ- 
સૂપભૂત બહાસુખને ભોગવે છે. 

તે કેમ? સાંભળ. એે આનંદમય સુષુપ્તિનતા સમયમાં 
બહ્ાસુખને અનત્તાનથી ઉત્પન્ન થયેલી ચિદાભાસવાળી 
જૃત્તિઆથી અનુભવે છે, તેથી આનંદમય, જમ્રદવસ્થામાં 
જ્યારે ઝામેલા ઘીની પેઠે, વિજ્ઞાનમયરૂપે થાય છે, 
યારે તેને સુષુપ્તિમાં અનુભવેલાં બઉાસુખનું સ્મરણુ 
થાય છે. એટલે, સુષુપ્તિમાં આનંદમયરૂપથી સુખને 
અનુભવ કરે છે, અને જમ્રદ્વસ્થામાં વિજ્ઞાનમયરૂપથી 
સ્મરણુ કરે છે. તેથી, જે અતનુભવકત્તો છે તે જ રમર્‌ણુ 
કત્તા છે, ખીજે નથી, એમ સિદ્ધ થાય છે. ૬૫ 

ગ્મવતરણિકા-હુવે શિષ્ય કહે છે કે, જાગ્રત પેઠે જ 
સુષુત્તિમાં પણુ સુખને અનુભવું છું એમ કેમ અભિ- 
માન થતું નથી? તેને ગુરુ સમજાવે છે. 

અજ્ઞાનવૃત્તય$ સૃદ્મા વિસ્પણ વુર્ટિટસય; । 

જતિ વેટાંતતિદ્ધાંતવા(માઃ પ્રવહૂતિ દિ ।। ૧૬ ।। 

માંર્વયતાપનીયારિશ્નતિષ્વેતટ્તિસ્જુનમ્‌ । 

આનંર્‌મયમોસૃત્વ ત્રણાનેરે ચ મોગ્યતા 1૬૭ 

ળ્કીમૂતા છુષુક્ષુ્યઃ પજ્ઞાનઘનતાં મતઃ । 

આતટ્મય આાનેર્સુવસેતોમવવસિમિ$ ।। ૧૮ ।। 

૨ દ 

વિજ્ઞાનમયમુસ્યેયો સ્પેચુત્દ? વુરાઘુના | 

ભ છયેનેવતાં પાળ્યો વદુવંરુજપિઇવત્‌ ।। ૬૨ ।। 

પ્રજ્ઞાનાનિ પુર! બુરવત્તયોડથ ઘનોડમવત્‌ | 

ઘનત્વં ફ્િમિવિટૂનામર્ન્રેશે યથા તથા ।। ૭૦ ॥। 

શખ્દાર્થ-અન્નાનની વૃત્તિઓ સૂક્મ છે અને 
ખુદ્ધિની વૃત્તિઓ સપણ છે, એ પ્રમાણે વેદ્દાંતના 
સિદ્ધાંતને સંપૂર્ણું જાણુવાવાળાએ કહે છે. માંડૂકય 
અને તાપનીયાદિ શ્રુતિઓમાં, “ આનંદ્ટમયમાં 
ભોક્તાપણું' અને “બ્રહ્માનંદમાં ભોગ્યપણું' છે, એ 
વાત અતિ સ્કુટ રીતે કહી છે. બ્રહ્માનંદની સાથે 
એકરૂપતાને પામેલો, સુષુતિમાં રહેલે અને પ્રજ્ઞાન- 
ઘનતાને પ્રાતત થયેલો, આનંદમય ચૈતન્યના પ્રતિ- 
બિંખવાળી વૃત્તિઓથી ખ્રહ્ધાનંદને ભોગવે છે. જે 
(આત્મા) પૂર્વે (જાગ્રતવસ્થામાં) વિજ્ઞાનમયાદિ 


શ્રી પંચદ્રશી 


[ પ્રકરણુ 


આકાર સહિત હુત્તો, તેજ (આત્મા) હૅમણાં (સુષુપ્તિ 


અવસ્થામાં ) લય પામી, ઘણા ચોખાના લોટની 
પેઠે, એકતાને પામે છે. પૂર્વે (જાગ્રદવસ્થામાં) ખુદ્ધિ- 
વૃત્તિઓ પ્રજ્ઞાન (પ્રજ્ઞાનના નામથી કહૅવાતી) હુતી, 
અને પછી ઉત્તર દેશમાં જળનાં ખિંરુએ જેમ 
ઠેરીને કરા જેવા થઈ જાય છે, તેમ વિજ્ઞાન નામની 
ખુદ્ધિની વૃત્તિઆ પણુ એકતામાં ધનરૂપ થઈ જાય 
છે, ચિદ્રૂપે એકતાને પામી જાય છે. ૬2-૪૦ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-ન્યારે સુષુપ્તિમાં અજ્ઞાનની જૃત્તિઓ હોય છે, 
થારે જેમ નમ્રદ્વસ્થામાં અભિમાન થાય છે કે, “હું 
સુખનો અનુભવ કરં છું,' તેમ સુષુપ્તિ અવસ્થામાં 
એવું અભિમાન કમ થતું નથી ? 

ગુજ્-“સાન થવું' એ ખુહ્ધિજૃત્તિનું કાર્ય છે, અને 
“અભિમાન થવું' એ અવિધાતું કાર્ય છે. સુષુશ્તિ સમ- 
યમાં, જેમ ખુદ્દિકૃત્તિઓ।ા સ્પષ્ટ હેય છે, તેમ અવિધ્રા- 
ભૃત્તિઓ સ્પષ્ટ હોતી નથી, પણુ સૂદ્દમસૂપે રહે છે. તેથી 
સુષુપ્તિમાં “હું સુખનો અનુભવ કરં છું' એવું અભિમાન 
થતું નથી. હવે જનગ્રદ્વસ્થામાં તો બુદ્ધિની ૃતિએ। અને 
અન્નાનની નૃત્તિઓ ખતન્ને સ્પટ્ટ હેય છે, તેથી સુખને। 
અતુભવ થાય છે અને તેનું અભિમાન પણુ થાય છે. 

શિષ્ય-સુષુતિ અવસ્થામાં ખુદ્ધિશૃત્તિઓ સ્પટ્ટ હેય છે, 
અને અજ્તાનમ્ત્તિઓ સૂહ્રમ હેય છે,એમ તમે ડયાંથી ન્નણ્યું? 

ગુજ્-સંપૂણું ખદ્મના સિદ્ધાંતને ન્નણુવાવાળા ખહ્ા- 
સાનીઓ, સુષુપ્તિ અવસ્થામાં ખુદ્દિશૃત્તિની સ્પટટતા અને 
અન્તાનભૃત્તિની ચૂટ્ટમતાનું વર્ણુન કરે છે, તેથી જણુ- 
વામાં આવે છે. ૬૬ 

શિષ્ય-આનંદમય, સુષુપ્તિ અવસ્થામાં સૂદ્મ અવિઘાની 
ૃત્તિઓથી, બહ્માનંદને ભોગવે છે, એમાં પ્રમાણુ રું છે ? 

ગુજ્ન-માંડૂક્યોપનિષત્‌ અને નૃસિહતાપની આદિ ઉપ- 
નિષદોની શ્રુતિએઓતું પ્રમાણુ છે. તેમાં આનંદમયતું 
ભોક્તાપણું અને બહ્યાનંદનું ભોાગ્યપણું બહુ સારી રીતે 
કહું છે, ૬૭ 

માંટૂડુય ઉપનિષતમાં કહ્યું છે ક, 'શયુત્સ્યાન શજી" 
મૂલ: પ્રસાનવન શ્યાનંરમયોશાનંર્મ્વચેસોયુણ :। સુષુમિ 
અવસ્થામાં એકાકારતાને-એકરૂપતાને પ્રાતત થયેલે 
પ્રજ્ઞાનધન જ, આનંદમય, ચેતોમુખ એટલે ચિત્પ્રતિ- 
બિખવાળી જંત્તઓદ્દારા, આનંદને ભોગવે છે.' એપર્‌થી 
જણાય છે કે, આનંદમય એટલે સુષુપ્તિના અભિમાની, 
સ્વસ્વરૂપભૂત બહ્યાનંદને ભોગવે છે. ૬૮ 

આત્મા જમ્રદવસ્થામાં વિજ્ઞાનમય આદિ અનેક 
આકારવાળા હોય છે, પણુ સુષુપ્તિ અવસ્થામાં તે 
વિજ્ઞાનમયાદિ સર્વ ઉપાધિઓને। લય થવાથી ખઊાનંદની 
સાથે એફાકારતાને પ્રામ થાય છે. તેથી એ શ્રતિમાં, 


૧૧ સું] 


'જ્શોમૂસ: | એકાકારવાળે છે,' એમ કહ્યું છે. બૃહદા- 
રણ્યક ઉપનિષત્માં ન્નગ્રદ્વસ્થામાં ઉપાધિના ભેદથી 
આત્માના અનેક આકારે કલ્યા છે. તેમાં કહ્યું છે ક, 
'લ વા ગયમાસ્મા ત્ર વિશ્ઞાનમયો મનોમય) ધરાળનય- 
શ્રજ્રશેચ: ઓળ્રમયઃ પૃચ્લીમય આપોમયો વાયુતય આવાશ- 
મયલ્શેશોમયોડ્તેઝોમ૧: જામમયોડ૧1મમ૧: ક્ોષનયોડ- 
જોષમયઃ | તે અથવા આ આત્મા, બ્રહ્મ છે. તે વિ- 
તાનમય, મનોમય, પ્રાણુમય, ચક્ષુમય, શ્રોત્રમય, પૃથ્વી- 
મય, આપોમય, વાયુમય, આકાશમય, તેજનેમય, અતેન્ને- 
મય, કામમય, અકામમય, ક્રેધમય, અને અક્રેધમય છે.” 
રિષ્ય-નનત્રત અવસ્થામાં અનેક આકાર્વાળે। આત્મા 
સુષુપ્તિ અવસ્યામાં એકાકારતાને કેમ પ્રાપ્ત થાય છે ? 
ગુજશ્-જેમ દળવા પહેલાં ચોખાના દાણા અનેક ને 
જૂદા જૂદા હેય છે, પણુ દળ્યા પછી લોટટરૂપ એકા- 
ફારતાને પ્રાત થાય છે; તેમ આત્મા પણુ જમ્રદ્વસ્થામાં 
અનેક આકારવાળે હેય છે, પણુ સુષુપ્તિ અવસ્થામાં 
એકાકારતાને પ્રામ થાય છે. ૬૯ 
પ્રસ્ઞાન એટલે જામ્રદવસ્થામાં ધટપટાદિ પદાર્થોનું ગ્રહણુ 
કરવાવાળી ખુહ્દિકૃત્તિઓ. એ પ્રજ્તાન નમ્રદવસ્થામાં જ 
રહે છે. હવે સુષુપ્તિકાલમાં તો ધટપટાદિ સરવ વિષયોને 
અભાવ હોવાથી તે ધન થાય છે. એ ૬ૃંત્તિઓને। ધતી- 
ભાવ થયે।, એટલે સર્વ ખુદ્ધિદૃત્તિઓ ચિદ્રપથી એકરૂપ 
થાય છે. માટે આત્મા પ્રસ્ઞાનધન કહેવાય છે. ૭૦ 
અવતર્ણિકા-એવી રીતે પ્રજ્ઞાનધન શખ્ટદના 
અર્શનું નિસ્પણુ ઢર્યા પછી, હુવે તે નિર્પણનાં 
પ્રસંગથી, લૌકિક તથા તાકિક આદિના મતમાં, 
પ્રજ્ઞાનધનનાં નામાંતરરપ વિષયને! પ્રસંગ કહે છે. 
તટ્ટનત્વં સાક્િમાવે હુ લામાર્વે પ્રચક્ષતે । 
જોવિજાાર્વિગા યાવદઃવરસિવિઝોપનાત્‌ ૭? 
શખ્દાર્થ-વેદાંતમાં જે સાક્ષિભાવથી કહેવાતું 
' પ્રજ્ઞાનધનપણું છે, તેને જ લૌકિકો અને તાકિકે 
ડુ:ખાભાવ કહે છે. કારણુ કે સુષુષિમાં સર્વ દુઃખ- 
વૃત્તિઆનો લય થઈ નાય છે. ૭૧ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 
ય્રાસ્્રતા સંસ્કારરહિત તે લૌકિક કહેવાય છે, અને 
નૈયાયિક આદિ શાસનના સંસ્કાર્વાળા છે તે તાકિક 
કહેવાય છે. વેદાંતશ્ઞાસ્રામાં જે વસ્તુને સાક્ષીપણાંથી 
ઓળખવામાં આવે છે તે પ્રજ્ઞાનધનતા છે; તેને 
લૌકિકો અને તાકિકરો દુઃખાભાવ કહે છે. 
શિષ્ય-તેએ। પ્રજ્ઞાનધનતાને દુ:ખાભાવ કેમ કહે છે? 
ગુર્-જેટલી દુઃ:ખશૃત્તિઓ છે તે સર્વે જૃત્તિઓઆ તો 
પ્રનાતધન અવસ્ષામાં લય પામે છે; માટે પ્રસ્ઞાનધન- 
તાને તેઓ દુઃખાભાવ કહે છે. ૭૧ 


ખ્રછ્ષાનંદગતચેોગાનંટ 


૪૨૯ 


અવતરણિકા-હેવે “પ્રજ્ઞાનધન' એ શ્રૃતિમાં રહેલા 
ચિત્તના પ્રતિખિંખવાળી વૃત્તિઓ શું છે તે સમ- 
જાવી, સુષુષ્િમાં ખ્રછ્દાનંદના અનુભવ સંખંધે કહુ છે. 


ઝજઞાનવિવિતા સિત્સ્યાન્છુલમાનેટ્મોન્નને | 

મુસ ત્રશણુભ સ્થવસ્વા થ વર્મળા ૭૨ 
વર્મ અન્માંતરેડમૂયત્તયોમાર્યુદ્વયતે પુનઃ । 

કૃતિ જેવસ્યશાસાયાં વમેગો શોધ ફેરિત! ॥૭૨॥। 
સિલ્વા પબુટ્સ્ય તણાનર્‌સ્ય વાલના | 
અનુમચ્જેવતર્તૃષ્નીમાસ્તે નિર્ષિવયઃ ભુલી ।૭૪।। 
વમેમિઃ પેરિતઃ ઘથ્રાજાનાતુઃ લાસિ માવયન્‌ | 
શનેર્વિસ્મરતિ ત્રજ્ાનંર્મેષોડસિછ ગન 11૭૧ 
પ્રામ્ધ્વેમવિ નિદ્રાયાઃ વક્ષષાતો ફિ ટ્િે | 
ત્રજ્ાનરે સળાં તેન ત્રાજ્ઞોડસ્મિસ્વિવતેત ૧? 1૭૬।। 


શખ્દાર્થ-અન્ઞાનમાં પ્રતિખિખરુપે પડેલું ચૈતન્ય 
સુષુત્તિવખતે આનંદના ભોગમાં સાધનભૂત થાય 
છે, અને ચુણ્યપાપાદિક કર્મવડે ભ્ઞોગવેલાં ખ્રહ્ધા- 
સુખને તજીને જીવ પાછો જાગ્રદવસ્થામાં જાય* છે; 
અને જન્માંતરમાં જે કર્મ કર્યા હોય, તે કર્મના 
ચેોગગથી પાછે જાગ્રદવસ્થાને પામે છે એમ કૈવલ્ય- 
શાખામાં કર્મથી થતો બોધ (જાગ્રદવસ્થા) કહ્યો છે. 
જાગેલા જીવને ફેટલાક કાળ સૂધી ખ્રહ્માનંદની 
વાસના (સંસ્કાર) અત્ુસરે છે, તે જાગૃત થયેલ! 
પુરુષ વિષયના અત્તુભવથી રહિત થઈ સુખી થતે 
થકે બેસી રહે છે. કર્મથી પ્રેરણા કરાયલા આ સવે 
જીવ પછી (પ્રબોધને સ્વલ્પકાલ થયા પછી), નાના 
દુઃખોનું અતુસંધાન કરતાં કરતાં ખ્રહ્ધાનંદને ધીરે 
પીરે ભૂલી જાય છે. પરંતુ મનુષ્યોને પ્રતિદ્રિન નિદ્રા 
પહેલાં અને પછી પણુ બ્રહ્ધાનંદમાં સ્નેહ હોય છે, 
તેથી આ ખ્રહ્યાનંદના સંબંધમાં કયે! ડાહ્યો માણુસ 
વિવાદ કરશે ર ૭૨-૭૨ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

અન્તાનશૃત્તિમાં પ્રતિબિબિત ચૈતન્ય જ, સુષુપ્તિ અવ- 
સ્થામાં રહેલા બહ્માનેદના ભોગમાં સાધન છે. એટલા 
માટે આત્મા ચૅેતોમ્નખ કહેવાય છે. 

શિષ્ય-ન્યારે જીવ સુષુત્તિ અવસ્થામાં આનંદરૂપ 
ખતી બ્રહ્મસુખને ભોગવે છે, યારે તે ખહ્માસુખને તજ, 
બહાર એટલે દુ:ખમય જનમ્રદ્વસ્થામાં શામાટે આવે છે? 

શુજ્-જીવ, પુણ્યકર્મરૂપ પાશથી અને પાપકર્મરૂપ 
પાશ્ષથી બંધાયલે। છે. તે કર્મપાશતી પ્રેરણાથી ઇચ્છા ન 


૪૩૦ 


હતાં પણુ, સાક્ષાત્કાર થયેલા ભહ્માનંદને તજ, દુ:ખમય 
જામ્રતાદિ અવસ્થામાં આવે છે; અર્થાત્‌ જીવ, સુખમય 
થહ્યાનંદને મૂકી, દુઃખમય જામ્રદાદિ અવસ્થામાં આવે છે. 
તેનું કારણુ પુણ્યષાપસ્ૂપ તેનાં કર્મજ કારણુ છે. ૭ર 

શિષ્ય-જીવ, કર્મથી જમગ્રદવસ્યામાં આવે છે, એમ 
તસે કયાંથી ન્નણ્યું ? 

ગુજ્-“જીવ કર્મથી જ જમ્રદ્વસ્થામાં આવે છે' એમ 
કૈવલ્યોપનિષદની શ્રુતિમાં જણાવ્યું છે. “વુજશ્ર ગન્માન્સ₹- 
જર્મયોમાલ્લ શ્ય જીવ: સ્વાવિસિ વ્રજ: તે જ (સુષુપિમાં 
બહ્માનંદને પ્રાસ થયેલો) જીવ, જન્માંતરના કર્મના 
યોગથી, ફરીથી સુષુસ્તિમાંથી જત્રત થાય છે.' જેમ 
ખાળક્રા બહાર રમીને ધરમાં આવી નિરાંતે ખેસે છે, 
અને શ્રાંતિ પામે છે, પણુ પાછાં બહારનાં બાળકના 
ખોલાવ્યાથી ખાહેર જય છે, તેમ આ જીવ જમ્રતમાં 
શ્રમથી થાકી, કંટાળી સુખ લે છે, પણુ પૂર્વ કર્મની 
પ્રેરણાથી, સુખમાંથી ઉઠતાં જ પાછો ગદ્ધાપચીસીમાં 
પડે છે. ૭૭ 

સુષુપ્તિ અવસ્થામાં જે ભહ્માનંદના અતુભવ થાય 
છે, તે જ બહ્માનંદને। સંસ્કાર, જ્રદવસ્થામાં પણુ, સ્વલ્પ 
સમય ચૂધી રહે છે. 

શિષ્ય-જમ્રદવસ્થામાં પણુ સ્વલ્પ સમય સૂધી બ્હા- 
નંદના સંસ્કાર રહે છે એમ તમે કયાંથી જાણ્યું ? 

શુજ્-જમ્રતાદિમાં કે!ઈઈ પણુ વિષયના અવુભવ નહિ 
છતાં પણુ, પ્રાણી સુખમાં મમ રહે છે અને ઉદાસીન 
પણુ રહે છે, તે બહ્માનંદતે સંસ્કાર તેતી સાથેનો 
સાથે રહેવા વિના સંભવતે। નથી. તેથી, “જમ્રદવસ્થામાં 
પણુ સ્વલ્પ કાળ સૂધી ખહ્યાનંદનો સંસ્કાર રહે છે,' 
એમ ન્નણુવામાં આવે છે. એ -જગમ્રદ્વસ્યામાં પણુ 
સ્વલ્પ કાળ સૂધી બહ્યાનંદના સંસ્કારતું ચાલ્યા આવવું, 
સુષુપ્તિ સમયમાં અનુભવેલા બ્રહ્માનંદતું જ લિગ છે. ૭૪ 

શિષ્ય-ન્યારે જગ્યા પછી સ્વલ્પ સમય સુધી બહ્મા- 
નંદના સંસ્કાર્તી અનુભ્ત્તિ થાય છે અને તેથી જીવ 
ઉદાસીન રહે છે, યારે પાછળથી પણુ સર્વદા જીવ 
ઉદાસીન કેમ નથી રહેતો ? 

ગુસ્-સર્વ જન સૂઈ ઉઠયા પછી સ્વલ્પ સમય સૂધી 
તો બઅહ્યાનંદના સંસ્કાર્નાં પાછળ ચાલ્યા આવવાથી 
ઉદાસીન રહે છે ખરાં, પણુ પછી તો પુણ્યપાપરૂપ 
કર્મોની પ્રેરણાથી નાના પ્રકારનાં દુ:ખતેો જ વિચાર 
કરે છે અને તેથી તે ધીરે ધીરે ખહ્માનંદને ભૂલી “નય 
છે અને તેથી તે સર્વદા ઉદાસીન રહેતે! તથી. ૭૫ 

એમ સુષુપ્તિમાં ષહ્માનંદનો અનુભવ થાય છે, કારણુ 
ક પ્રતિદિન નિદ્રાની પહેલાં અને નિદ્રાની પછી સર્વ 
મતુષ્યોની બહ્માનંદમાં પ્રીતિ થાય છે. જે સુષુપ્તિમાં 
બ્રહ્માનંદ ત હેય તો. સુંવાળાં ને નર્મ નરમ તલાઈ, 


શ્રી પંચદ્શી 


[ પ્રકરણુ 


ગોદડાં, રજાઈ આદિનું મતુષ્ય સંપાદન શામાટે કરે? 
વળી નિદ્રા નિજૃત્ત થયા પછી થોડા વખત સૂધી ઉદા" 
સીતતામાં તે કેમ રહે? અને વળી તેને સુંવાળી શય્યા- 
દિને તજવાંની #ચ્છા કાં નથી થતી ? પૂવોપર કહ્યું જ 
છે *, '“નિદ્રાથી પહેલાં સુખ થાય છે,' અને 'નિદ્રા 
પછી સુખનું અતુસરણુ થાય છે;' અને આ પ્રકરણુના 
૩૩ મા શ્લોકથી આરંભી ૭૫ મા શ્લેકક સૂધી, નિદ્રામાં 
થતાં સુખના અતુભવતું પ્રતિપાદન કર્યું છે, એવાં પ્રબલ 
કારણે! ૭તાં, કલો ડાલો માણુસ સુષુપ્તિમાં બહ્માનંદ 
થતો નથી એમ કહેશે? ૭૬ 





ખહાનંદના સાક્ષાત્કારથી કૃતાથેતા 


અવતરણિકા-આ નીચલા શ્લેકમાં વાદી શાસર- 
દિની વ્યર્શતા વિષે પ્રશ્ન કરે છે. 

નનુ તુ"્ળી સ્થિતો ત્રજાનંર્થેરારિ છોવિવાઃ | 

ઝજલાર્થારેતાથીઃ સયુ? શાભ્રેળ ગુશ્ળાત્ર વિર ૭૭ 

ચાટ ત્રજ્નેતિ વિજશ્રેલ્ઝતાથોસ્તાવતેવ તે । 

મુશ્શાજ્ઞિ વિનાત્યંતમમીરં ત્રહ્મ વેસિ ૧$ 11૭૮।। 

શખ્દાર્થ-જો ઉદાસીન બેસ્રી રહેવામાં ખ્રદ્દાનંદ 
ભાસે તો તેથી લૌકિક (અજ્ઞાની ) આળસુ પુરુષો 
ઝુતાર્શ થશે; એમાં (બ્રહ્માનન્ટમાં) શાસ્ર અને ગુરુ 
શું કરવાના છે? એ વાત સહ છે. પરંતુ તેએ- 
લોકિક આળસુઓએ “બ્રહ્મ એ રીતે જાણે તો તેટલાંથી 
જુતાર્થ થશે, પરંતુ ચુરુ અને શાસ્ર વિના અત્યંત 
ગંભીર (દુબોંધ) બ્રહ્દાને ફોણુ જાણુ છે? ૭૭-૭૮ 


ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-ગુર્સેવાપૂર્વક વેદાંતશાસ્રનાં શ્રવણુ મનનાદિ 
સાધને।થી બહ્માનંદના અતુભવ થાય છે. એવા મહા 
કજીકારી બહ્માનંદતો અતુભવ જે કેવળ ઉદાસીનતાથી જ. 
મળતો હોય તો, અજ્ઞાની આળસુ પુરુષોનાં ભાગ્ય ખુલી 
ગયાં! કેમકે તેએ તે સર્વદા ઉદાસીન સ્થિતિમાં જ 
રહે છે. વળી ઉદાસીનતાથી જ બહ્માનંદનેો અતુભવ 
થવાથી, ગુરુસૅવા કરી શ્રવણુ મનનાદિ શ્રમની પણુ 
શી જસુર્‌ ? ગુરુસેવા અને શ્રવણુ મનનાદિ વિના પણુ, 
ખ્રહ્માનેદનો અતુભવ તો ઉદાસીનતાથી જ થાય છે. ૭૭ 

શુશ-ઉદાસીનતાથી સુખ પ્રાત થાય છે અને તે 
સુખ બહ્માનંદ છે, એ વાત ખરી; અને 'ઉદાસીનતાનું 
સુખ અહ્યાનંદ છે,” એમ લોકિક આળસુઓ ન્નણે તો 
તે કૃતાર્થ થાય, પણુ તે સુખને અહ્યાનંદજજપે જ્નણુવું જ 
અશક્ય છે, થારે રૂતાર્થતાની વાત જ શી? સર્વસ, 
સર્વના અંતર્યામી અને સર્વસ્વરૂપ બ્રહ્મ વાણી અને 
મનને અગોચર જ છે, ને એટલાજ માટે તે નણુવા 


૧૧ સું] 


મુશ્કેલ છે. તે બ્મસ્વજ્પને નણુવા માટે, ચુચ્સેવા 
કરી જ્ઞાઅતું શ્રવણુ વગેરે કરવું જ જેઇએ, પણુ તેને 
તજી અન્ય પાઈ પણુ ઉપાય નથી. 
ખાત્રીથી જણુજે કે, ઉદાસીન સ્થિતિમાં જે સુખ 
છે તે ભહ્માનન્દ છે,' એવું જ્ઞાન ગુસ્સેવા કરવા વગર 
તે શાઅનાં શ્રવણુ વગર્‌ સંભવતું નથી, માટે લૌકિક 
આળસુ પુસ્ષો। કૃતાર્થ થતા નથી, અને ગુસ્સેવાદિ બ્યર્થ 
પણુ જતાં નથી. ૭૮ 
અવતર્ણિકા-શિષ્ય કહે છે કે, મને ખ્રહ્માસ્ઞાન 
થયું છે અને બ્રહ્માનંદને જાણું છું; તે ઉપરથી ગુરુ 
તેને ઝપાટો લગાવે છે. 
જાનામ્યદ્‌ં ત્વટુવસ્યાય જીતો મે ન જતસાયેતા | 
જૃ"્યત્ર ત્વારશો ણસ પાસમન્યસ્ય જસ્યચિત્‌ 1૭૨ 
ચતુર્વેટ્વિફે હેયમિતિ કળ્વજવોપત । 
વેટાથત્વાર ર્ત્યેર્વ વેશ્નિ મે ટ્‌ીયતાં ધનય્‌ ।1૮૦॥। 
સજૂ'ચામેવેષ ઝાનાતિ નત તુ વેટાનસેપતઃ | 
યહ લાટ સ્વમ્યેવં નાશેષં વ્રણ વેસ્તિ ફિ ૮૨ 
ઝરશેવારલાનંફે માયાતત્જાવિવસિતે । 
જશેષત્વસશેષવત્વાતોડ્વભર "વ ૧$ ॥ ૮૨ ।। 
શવ્ટાનેવ પટસ્યાદ્ો તેષામરથે ચ પક્યસિ | 
શચ્ટ્યાટેડ્થવોધશ્તે લંવાયલ્નેન શિષ્યતે ।1૮૨।। 
અચે વ્યાવરળાર્યુટ્‌ લાલાત્વાસેડ્વજ્િષ્યતે । 
સ્યાલ્જતાયેત્વધીયોવત્તાવકુર્ણુષાસ્ય મોઃ 1૮૪ 
શખ્દરાર્થ-તમારા કથનથી આજ હું તે બ્રહ્માનંદને 
જાણું છું; તો તેથી મને કુતાર્થતા કેમ થતી નથી? 
“આ વિષયમાં તારા જેવા કેઇઇક પોતાને જ પંડિત 
માનવાવાળાનું વૃત્તાંત સાંભળ, “ચાર વેઠ્ઠ જાણુ- 
નારને આ (ધન) આપવા યોગ્ય છે,' એમ સાંભળીને 
ફોઈ પંડિતનું પુંછડું, “વેદ્દો ચાર છે એમ હું જાણું 
છું, માટે મતે એ ધન આપો? તેના જેવે। તું છે. 
તે પંડિતનું પુંછડું માત્ર સંખ્યાને જ જાણે છે, પણુ 
સમગ્ર વેદને જાણુતો નથી, તેમ તું પણુ સંપૂર્ણ 
છહ્યાને જાણુતો નથી, એ નિઃસંશય છે. માયા અને 
તેનાં (માયાનાં) કાયોંથી રહિત, અખંડ એકરસ 
આનંદ(બ્રહ્મ)માં અશેષત્વ (સંપૂર્ણુતા)ની વાર્તાના અને 
સશેષત્વ (અપૂણુંતા)ની વાર્ત્તાના અવસર જ ડયાં છે? 
અહા હે! તું તો શબ્દોને જ પહે છે કરે તેઓના 
અર્શને પણુ જાણે છે? તું શખ્દ્દોનો પાઠં કરી 
જાણુતે હોય તે! તેનાં અર્શ સંપાદન કરવા તારે 
હેજી બાષ્ટી છે, અને વ્યાકરણુથી અર્શ જાણ્યા પછી 


ખ્રહ્માનંદગતયે।ગાનંદ 


૪૭૧ 


સાક્ષાત્કાર ખાકી રહે છે. માટે હે શિષ્ય ! યાં સુખી 
કુતાર્થતા બુદ્ધિ ઉત્પજ્ન થાય, વ્યાંસધી ચુરુની સેવા 
કર. ૭૯-૮૪ 


ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 


શિષ્ય-'ઉદાસીનતાથી જે સુખ થાય છે, તે જ 
થહ્માનંદ છે,” એવી રીતના તમારા ઉપદેશથી ડું તે 
સુખને બ્હ્મારૂપતાએ કરી નાણું છું, તથાપિ મને 
મુતાર્થતા કેમ પ્રામ થતી નથી ? 

ગુજ્-જે પોતે પંડિત ન હોય, તથાપિ પોતાની મેળે 
પોતાને પંડિત માને તેવા, તારા જેવા, કોઈ પંડિતના 
પુંઠડાંના ઇછતિહાસ કહું છું તે તું સાંભળ. ૭૯ 


કાઈ એક બાકાણુ હતો, તે મોટો શિથ્યાભિમાની, 
દંભી ને સાથે સાથે મૂર્ખ હતો. તે પોતે જ પોતાને 
બહુ ડાલ્યો માનતો હતો. એક દિવસે તે કોઈ ધનવાન્‌ 
યજમાનને ધેર્‌ ગયે. તે પંડિતનું ષુંઠડું, યાં પુષ્કળ 
ધન પડેલું જેઈ, પૂછવા લાગ્યો કે, “હે શેઠજી |! તમે 
તો મોટા કુખેર્‌ ભંડારી છો. આપે આટલું બધું ધન 
આંહી શા માટે રાખ્યું છે? લારે તે શ્રીમાને કહ્યું, “હે 
મહારાજ | મારો એવે વિચાર છે કે, જે કેઈ આર 
વેદ નણુતો હોય, તેને આ સધળું ધન આપી દેવાનું છે.' 
તે સાંભળીને પૅડિતના પુંછડાંએ વિચાર્યું ક, “આ તો 
ઠીક તડાકો છે! ચાર વેદ છે તે તો ડું પણુ નણું છું, 
માટે લાવતી આ પૈસા આપણે જ લઇએ.' એમ 
વિચારી, તે તે શ્રીમાન્‌ પ્રત્યે બોલ્યો, “જે કાઈ ચાર 
વેદ નણુતેો હોમ તેને એ ધત આપવાનું છે, તો 
શેઠેજી! “વેદો ચાર્‌ છે,' એમ હું જણું છું; માટે એઓ 
કુબેર ભંડારી ! આપ આ ધન મને આપો.'' તેનાં વચન 
સાંભળી તે શ્રીમાન્‌ ખડખડાટ હસી પશ્યો, કેમકે આ 
પંડિતના પુંઠડાંને એટલું પણુ ભાન ન હતું કે જે ચાર 
વેદ યથાર્થ રીતે, અર્થસહુ જણુતો હોય તેને ધન 
આપવાનું છે, પણુ વેદ ચાર છે, તેટલું જનાણુનારાને નહિ. 

જેમ એ પંડિત, ધનવાનના વચનથી જ, વેદે ચાર્‌ 
છે, એમ નણુતો હતો, પણુ વૈદના સ્વરૂપને જણુતે 
ન હતો, તેમ તું પણુ, 'ઉદાસીનતા અવસ્થાનું સુખ 
અહ્ાનંદરૂપ છે,” તે મારા વચનથી જણે છે, પરંતુ 
ષ્હ્માનંદનાં સ્વરૂપને તે બીલકુલ જ ન્નણુતો। નથી. 
તેથી તું પ્રાન્મન્ય-પંડિતના પુંછડાં જેવો છે. તે મૂર્ખનું 
ખોલવું જેમ હુસવા જેવું હતું, તેમ તારું કથન પણુ 
હુસવા જેવું જ છે. ૮૦ 

શિષ્ય-“વેદો ચાર છે,' એમ હું જાણું છું, એમ તે 
પંડિતનું બોલવું હસવા જેવું છે ખરં; કારણુ કે તે તે 
કેવળ વેદોની સંખ્યાને જ જણે છે, પણુ વેદેનાં સંપૂર્ણ 
સ્વસ્પને જાણુતો ન હતો. 


૪૩૨ 


ગુજશ્ન-લારૅ તું પણુ તેનાથી કયાં આછો છે? જેમ 
તે મૂર્ખ પંડિત સંપૂર્ણુ વેદનાં સ્વરૂપને ન્નણુતો ન હેતો, 
તેમ તું પણુ સંપૂર્ણ બહમાસ્વરૂપને જણુતો નથી; તથાપિ 
"ઉદાસીનતાનું સુખ ખહ્માનંદરૂપે છે, એમ હું નણું છું,' 
એવું તારું ખોલવું હસવા જેવું જ છે. ૮૧ 

શિષ્ય-આનંદરૂપથહ્યા તો અખંડ આનંદમય એક- 
રસ છે, અને વળી માયા તથા માયાના કાર્યોથી રહિત 
છે, તેમાં જ્ઞાનની પૂર્ણુતા અને અપૂર્ણુતાની વાતને 
અવસર જ નથી, અખંડ આનંદમય બહામાં ન નનણુવા- 
માં આવે એવા કરાઈ પણુ અંશ નથી, તેથી “હું પૂર્ણ 
બઉસ્વજ્પને નણુતો નથી,' એ આપનું વચન વિવેક- 
રહિત છે. ૮૨ 


શુજ્-૨ પહત મૂર્ખ! તું પેલા વામદેવના પોપટ 
પેરે માત્ર મોટેથી જ ખોલી નાણું છે, પણુ શખ્દાર્થ, 
રહસ્ય, મર્મ કેઈ નણુતે। નથી. 

રિષ્ય-વામદેવજને। વળી પોપટ શે।, ને તેનું જ્ઞાન શું? 

ગુજ્‌-સાંભળ, એ કથા જણુવા યોગ્ય છે, એફ 
સમયે ગર્ભયાોગી વામદેવજ ગંગા તીરે સ્નાન કરી, 
મ્રાતઃકાળમાં પોતાના આશ્રમ ભણી આવતા હતા. 
યાં. માર્ડીમાં કોધ્્ક પોપટને એક ગૃહસ્થ ભણાવતો 
હતો. તે ગૃહસ્થ પોપટને કહેતો કે, “અચરે, અચરે, 
રામ! લટપટ પંછી ચતુર સુજ્નણુ, પહો પોપપટજ શ્રી- 
ભ્રગવાન.' આ શખ્દ સાંભળી મુનિને જિજ્ઞાસા થઈ કે, 
આ કેઈ મહા જ્ઞાની હશે. તેથી તેને પૂછવા ગયા 'કે, 
“સાઈ! આ તું બોલે છે તેનો અર્થ શે? તે ઝૃહસ્થે 
કહું કે, “મહારાજ ! એમાં અર્થ વળી કેવો? એતે 
પોપટજને પઢાવવાનું છે.' પછી વામદેવજીએ ફહ્યું, 
“એમ નથી; એમાં ઘણે! ગંભીર્‌ અર્થ વસે છે; ને 
તેથી જ આવા પ્રાણીને પાઠ કરાવી, તેનું કલ્યાણુ કરવા- 
ની પ્ચ્છાથી મહાત્માઓએ તે રચ્યું છે. એને અર્થ 
એવે છે કે, “ગર્ભવાસમાં રહેલો ચતુર એવે જવ, તું 
માયામાં લપટાયે। છે, તે કલ્યાણુકારી એવા ભગવાનને 
જાણી, તરી ના. એમાં લટ એટલે માયા, પટ એટલે 
પકડાયલા, લટપટ એટલે માયામાં પકડાયેલા, પંછી 
એટલે જીવ, ચતુરસુન્નણુ એટલે ગર્ભમાંથી છૂટવા માટે 
અનેક પ્રાર્થનાથી પરમાત્માની ઉપાસના ફરનાર્‌।, એવે 
અથે છે.' %હસ્થ આમાંનું કંઈ સમજતો ન હતો; પણુ 
તે માત્ર તારા જેવો પઢત મૂખે હોવાથી, માત્ર મોટેથી જ 
ખકયા કરતો હતો, તેવો જ તું છે. યદ્યપિ ભ્રહ્મ અખંડ 
આનંદસ્વરૂપ અને એકરસ છે, અને માયા તયા તેનાં 
કાર્યના સંબંધરહિત છે, તથાપિ તેમાં પૂર્ણ સાન અને અપૂર્ણુ 
સાનને! સંભવ છે, તે તું કેમ નથી ન્નણુતે। ? 

શિષ્ય-બહ્મમાં પૂર્ણ સાન અને અપૂર્ણુ જ્ઞાનનો 
સંલવ કેમ છે? 


શ્રી પંચદ્વશી 


[ પ્રકરછુ 


ગુજ્-વિક#પ કરવાથી તેનો! સંભવ થાય છે, તે 
વિકલ્પનું શ્રવણુ કર. તું, “ભહ્મ,અ ખંડ, આનંદમય, એકરસ, 
અઠ્તિીય, સચ્ચિદાનંદરૂપ છે,' ઇલાદિ શખ્દાનું ઉચ્ચારણુ 
કરી જાણે છે, કે તેના અર્થ પ જે સનનતીય, વિજાતીય 
અને સ્વગત ભેદરહિત વસ્તુ છે, તેને પણુ ન્નણે છે ? 

શિષ્ય-હું તો તે શખ્દોનું ઉચ્ચારણુ જ કરી નાણું છું. 

ગુજશ-જ્યારે તું શખ્દોનું ઉચ્ચાર્‌ણુ જ કરી ન્નણે છે, 
ત્યારે તે! તારે તેને। અર્થ ન્નણુવો। બાકી રહે છે; એટલે 
બઉમજ્ઞાનનું અપૂર્ણુપણું છે, એમ સ્વીકાર ને વામદેવને 
પોપટ ન થા. ૮3૩ 

શિષ્ય-'“બહા, અ ખેડ, આનંદમય, એકર્સ છે' ધ્ત્યાદિ 
શખ્દોનો અર્થ હું વ્યાકરણુથી જણું છું, તેથી મારં 
ખહ્મત્સાન અપૂર્ણું નથી. 

ગુજ્ઞ-ભલે, વ્યાકરણુથી તે શખ્દોનેો અર્થ તું ન્નણુતેો 
હેય, તોપણુ તારું ભહમન્નાન તો અપૂણું જ છે; કારણુ 
'ૃ તે બહાજ્તાન, પરોક્ષ છે, અને અસંભાવના, વિપરીત- 
ભાવના અને સંશયને નાશ થઘ્ને જે અપરેક્ષન્તાન 
થાય છે, તે થવું તો બાકી જ છે. જેમ ગુસ્મુખથી 
અથવા શાસ્રથી “સુર્ય છે, એવાં પરેક્ષન્ઞાનવાળાને 
પણુ ચૂર્યતું અપૂર્ણ જ્ઞાન થયેલું કહેવાય છે; તેને 
સૂર્યનો સાક્ષાત્કાર તો ખાકી જ છે, તેમ “હું બહ્ય છું,' 
એવાં જ્તાનવાળાને ભ્રહ્મનું જ્ઞાન અપૂર્ણ જ છે; કેમકે 
તેને બહાને સાક્ષાત્કાર અવશિષ્ટ જ ર્હે છે. 

શિષ્ય-યારે બહ્માસ્ઞાન પૂર્ણ થયું એમ કયારે કહેવાય ? 

ગુરૂ-જ્યારે હું પોતે થહ્મ છું, પણુ બહાથી ભિન્ન 
નથી, તેથી કૃતાર્થ છું, એવી રીતે જ્યારે કૃતાર્થતા બુદ્ધિ 
સંપૂર્ણ રીતે થાય, ત્યારે જ ખહ્માજ્ઞાન સંપૂણું થયું ગણાય. 

રિષ્ય-એવું સંપૂર્ણ બહમા્ઞાન સંપાદન કરવા માટે 
મારે શે। ઉપાય કરવે। ? 

ગુજ્-કૃતાર્થતા બુદ્ધિ ઉત્પન્ન થાય યારે જ પૂર્ણ 
ખ્રહ્મજ્ઞાન થાય છે, માટે કૃતાર્થ બુદ્ધિની ઉત્પત્તિ પર્યન્ત 
ગુરુતી ભક્તિથી સેવા કરવી, અને તેના મુખથી વેદાંત- 
શાસ્રનાં શ્રવણુ મનનાદિ વારંવાર સાંભળ્યા કરવાં. ૮૪ 

અવતરણિકા-બ્રહ્માના સાક્ષાત્કારથી જુતાર્શતાનું 
વણુન કયુ, તેમાં પ્રસંગપ્રાસ ગુરુસેવા અને શાઆ્રા- 
દિની સાર્થકતાદિ વિષચેાનું પણુ પ્રતિપાદન કર્યું. 
હુવે પ્રકુતને અનુસરીને ગુરુ કહે છે; 

આસ્તામેલયત્ર યત્ર સુર સ્યાદ્િયેર્વિના । 

તત્ર ભવેત્ર વિટ્ધચેતાં ત્રજ્ઞાનર્‌ર્ય વાલનાય્‌ ૮૧ 

શખ્દાર્ચે-એ( પ્રસંગપ્રાસ વિષય )ને પડતો મૂકે. 


વિષચોા! વિના જ્યાં જયાં સુખ થાય, ત્યાં ત્યાં 
સર્વત્ર ખ્રહ્યાનંદની એ વાસના છે, એમ જાણુ. ૮૫ 


૧૧ સું] 


ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

હવે જે જે કાળમાં જ્યાં જ્યાં ઉદાસીનતાદિ અવ 
સ્થામાં, વિષયના અતુભવ વિના પણુ, સુખ થાય છે, 
ત્યાં ત્યાં વાસતાતંદ એટલે બહ્માનંદના અનુભવથી થયેલા 
સંસ્કારથી ઉત્પન્ન થયેલો આનંદ જ છે. 

શિષ્ય-એવા સુખને વાસનાનંદ કેમ કહે છે! ? 

ગુજ-એ સુખમાં વિષયજન્યતાતે। અભાવ છે; કાર્‌ણુ 
કૃ એ સુખ કોઈ પણુ વિષયથી ઉત્પન્ન થતું નથી. 

શિષ્ય-વિષયજન્યતાના અભાવવાળું સુખ તે। બહ્મા- 
નંદ છે, ત્યારે તે સુખને બહ્માનંદ કેમ નથી કહેતા ? 

ગુરૃ-ધહ્માનંદ અહંકારનાં આર્વણુથી રહિત છે, 
અતે તે સુખ તો] સામાન્ય અહકારથી આજૃત છે; 
માટે અમે તે સુખને વાસનાનંદ કહીએ ।૭યે. 

જે કે વિષયજન્યતાનેો અભાવ તો વાસનાનન્દ અને 
ખહાાનંદ એ બત્વેમાં રહે છે; તથાપિ બહ્માનંદ શુદ્ધ 
સુખરૂપ છે, અતે વાસનાનંદ સામાન્ય અહંકારથી ધેર્‌- 
યલો છે, તેથી તે બંને વચ્ચે ભેદ છે. ૮૫ 

અવતરણિકા-એ પ્રમાણે બ્રહ્ધાનન્દ અને વાસ- 
નાનન્દના સ્વર્પનું વર્ણન કર્યા પછી, આનન્દની 
ત્રિવિધતાના નિયમ માટે, વિષયાનન્દનાં સ્વરૂપને 
અતુવાદ કરે છે; 

વિવવેષ્વવિ જય્ષેણુ તહ્ચ્છોવરમે સાતિ । 

અંતશેરસમનોવુત્તાવાનંજ મર્તિવિવતિ ।। ૮૧ ॥। 

ત્રણાનંટો વાતના ચ પ્રતિવિવ રતિ ત્રવમૂ । 

અંતરેળ તમત્યસ્મિનજ્નાનેઢ્ો નાસ્તિ વશન ।૮૭।। 

તથા અ વિષયાનંટ્ો વાતનાનેર્‌ ર્ત્યમ્‌ । 

ઝાનંહ્‌ો અનયજ્ઞાસ્તે ત્રજ્ઞાનંર્‌ઃ શ્વવંધરમ! 1૮૮ 

શખ્દાર્થ-વિષયો પ્રાસ થયા છતાં પણુ જ્યારે 
તે વિષય સંબંધી ઇચ્છાની શાંતિ થાય છે, ત્યારે 
મન અંવર્ઝુખ થાય છે; અને અંતર્ઝુખ થચેલી મને।- 
વૃત્તિમાં આનંદ પ્રતિખિખિત થાય છે (એ જ વિષયા- 
નંદ કહેવાય છે). ખ્રહ્ધાનંદ, વાસનાનંદ, અને પ્રતિ- 
ખિંખ-વિષયાનંદ, એ ત્રણુ વિના જગતમાં કોઈ 
ખીજે આનંદ જ નથી. એમ આનંદનું ત્રિવિધપણું 
હુવા છતાં વિષયાનંદ અને વાસનાનંદ, એ બે 
આનંદને ઉત્પ્ન કરે છે, અને ખ્રહ્ધાનંદ જ પોતે 
સ્વર્યપ્રકાશ છે. ૮૨-૮૮ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવર્‌ણ 

જ્યારે જ્યારે પુષ્પમાળા, ચંદન અને સ્રી આદિ 

વાંચ્ઠિત વિષયોનો લાભ થાય છે, અને તેથી તે તે 


વિષયો।ની ઇચ્છાની શાંતિ થાય છે; યારે યારે મન 
પપ 


ષ્રહ્ઘાનંદગતચેગાનંદ 
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અંતર્મુખ થાય છે. એ અંતર્મુખ મનની વૃત્તિમાં જે 
સ્વાત્માનંદનું પ્રતિબિભ પડે છે, તે જ વિષયાનંદ, ૮૬ 

આનંદ ત્રણુ પ્રકારના છે; ખહ્માનંદ, વાસનાનંદ અને 
વિષયાનંદ. જે આનંદ સ્વપ્રકાશપણાંથી સુષુપ્તિ આદિમાં 
પ્રકારો છે તેનું નામ બહ્યાનંદડ જે આનંદ ઉદાસીન 
દશામાં વિષયોના અતુભવ વિના પ્રતીત થાય છે તેતું 
નામ વાસતાનંદ, અને જે આનંદ, વાંચ્છિત વસ્તુના 
લાભથી અંતર્મુખ થયેલાં મનમાં પ્રતિબિખિત થાય છે 
તેનું નામ વિષયાનંદ. એ ત્રણુ આનંદ વિના અન્ય કાઈ 
આનંદ આ જગતમાં નથી. 

શિષ્ય-આ પ્રકરણુના ૧૧ મા શ્લોકમાં બહ્માનંદ, 
વિધાનંદ, વિષયાનંદ એ પ્રમાણે આનંદના ત્રણુ ભેદ 
કભ્યમા છે, અને હુમણાં ખઅહ્મનંદ, વાસનાનંદ ને 
પ્રતિબિખ, એ ત્રણુ ભેદ તેથી જૂદા સૂપમાં કહા 
છે।. વળી કહો છે કે, “એ ત્રણુ આનંદથી અન્ય 
આનંદ નથી,' તેથી બંને વચનમાં વિરોધ આવે છે. 
વળી કહે છો કે, “અભ્યાસના યોગથી જેટલે! જેટલે । 
અહંકાર વિસ્મૃત (લીન ) થતો જય છે, તેટલો તેટલે 
સૂટ્મદદ્િવાળા પુસ્પને! નિન્નનંદ અતુમાન કર્‌ાય છે, 
એમ નિનનંદ કહે છે; અને તેવો પુર્પ, “ઉદાસીન 
કાળમાં પણુ આનંદવાસનાની ઉપેક્ષા કરીને તત્પર્‌ 
સતો મુખ્યાનન્દતી જ ભાવના કરે છે,' એમ મુખ્યા- 
નંદ કહા છે. એમ જૂદે જૂદે પ્રકારે ત્રણુ ત્રણુ આનંદ 
કલ્રા; અને વળી ખીજે સ્થળે-હ૮ શ્લે।કમાં નિશ્નનંદને 
૧૨૧ મા શ્લોકમાં મ્ુખ્યાનંદ-બે વધુ આનંદ કલ્યા છે. 
તેમ આત્માનંદ છે એમ પણુ કહો છેઃ-“મંદ ખુદ્દિ- 
વાળા જિત્તાસુતે આત્માનંદથી ખાધ કરવે!,' એવી રીતે 


'આત્માનંદને ઉપર્‌ કહેલા આનંદથી જૃદો જ કહે છે. 


વળી, “જે યોગાનંદ આગળ કહ્યો છે,” એ પ્રમાણે 
યોગાનંદ પણુ કહે! છે. વળી અદ્દેતાનંદ ભણ છે:- 
“ખ્હ્માનંદ નામના ત્રંથમાં તૃતીયાષ્યાયમાં જે કલો તે 
અદૈતાનંદ જ છે.' એમ આપે તો ધણા આનંદ જણાવ્યા 
છે, તેથી સાફ જણાય છે કે આનંદ ત્રણુ નથી, પણુ 
ધણુ! છેઃ ખહ્માનંદ,પ વિદ્યાનંદર વિષયાનેદ,* વાસનાનંદ,* 
પ્રતિબિબ,પૅ નિજનંદ,5 સુખ્યાનંદ,૭ આત્માનંદ,” યોગા- 
નંદ* ને અદ્દેતાર્નદ.૫* એવી રીતે દશ આનંદ છે; તેથી 
“અહ્માનંદ, વાસનાનંદ ને વિષયાનંદ એ ત્રણુ આનંદ વિના 
આ જગતમાં કાઈ આનદ નથી,' એને અર્થ શે? 
ઝુર-હે શિષ્ય! તારી ખુદ્ધિતી ખામીને લીધે, માર્‌ા 
'આ વચનપર્‌ શંકા મા કર. છતાં શુણુ. આનંદ તે। ત્રણુ જ 
છે, તે ખીન્ન આનંદો તેમાં સમાઈ નનય છે. જે આનંદ 
એક જાતની અંતઃકરણુની ૬ૃત્તિસ્પ હોય, તે વિષયાનંદ 
કહેવાય છે. જેમ વિષયાનતંદ એક ભાતની અંતઃ:કર્‌ણુની 
જૃત્તિક્પ છે, તેમ વિધાનંદ પણુ એફ નળતની અંતઃ કરણુની 
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વૃત્તિરૂપ છે; કારણુ કે, “વિષયાનંદની પેઠે વિદ્યાનંદ પણુ 
ખ્રુહ્ધિશૃત્તરૂપ છે,' એ સંબેધે વિદ્યાનંદ નામના મ્રકરણુમાં 
સમજાવ્યું છે. એ વિદ્યાનંદ કંઈ વિષયાનંદથી ભિન્ન નથી, 
એટલે તે બન્ને એકજ છે. વળી પ્રતિબિખતે અર્થ 
વિષયાનંદ છે એટલે તે પ્રતિબિખ પણુ વિષયાનંદથી 
જૂદો તથી. હુવે નિજતંદ, મુખ્યાનંદ, આત્માનંદ, યોગા- 
નંદ અને અદેતાનંદ, એ પાંચ આતંદા બહ્માતંદથી 
જૂદા નથી; એ સંબંધે ૯૮ મા શ્લોકમાં અગાડી 
કહીશું. યાં થોગરૂપ ઉપાયથી જાણુવાયોગ્યપણાંએ કરી 
યોગાનંદરૂપે તિનનનંદને જ કલો છે. એમ એ નિન્નનંદ, 
ષલ્ાનંદથી જૂદે। નથી. કારણુ કે, જત માઘતે નાવિ નિદ્રા 
તત્રાલ્તિ યલ્ણલય । લ ત્રજ્ઞાનંટ (ત્યાર મળવાનઝન વ્રિ | જેમાં 
દૈત ભાસતું નથી અને નિદ્રા પણુ નથી, તેમાં જે સુખ 
છે, તે બહ્માનંદ છે, એમ અજીત પ્રત્યે ભગવાન્‌ કહેતા 
છુવા; એવી રીતે યોમાનંદરૂપ નિશ્નનંદને ભહ્યાનંદ 
કલો છે. વળી સુખ્યાનંદ પણુ બહ્યાનંદ જ છે; કેમકે 
અગાડી ૮૮ મા શ્લોકમાં સમજવીશું કે, 'તેમ થવાથી 
સ્વયંપ્રકાશ બહ્માનંદ, વિષયાનંદ અને વાસનાનંદ એ 
ખે આનંદને ઉત્પન્ન કરતે! સતો રહે છે. એમ વિષયાન 
નંદતે અતે વાસનાનંદને જન્યપણાંએ કરી ગૌણુતા 
દર્શાવી છે; અને એ ખે આનંદને ઉત્પન્ન કર્નારપણાંથી 
અને સ્વયંપ્રકાશપણાંથી પણુ બરહ્યાનંદતી મુખ્યતા દશોવી 
છે. વળી એ બહ્યાનંદની જ આ પ્રકરણુમાં અગાડી 
(૧૨૧) મ્ુખ્યતા કહી છે. આત્માનંદ તથા અદ્દૈતાનંદ 
પણુ બહ્માનંદથી ભિન્ન નથી; મડ અદ્દેતાનંદના 
સંબંધમાં કહેવાશે કે, 'યોમાનંટ્‌: વુતજ્ો ૧: લ ગાત્માનૅટ્‌ 
દૂષ્યતાથ। પૂર્વે જે ચોગાનંદ (બહ્માનંદ) કહ્યો, તે જ 
આરભમાનંદ સ્વીકારાએઓ,' એમ આત્માનંદને બહ્માનંદરૂપ 
કણો છે, અદ્દેતાનંદ પણુ બ્રહ્માનંદથી ભિન્ન નથી; કેમકે 
“દેત સહિતને (આત;માનંદને) બહાતા કેમ ?' એ પ્રશ્નું 
ઉત્તર આમ દીધું છે કે, “આકાર્શાદ શરીર્‌ પર્યત 
છે? એમ એ આનંદ સંબંધે સમન્નન્યું છે તે એમાં 
અદદૈતતી બહ્મજ્પતાનું પ્રતિપાદન કર્યું છે. એવી રીતે 
જ બહ્યાનંદથી અદ્દૈતાનંદ પણ્‌ ભિન્ન નથી. તે માટે, 
અમે જે ભહ્માનંદ, વાસનાનંદ અને વિષયાનંદ, એ ત્રણુ 
આનંદ કલ્યા છે, અને “જગતમાં એ ત્રણુ આનંદથી 
ભિન્ન આનંદ નથી,' એમ કહ્યું છે તે સત્ય જ છે. ૮૬ 

શિષ્ય-ન્યારે નિજાનંદ બહ્માનંદથી ભિન્ન નથી, ત્યારે 
મ કહો છે કે, નન્વેવં વાલનાનેરાન્રસાનંટાર્વીતસમ્‌ | 
વેત યોમી નિત્તાનટં । એવી રીતે યોગી નિજનંદતે વાસના- 
નંદથી- અને બહ્માનંદથી : પણુ ઈતર ( અન્ય ) નણે ?' 
 શુસ્-ભહ્માનંદના તિરૂપણુમાં કક્ું છે 8, “આ ભૂતે 
આનંદથા ૮ ઉત્પન્ન થાય છે.' એ ત્રમાણુ વાકયોથા 
જગતની કાર્ણુતાનું કથન કર્યું છે, તેથી 'ભ્રહ્માનંદ 





માયા સહિત છે,' એમ જણુવામાં આવે છે; ને માયા 
સહિતને જ જગતની કારણુતા સંભવે છે, પણુ માયા 
રહિતતે જગતતી કાર્‌ણુતા સંભવતી નથી. હુવે તિજા- 
નંદનાં નિરૂપણુમાં વચન છે કે, “જે અભ્યાસના યોગથી 
જેટલો જેટલો વખત અહકાર વિસ્મૃત થાય છે, તેટલે! 
તેટલો વખત ચૂદ્દમ બુદ્ધિવાળા તિજતંદતું અતુમાન 
કુરે છે.' એમાં કારણુ સહિત અહંકારના લયતું પ્રાતિ- 
પાદન કર્યું છે, તેથી નિન્નનંદ માયા રહિત છે, એમ 
જાણવામાં આવે છે. એમ બ્રહ્માનંદ અને નિજાનંદ 
ખતે એક જ છે, તથાપિ ઉપાધિતા ભેદથી તે ખન્નેના 
ભેદને વ્વવહાર કર્યો છે. બ્રહ્માનંદ જગતની કારણુતા- 
સૂપ ઉપાધિ સહિત છે અને 'નિજનંદ જગતની કાર્‌- 
ણુતારૂપ ઉપાધિ રહિત છે. એટલા જ માટે, બ્રહ્માનંદ 
અને નિનનંદને વ્યાવહારિક ભૈદ ધટે છે. 

સારાંશ કે, વિદ્યાનંદ અતે પ્રતિબિબતે। વિષયાનંદમાં 
અંતર્ભાવ યાય છે, એટલે એ ત્રણુ મળી એક વિષયા- 
નંદ જ છે; નિજાનંદ, મુખ્યાનંદ, આત્માનંદ, યેગાતંદ 
અને અદ્ૈતાનંદ, એ સર્વનો બહ્માનંદમાં અંતર્ભાવ થાય 
છે, એટલે એ છએ મળી એક જ બ્રહ્માનંદ છે, અને 
ત્રીજે વાસનાનંદ છે. એવી રીતે ત્રણુ જ આનંદ છે, 
પણુ દશ નથી, ૮૭ 

શિષ્ય-અહદીં વાત તે! ધહ્યાનંદની ચાલે છે, તેથી 
વિષયાનંદ અને વાસનાનંદતું ર્રાતિપાદન કરવાની કશી 
પણુ જજર્‌ નહોતી. 

ગુશ્-વિષયાનંદ અને વાસનાતંદ એ ખને બહ્યાનંદનાં 
કાર્ય છે, એ ખે આર્નંદ બહ્માનંદના ખોધમાં ઉપયોગી છે 
તેટલા માટે, બહ્માનંદતાં વિવેચનમાં, વિષયાનંદ અને 
વાસનાનંદનું પણુ પ્રતિપાદન કરીએ છિયે. 

શિષ્ય-ત્યારે હ્માનંદ કેતું કાર્ય કહેવાય ? 

ગુશ્-થહ્માનંદ સ્વર્યપ્રકાશ છે, તેથી તે કેવું 
કાર્યજ નથી. ૮૮ 


જાગ્રદવસ્થાસાં બ્રહ્માનંદના અનુભવની સિદ્ધિ 
વાસનાનંદ (બ્રહ્માનંદતી વાસના)નું નિરૂપણ 
ગવતર્‌ણિકા-આ પ્રકરણના ૩૩ મા ફલેકથી 
૮૮ મા શલે સૂધીમાં, સુષુપ્તિ સમયના બ્રહ્ધા- 
નંદનું પ્રતિપાદન કર્યું છે. હવે તેતે। અનુવાદ કેરીને, 
ષ્રહ્યાનંદ સંખંધે વણન કરવા યોગ્ય વિષયે! સુસ્પણ 
રીતે કહે છે. 
જતિયુવસ્યનુમૂતિમ્વઃ સ્ત્રવવાશસિહાતમવે | 
વ્રજ્ાનર્‌ સુપ્તિવાે હિર વસ્યન્યટા શૂળા।૮૨॥ 
ય આતંદ્‌મ૧ઃ છુ॥ો સ વિક્ષાનમવાત્મતાથ્‌ | 
મત્વા સ્લ પ્રયોધ વા પાશ્નોલિશ્યાનમેદઃ॥૨૦।। 


૧૧ મું] 


નેત્રે નામને જરે સ્વતઃ શુત્તિેટ્યુને । 

ઝાવાટ્મસ્તવં હદ ન્‍્યાવ્ય ઝામર્તિ ચેતન!૨?॥ 

જેદ્તાટાદ્ન્યપાપનસ્તણ્યઃ વિંટગસતઃ । 

અદં મનુષ્ય ર્ત્વેવં સિશ્ચિસ્યેવાવતિળતે ૨૨ ॥ 

રટાલીન! સુીવુઃ સીત્યવર્થાત્રયમેત્યણો । 

તશહુસે વમેજાર્યે સ્વોટાલીરન્ય શ્તમાવતઃ।૨૨। 

શખ્દાર્થ-શ્રુતિ, યુક્તિ અને અનુભવથી સુષુધિ 
કાળમાં સ્વપ્રકાશ ચિદાત્માસ્પ ખ્રહ્નાનંદ સિદ્ધ થયા 
પછી, અન્ય કાળમાં ( જાગ્રદવસ્થામાં ) ખ્રહ્માનંદ 
જાણુવાનો જે ઉપાય છે તે સાંભળ, સુષુકસિમાં જે 
આનંદમય છે તે, વિજ્ઞાનમયપણાને પ્રાપ્ત થઈ, 
સ્થાનના ભેદથી મને અથવા જાઝૃત માવરથાને 
પાસે છે. નેત્રમાં જાગ્રત, કંઠમાં સ્વસ અને [ટુદય- 
કમળમાં સુષુત્તિ અવસ્થા થાય છે, અને ચેતન 
(જીવ) પગથી તે મસ્તક પયત દેહમાં વ્યાપીને જાગે 
છે. એ જીવ _દૈહંમાં, તપાવેલા લોઢાના ગોળાની 
જેઠે, તાદાત્મ્યને પામેલે। છે; તેથી “હું મતુષ્ય છું! એ 
પ્રકારે નિશ્ચય કરીને જ રહે છે. આ જીવ, હું ઉદાસીન 
છું, જુખી છું, દુઃખી છું, એ પ્રકારે ત્રણુ અવસ્થાને 
પાસે છે. એ સુખ અને દુઃખ કર્મનાં કાર્ય છે, 
અતે ઉદાસીનતા, તો સ્વભાવથી જ છે. ૮૯-૯૩ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

'સપુત્તિજાજે શકે વિછીને લમોડમિમૂતઃ અુલશ્વમેતિ । 
સુષુપ્તિ કાળમાં સંપૂર્ણ પ્રપંચ લીન થયે સતે, અજ્ઞાનથી 
આજૃત જીવ સુખરૂપ બ્રહ્મને પામે છે,' પ્ત્યાદિ શ્રુતિ- 
એથી સુષુતતિમાં બહ્માનંદની સિદ્ધિ કરી છે. અને “હું 
સુખે સૂતો હુતો,' પ્રત્યાદિ સ્મર્‌ણુની અન્યથાનુપત્તિ 
આદિ યુક્તિથી તથા અર્થાપત્તિથી સિદ્ધ કરેલા સુષુપ્તિ 
સમયના અનુભવથી સુષુપ્તિ સમયમાં સ્ત્રપ્રકાશ બહ્મા- 
નંદની સિદ્ધિ કરી છે. હુવે જમ્રદવસ્થામાં પણુ બહ્મા- 
નદતો અતુભવ કમ થાય છે, તેના ઉપાય કહું છું તે 
સાંભળ. ૮૯ 

(વિઇયાવસ્ય આનશ્મમશર્ેન યાથ્યસે | વિદ્ીમાવરથોઃ 
વાળા, આનંદમય શખ્દથી ખોલાય છે.' એમાં જે આનંદ- 
મયનું સ્વરૂપ કહ્યું છે તે જ આનંદમય, ખુહ્ધિની ઉપાધિ" 
થી વિજ્ઞાનમયતાને પ્રાતત થાય છે, અને પછી કર્મને 
અનુસારે, સ્થાનના ભેદથી, સ્વમ અને જમ્રતને પ્રાપ્ 
થાય છે. ૯૦ 

એટલે જ્યારે જીવ નેત્રમાં રહે છે ત્યારે નત્રદ- 
વસ્થા કહેવાય છે, ન્યારે કંઠમાં રહે છે ત્યારે સ્વમા- 
વસ્થા પ્રાત થાય છે, અતે જ્યારે હેદયકમલ્મમાં ડૅરે છે 


ખ્રહ્ષાનંદગતયોગાર્નટ 


૪૩૫ 


ત્યારે સુષુપ્તિ અવસ્થા પ્રાત થાય છે. એ રીતે ત્રણે 
અવસ્થાનાં ભિન્ન ભિન્ન સ્થાન છે. 

શિષ્ય-જમ્રદવસ્થામાં પાંચ જ્તાનેન્દ્રિય અને પાંચ 
કર્મેન્દ્રિય મર્ળા સંપૂર્ણ દેહ ચેષ્ટા કરે છે, પણુ કેવળ નેત્ર જ 
ચેષ્ટા કરવું તથી; તેથી “જવ ન્નત્રદવસ્થામાં નેત્રમાં રહે 
છે,' એમ કહેવું અતુચિત છે. 

ગુર્-અહોં નેત્ર શખ્દતે। અર્થ સંપૂર્ણુ દેહ જ સમ- 
જવો, દેહની સર્વ ઈદ્રિયોમાં ચક્ષુરિદ્રિય, બહુ ઉપયે।ગી. 
હોવાથી, મુખ્ય ગણાય છે; એટલાજ માટે નેત્ર 
શખ્દથી સર્વ દેહ જ જણાવ્યો છે. વળી સુષુમતિ અવ- 
સ્થામાં નેત્ર બંધ રહે છે, અને જમ્રદવસ્થામાં ખુલે છે, 
તેથી જ નમ્દવસ્થા ન્નણુવામાં આવે છે; વળી ખુલ્લી 
આંખે ઉપરથી નમ્રદવસ્થાનું અનુમાન થઈ શકે છે 
ઇલાદિ કારણથી દેહુના બદલામાં નેત્ર શખ્દવું ત્રહણુ 
કર્યું છે, “જીવ નેત્રમાં રહે છે,” એને અર્થ “ચરણુથી 
આરંભી મસ્તક પર્યત સંપૂર્ણ દેહુને વ્યાપીને જવ રહે 
છે,' એટલે। જ કરવે।. ૪૧ 

અન્યોન્યમાં અન્યોન્યના ધર્મનો આરે।પ, તે તાદાન 
ત્મ્યાધ્યાસ કહેવાય છે. જેમકે, અમિ અને અમિમાં 
તપાવેલા લેના ગોળાતે। તાદાત્મ્યાષ્યાસ છે. અશિના 
દાહકતા, પ્રકાશકતા આદિ ધમો છે, તે લોઢાના ગોળામાં 
આવે છે; અને લોઢાના ગોળાનું ગોળાકાર્પર્ણું વગેરે 
ધર્મ અશિમાં, એટલે અગ્નિમય થયેલા લોઢાના ગેળામાં, 
આવે છે; અર્થાત્‌ અશિ લોઢાના ગાળાને આકારે થઈ 
જાય છે, એમાં જેમ અશ્ચિ લોઢાના ગોળાની સાથે 
તાદાત્મ્યને પ્રાપ્ત થાય છે, તેમ જવ અજ્ઞાનથી દેહની 
સાથે તાદાત્મ્યને પ્રાસ થાય છે. દેહ જડ છે. તે જડ- 
તાનો આરેપ, “હું જડ થઈ સુતો હતો, “ડે કાંઈ 
જાણુતેો। નહોતો,” ઇચાદિ સ્થળમાં જવમાં લાગુ પાડે 
છે, ચેતનતતા જીવને! ધર્મ છે. તેને, “દેહ ચેતન છે, 
ઇયાદિ સ્થળમાં જવનો એ ધર્મ, દેહમાં આર્‌ાપણુ 
કર્‌ાય છે; તેથી એ જવ “હું મતુષ્ય છું,' “હું બાહાણુ 
છું, “હું પુસ્ષ છું એવી રીતને! નિશ્ચય કરી ખેઠો છે. ૯૨ 

એમ દેહમાં તાદાત્મ્યાધ્યાસ થવાથી જવની ત્રણ 
અવસ્થા થાય છેઃ ઉદાસીનતા, સુખરૂપ અને દુઃ ખરૂપ, 

શિષ્ય-એ ત્રણે અવસ્થા કર્મજન્ય છે ? 

ગુજ્-તા, સુખફ્પ અને દુઃખરૂપ અવસ્થા કર્મ- 
જન્ય છે ખરી, પણુ ઉદાસીન અવસ્થા તો સ્ત્રભાવ- 
થીજ છે, ૯૩ 

અવતરણિકા-નીચલા શ્લોકમાં સુખ અને દુઃખની 

(વિવિધતા દર્શાવે છે. 


વાહ્મોળાન્મનોરારયાસતુ સહુએ દ્વિધા મતે । 
ણુભહુાાંતરાજેણ મવેગૃષ્ળીમવરિ્થિતિ; 11૨૪ ।। 


૪૩૭૬ 


ન વાવિ ચિંતા વેડલ્લ્યય છુસમાલ ફતિ છ્ુવન | 

ઝટ્દાથીન્વે સિગ્ાનેટ્માર્વે વવસ્યારિવછો ઝન! ૨૧ 

શખ્દાર્થ-એ સુખ અને ડુઃખ, ખાહ્યભોગથી 
તથા મનેોરાજ્યથી બે પ્રકારનાં મનાયાં છે, અને 
સુખ તથા ડુઃખના મદેૈયભાગમાં ઉદાસીનતા થાય 
છે અને “આજે મને કંઈ પણુ ચિંતા નથી, હું 
સુખે બેઠો છું, એમ કહેતાં સર્વે મનુષ્યો ઉદાસ્રીન- 
પણુમાં નિજાનંદના ભાવને કહુ છે. ૯૪-૯૫ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવર્‌ણ 

નિમિત્ત કારણુ ભિન્ન ભિન્ન હોવાથી સુખ અને 
દુઃખ ખે પ્રકારનાં છે. એક તે ખાલ વિષયના ભોગથી 
સુખદુઃખ થાય છે તે, ને બીજું કલ્પિત. પુખ્પમાળા, 
ચંદન, સ્રી વગેરે મળવાથી જે સુખ થાય છે એ ખાલ્ય 
વિષયોથી સુખ થાય છે. તેમ જ ધનહાન, ચોર્‌, સિહ, 
સર્પ આદિ ખાદ્ય વિષયોથી દુઃખ થાય છે. એમ જ 
મનેરાન્યના વિષયભોાગથી પણુ સુખદુઃખ થાય છે. 
જેમકે, મનઃકલ્પિત રાનયથી અથવા સ્ત્રીસંગાદિથી સુખ 
થાય છે અતે મનઃકલ્પિત સિઠાદિકથી દુઃખ થાય છે. 
એટલે, સુખદુઃખની દ્વિવિધતામાં ખે કારણુ છે, ખાદ્ય 
વિષયભાગ અતે મતે।રાજ્ય. 

શિષ્ય-યારે ઉદાસીન અવસ્થા કયારે થાય છે ? 

ગુસ્-સુખની નિર્બ્તત્ત થયા પછી ને દુઃખની પ્રાપ્તિ 
પહેલાં, તેમજ દુ:ખની નિભ્ત્ત પછી ને સુખની પ્રાપ્તિ 
પહેલાંનો સંધિકાળ છે, તે જ ઉદાસીન અવસ્થા છે. હ૪ 

એજ ઉદાસીન અવસ્થામાં બહ્યાનંદની પ્રતીતિ થાય 
છે. જેમાં સુખ અને દુઃખનો અભાવ હોય, તે ઉદા- 
સીન અવસ્થા છે. જેમકે, સુષુપ્તિથો ઉત્થાન કાળમાં 
સુખદુઃખનેો અભાવ હોય છે, તેથી તે ઉદાસીન 
અવસ્થા છે. તેવી જ રીતે જમ્રદવસ્થામાં પણુ જ્યારે 
જ્યારે સુખદુઃખતા અભાવ હેય, લારે યારે ઉદાસીન 
અવસ્થા જણુવી. સુખ એ ર્‌ાગનું કારણુ છે; દુ:ખ એ દૃષતું 
કાર્‌ણુ છે; એટલે જે વખતે રાગ અને દ્વેષ ન હે।ય, તે 
વખતે ઉદાસીન અવસ્થા છે. એ અવસ્થા સુખદુઃખના 
સંધિમાં પણુ રહે છે, ને તે વખતે સવે મનુષ્યો, 
“મને ધર આદિ કે।ધની પણુ ચિતા નથી, એટલા માટે 
હું સુખે બેઠો છું, એમ સુખને! અનુભવ કહી બતાવે 
છે. એજ જમ્રદવસ્થામાં બહ્યાનંદતી પ્રતીતિનું સ્વ- 
રૂ૫ છે. હપ 

અવતરણિકા-શિષ્ય કહે છે કે, જે ઉદાસીન 
દશામાં ભાસતા સુખને નિજાનંદ કહીએ તો, એ 
નિજાનંદ ખ્રહ્મરૂપ થશે; અને તેમ હોવાથી જે 
નિજાનંદને વાસનાનંદ કહ્યો છે તે ખોટું પડશે. તે 


શ્રી પંચદ્ટશી 


| ત્રેકરણુ 


પરથી ગુરુ ક્હે છે કૈ, સુખ્યાનંદથી વાસનાનંદ 

ક છે, 

અદ્‌મર્મીત્યટ્વારલામાન્યાચ્છાહિતરવતઃ । 

નિગાનશો નગશ્યોર્ડ્ય જિંત્વતો તસ્વ વાલના ૨૧ 

નીરજૂરિતમાંટશ્ય વાજે શેસ્યં ન તત્ઝળમ્‌ । 

વિંતુ નીરળુળસ્તેન નીરલત્તાસુષીયતે । ૨૭ || 

શખ્દાર્થ-“હું છું? એ પ્રમાણુ અહેકારના સૂક્મ- 
ભાવથી, આચ્છાદિતપણાંને લીધે, આ (ઉદાસીન 
અવસ્થામાં પ્રતીત થતે) નિજાનંદ સ્ુખ્ય નથી; 
પરન્તુ તે તેની (બ્રહ્માનંદની) વાસના છે. જેમ 
પાણીથી ભરેલા ઘડાની ખહાર જે શીતલતા છે તે 
જળ નથી, પરન્તુ તે જળને ગુણુ છે, તેથી (જળના 
ગુણને લીધે તે) ઘડામાં જળની સત્તાજ મનાય 
છે. ૯૬-૯૭ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-ઉદાસીન અવસ્થામાં જે આનંદ જણાય છે 
તે આનંદ તે નિજનંદ એટલે ખહ્માનંદ છે એમ માનીશું 
તો, તમે કહેલી ઉદાસીન અવસ્થામાં જણાતા આનંદની 
વાસનાનંદતા સિદ્ધ થશે નહિ, 

જશર-અહંકાર, ખે પ્રકારના છેઃ વિશેષાઈકાર્‌ અને 
સામાન્યાહકાર. “હું મનુષ્ય છું, “હું બાહ્મણુ છું, “હું 
દેવદત્ત છું,' ઇયાદિ વિશેષજ્પે જે અહંકાર જણાય છે 
તે વિશેષાહંકાર છે; અને “હું છું? એવી રીતે સામાત્ય- 
જપેજ જે અહકાર જણાય છે, તે સામાન્યાહંફાર્‌ છે. 
એમ જ ખઅહ્યાનંદ પણુ ખે પ્રકારને છે: મુ'ખ્ય ખહમાનંદ 
અતે ગૌણુ બહ્માનંદ. જે અન્તાનનાં કાર્ય હુંપણાના 
ગર્વથી રહિત છે તે મુખ્ય ખહ્માનંદ છે, અતે જે અહું- 
કારનાં કાર્ય હુંપણાથી ભરૅલાં છે તે ગૌણુ બ્રહ્માનંદ, તે જ 
વાસનાનંદ હવે ઉદાસીન અવસ્થામાં જે આનંદ પ્રતીત 


થાય છે; તે સામાન્યાહંકારવાળા છે તેથી તે મુખ્ય 
છલાાનંદ નથી. ૯૧ 

રિષ્ય-યારે તે આનંદ રું છે? 

ગુજ્-એ આનંદ તે વાસનાનંદ જ છે. દાખલા તરી%, 
પાણીથી ભરેલા ધડાની બહાર સ્પર્શ કરવાથી જે 
શીતલતા જણાય છે તે શીતલતા ફાંઈ જળની નથી; 
મકે જલ તો! વહેતું છે, પણુ શીતલતા કંઈ વહેતી 
નથી. યારે એ શીતલતા શું છે ? એમ તું પૂઠરો. એ 
રતક્ષતા તો માત્ર જળનો ગુણુ છે, ને તેપરથી જણાય 
છે કે ધડાની અંદર પાણી જ છે, ખીજું કંઈ નથી; “કેમકે 
ઘડાની બહાર્‌ જે રીતલતા છે તે જળ વગર ખીન્નથી 
ઉત્પન્ન થતી નથી; કારણુ કે જળમાંજ શીંતલતાતેા 
ગુણુ છે. એમાં જેમ શીતલતારૂપ ગુણુથી ઘડામાં 
જલ છે એમ અનુમાન થાય છે, તેમ ખહ્માનંદતી વા- 


૧૧ સું] 


ખ્રહ્ાનંદગતચે।ગાનંદ 


૪૩૭ 





સનતાથી જમ્રદવસ્થામાં ભહ્માનંદ છે, એમ અતુમાન 
થાય છે. ઘ૭ 


વિરેોષ અભ્યાસથી વિશેષ ખ્હ્માનંદાનુભવ 
અવતરણિકા-આ સર્વપરથી શું સમજવાનેગ 
છે, તે હવે જણાવે છે. 
યાવયાવર્રંજારો વિર્મતોડમ્યાસયોમતઃ | 
તાવસાવત્તૂદ્ષમરછેર્નિતાનંફોડ્નુધીયતે । ૨૮ ।। 
સવોત્મના વિશ્થત? સન્તૂક્મતાં પરમાં ત્રગેત્‌ । 
અહીનત્વાન્ન નિદ્રેશ તતો ટેફોડવિ નો પતેત્‌ 1૨૨ 
સ ટ્રેતં માતતે નાવિ નિદ્રા તત્રાસ્તિ યસ્ળુરમ્‌ | 
ભ ત્રજ્ઞાનંટ્‌ દ્સ્યાદ્‌ મળવાનઝેનં પ્રતિ ।1?૦૦॥। 
શનેઃ શનેશ્વરમેર્લુ ટા છતિશર્દાતયા | 
ઝસમર્સસ્ય મનજસવા ન જિંસિર્વિ ચિતવેત્‌ ૨ ૦ ૨ 
યતો થતો નિશ્ર(તિ મનશ્રવળમર્થિર્મ્‌ । 
તતસ્તતો િવશ્યેલટારમન્યેવ વરં સયેત્‌ા॥ ૨ ૦૨।। 
ળશાંતપનસં ફૅન યોમિન લુલણુત્તમમ્‌ | 
૩પતિ શાંતરઝસ ત્રહ્ષમૂતમવાસ્મવમ્‌ || ૨૦રે | 
યત્રોપરતે ચિત્ત નિસ્ટ્ં યોમતેવવા | 
યત્ર ચેવાસ્મનાસમાનં ઘર્યન્નાસ્મનિ તુષ્યાતિ। ? ૦૪। 
ભુલમાત્યતિવા યત્તર્યુદ્રિપ્રાહ્મમતીટ્રિયમ્‌ । 
વેસ્તિયત્ર ન સેવાય સ્થિતશ્રટતિતર્વતઃ॥1₹૨૦૧।। 
ય છચ્ષ્વા ચા૧રં જામ મન્યતે નાધિવા તતા | 
થાશેમનર્થિતો ન ઢુઃસેન ગુશળાવિ વિચાર્યે? ૦૧ 
ત વિચારઃ લયોમવિયોમં ચોમવંજ્ઞિતમ્‌ । 
સ નિશ્રવેન યોત્તવ્યો યોમોડનિવિ્ળચેતતા ૨ ૦૭ 
સુઝેન સટાલ્માર્ન યોમી વિમતવ ૦૫૧ | 
ણસન ત્રજ્મંસ્વશેમત્યંત ણુરવમકાતે ।। ૨૦૮ ।। 
શખ્દરાર્થ-અભ્યાસના ચોગથી જેટલે જેટલે! 
વખત અહંકાર વિસ્મૃત થાય છે, તેટલે! તેટલે 
વખત સૂક્મદૃષ્ટિવાળા પુરુષને નિજાનંદનેો અનુભવ 
થાય છે, એમ અતુમાનથી જણાય છે. એ અહંકાર, 
સંપૂર્ણું રીતે લીન થયા પછી પરમ સૂક્મપણાને 
પામે છે. એ પરમ સૂક્મ અવસ્થા નિદ્રા નથી, અને 
તેથી દેહુ પણુ પડતે નથી. જે કાળમાં દ્વૈત ભાસતું 
નથી અને નિદ્રા પણુ નથી, તે કાળમાં જે સુખ 
ચાય છે તે ખ્રહ્દાનંદ છે, એમ ભગવાન્‌ શ્રીકૃષ્ણુ 
અર્જીનપ્રત્યે કહુ છે. “ધેર્યવડે ગ્રહણુ કરેલી ખુદ્ધિથી 


ધીમે ધીમે ઉપરમવું. પછી મનને આત્મામાં 
સ્થિત કરીને જરા પણુ ચિંતન કરવું નહિ. ચંચલ 
અને અસ્થિર મન જે જે પાસાથી ચળે છે, તે તે 
પાસાથી તેને નિયમમાં રાખી, આત્માને વિષે જ 
વશા કરવું. જેનું મન શાંત થયું છે, જેનો રજેગુણ 
શાંત થયે! છે, એવા ખ્રહ્માભૂત (બ્રહ્મારૂપ થયેલા- 
જીવન્સુક્ત) અને અકલ્મષ (પાપાદિ રહિત) ચે!ગીને 
ઉત્તમ સુખ પ્રાસ થાય છે. જે સમયમાં ચેોગ- 
સેવાથી રંધાયેલું ચિત્ત ઉપરામ પાસે છે અને જે 
સમયમાં સમાધિથી શુદ્ધ થયેલું અંતઃકરણુ આત્મા 
(સ્વસ્વરુંપ)નાં દર્શન કરીને આત્મામાં સંતોષ પામે 
છે; વળી આત્મા વિષે રહેલો ચોગી, જે આર્ત્યતિક, 
ખુદ્ધિથી ગ્રહણુ કરવા જેવું તથા ઇંદ્રિયોથી ઉત્પન્ન 
થચેલું નહિ એવું સુખ અનુભવે છે અને જ્યાં 
આગળ રહેલો ચોગી આત્મસ્વજ્પથી કદાપિ પણુ 
ચળતો નથી; જે(આત્મા)ને પામીને અન્ય લાભને 
તેથી (આત્માના લાભથી) અધિક માનતો નથી, ને 
જેમાં (આત્મતત્ત્વમાં) રહેલે। થકે। મોટાં દુઃખથી પણુ 
ડગતો નથી; તેને જ દુઃખના સંચોગના વિચેગ- 
વાળે, અર્થાત્‌ દુ:ઃખરહિત ચોગ નામવાળે। જાણુવો[; 
ને તે જ ચોગ અ નિવેદ (ખેદરહિત) ચિત્તવાળા ચુરુપે 
નિશ્ચે કરીને ચોજવો. આ પ્રમાણે સદ્દા આત્માને 
ચોજતા ચોગી( ખ્રહ્માસ્વરૂપભૂત )નાં પાપ ખળી 
જાય છે, અને તે સુખે કરીને, બ્રહ્મસંસ્પર્શસ્પ અત્યત 
સુખને અનુભવે છે.' ૯૮-૧૦૮ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-ભલે, શીતલતા હોવામાં જલ એ ફાર્ણુ 
હોય, પણુ ચાલતા પ્રસંગમાં રું સિદ્ધ કરે છો ? 

ગુજ-જેમ જે પાત્રમાં શીતલતા હેય તેમાં જલ 
છે એમ અતુમાનથી જણાય છે, તેમ વાસનાનંદ હોય 
યાં તે મુખ્યાનંદ છે, એમ અનુમાનથી પણુ જણાય છે. 

રિષ્ય-વાસનાનંદ તે બ્રહ્માનંદ કેમ છે ? 

ગુર-'શઞાનતાસ્મનિ મદ્તિ નિયર્ઝચ્છાંત આાલ્વનિ। જ્ઞાન 
(ખુદ્ધિ તે મહત્‌ આત્મા(મહત્તત્ત્ત) માં લય કરે, ને 
તેને (મહત્તર્તતને) શાંત આત્મામાં લય કરે છે;' એ 
શ્રુતિમાં કહેલા નિરેધસમાધિના અભ્યાસયોગથી, 
અહકારાદિશૃત્તિઓતે। લય થવાથી, જેટલી જેટલી ચિત્તની 
સૂદ્મતા થાય છે, તેટલી તેટલી “એ તિન્નનંદ' છે એમ 
પ્રતીતિ થાય છે. એવી રીતે મુખ્યાનંદ(ભહ્માનંદ)ની સિદ્ધિ 
થાય છે. અનતુમાનથી પણુ જણાય છે કે, અહંકાર 
સંક્રાચાઈ નય છે અર્થાત્‌ ઓઆછે। હાય છે, તે વેળાએ, 


તેના તે ક્ષણા।માં પહેલા ક્ષણુ કરતાં બીશ્માં ને બીન્ન 
ફરતાં ત્રીજામાં ભલ્માનંદની અધિફ પ્રતીતિ હોય છે, ૯૮ 


૪૨૮ 


શિષ્ય-ખુદ્ધિની સૂટ્ષમતાનેો અવધિ શું છે ? 

ગુશ્-ખુદ્દધિતી સૃદ્મતાના અવધિ બહ્માતંદનેો 
સાક્ષાત્કાર. 

શિખ્ય-બલ્લાનંદને સાક્ષાત્કાર તો નિદ્રા છે, ત્યારે 
શું ખુદ્ધિતી ચૂટ્ટમતા તે નિદ્રા છે ? 

જુજ્ે-ચિત્તની સૂદ્મતામાં સર્વ રૃત્તિઓઆને। લય થાય 
છે, પરંતુ અંતઃકરણુનાં સ્વરૂપને! યાં લય થતો નથી, અને 
નિદ્રામાં તો સર્વ શત્તઓને। તથા અંતઃકરણુનાં સ્વરૂપ- 
નો પણુ લય થાય છે. 'શુફે: જાશ્ળાત્મનાવસ્યાનૅ સુપ્ત: | 
ખુદ્ધિનાં કારણુ(અન્નાન)રૂપથી જે શિથિતિ, તે સુષુપ્તિ 
છે,' એવી રીતે આચાર્ય વેદવ્યાસજએ સુષુધ્િનું સ્વરૂપ 
કહ્યું છે, તેથી બુદ્ધિતી પરમ સૂહ્રમતા નિદ્રા નથી. 

શિષ્ય-ખુદ્ધિની સૃઠ્મતામાં અંતઃકરણુનાં સ્વક્પને 
લય થતે નથી, તેનું રું કારણુ ? 

ગુશ્ન-જે સુષુપ્તિ અવસ્થામાં અંતઃકરણુનાં સ્વસ્વરૂપને 
લય થાય છે, તે અવસ્થામાં એક સ્થળે પડેલા દેહની 
સ્થિતિ ન્નેવામાં આવે છે, પણુ “ખુદ્ધિની પરમ સૃઠ્મતા- 
રૂપ અવસ્થામાં તો દેઠપાત પણુ ન્નેવામાં આવતો 
નથી, જે અંતઃકર્ણુના લય થયે! હેય તે દેહ પડવે। 
જેઈએ, પણુ અહંકારને લય થયો નથી, પરંતુ મૂળ 
અંતઃકરણુરૂપે રહે છે, એ જ કારણુ. ૯૯ 

પણુ જે કાળમાં દદૈતતું ભશાન નથી ને નિદ્રા પણુ 
આવતી નથી, તે કાળમાં પ્રતીત થતું જે સુખ છે, તે 
ખહ્માનંદ છે. 

શિષ્ય-એ બહ્માનંદ છે, એનો આધાર્‌ રૈ। ? 

ગુસ્-ગીતાના છઠ્ઠા અધ્યાયમાં અર્જીનપ્રત્યે કહેલાં 
ભગવાનનાં વાકયથી એમ જણુવામાં આવે છે. ૧૦૦ 

શિષ્ય-જે કાળમાં દૈતનું ભાન થતું નથી અને નિદ્રા 
પણુ નથી, તે કાળમાં જે સુખ થાય છે તે બ્રહ્માનંદ 
છે, એમ અર્જીન પ્રત્યે ભગવાને કયા વાકયે,માં ફહ્યું છે ? 

જઝુરુ-શુણ્‌, હું ભગવાનનાં વાક્ય જ કહું છું:-ભગ* 
વાન્‌ કહે છે કે, “હે અર્જીત ! મતની ઉપર્‌નિમાં સાધન 
તે ધેયેવાળી ખુદ્ધિ છે, માટે તે છ્ુદ્ધિથી ત્વરા ન કરતાં, 
ધીરે ધીરે મન ઉપર્મને પામે તેવે! પ્રયત્ત કર્વે।.' 
ઉપર્‌મ એટલે ઝેવળ નિઃસંગ ખતી સર્વ ઉપરથી જૃત્તિ 
ખેંચી લઈ, અર્ત્યત જૃત્તિશૂન્ય આત્મસ્થ થવું તે. તેપર્‌થી 
અર્જુન પૂછે છે કે, “હે મહારાજ | એ પ્રયત્ન કયાં 
સૂધી કર્વે। ? 

ભગવાન્‌ કહે છે, “ જ્યારે મનની સ્થિતિ આત્મા વિષે 
નિશ્ચિત થાય, એટલે 'આલ્મેવેટં શર્ય ત સતોડન્યત્‌ વિંચિ- 
્સ્તિ। આ ( ૬ૃશ્યમાન્‌ જગત્‌ ) સર્વ આત્મારૂપ જ છે, 
તેથી (આત્માથી) અન્ય કાંઈ નથી,' એ શ્રુતિમાં કલમા 
પ્રમાણે દઢ નિશ્ચય થાય ત્યારે મન આત્મસંસ્થ કહેવાય 
છે. એ મન આત્મસંસ્થ થાય યાં સધી પ્રયત્ન કર્વે।.' 


શ્રી પંચદ્શી 


[પ્રકરણ 


એ સાંભળી અર્જુને પૃછ્યું કે, 'મન આત્મસંસ્થ થયા 
પછી શું ડરવું ?” 

ભગવાન્‌ કહે છે, “મત આત્મસંસ્થ થયા પછી કાંઈ 
પણુ ચિતન કરવું નહિ, કેમકે મતની આત્મસંસ્થતા 
એ યોગતેો પરમ અવધિ છે.' ૧૦૧ 

અર્જીત પૃછે છે, 'મનને આત્મસંસ્થ ફર્‌વા માટે પ્રલત્ત 
થયેલા યોગીએ પ્રથમ શું કરવું ? 

શ્રીકૃષ્ણે કહ્યું, “મત સ્ત્રલાવના દોષથી જ ચંચળ છે, 
એટલાજ માટે એક વિષયમાં સ્થિર રહેતું નથી. એ 
મન જ્યારે જ્યારે જે જે શખ્દ, સ્પર્શાદિ વિષયરૂપ 
નિમિત્તથી જે જે ઇદ્દિયોદ્દારા નીકળે છે યારે સારે તે 
તે વિષયોથી તે તે ઇદ્રિયામાં મનતે યોગીએ રોકવું, 
અને પછી તે મનને આત્મામાં વશ કરી દેવું.” 

અર્જીને પૂછ્યું, “મનને વિષયેોથી કેમ રોઝી શકાય ! 

શ્રીકૃષ્ણે કહ્યું, “ વિષયોમાં સત્યતાની ખુદ્ધિથી મતની 
આસક્તિ થાય છે ને તેથી પ્રરૃત્તિ થાય છે; એટલા માટે 
વિષયોમાં મિથ્યાપણાંના દર્શનથી ને વૈરાગ્યની ભાવનાથી 
મતને રેકી શકાય છે, એવી રીતે યોગાભ્યાસ કર્તા 
યોાગીનું મત, યોગાભ્યાસના બળથી, સ્વસ્વરૂપમાં જ 
શાંત થાય છે, ને ન્ણે છે કે, વિષયે! મિથ્યા છે, 
ક્ષણુક સુખ આપવાવાળા છે, દુઃખસાધ્ય છે અતે 
અલ્પ-તુચ્છ સુખ આપવાવાળા છે. વળી વિષના લાડુની 
પેઠે આરૈભમાં સુખકારી છતાં પણુ પરિણામે દુઃખ- 
દાયી છે, એવી રીતે વિષયે।માં દોષદષ્ટિ કરવી અતે 
માનવું કે, વિષયે! તો પશુપક્ષી આદિ યોનિમાં પણુ 
પ્રાપ્ત થાય છે, તેમાં ઇચ્છા શી? વિચારવું કે, આહાર, 
નિદ્રા, મૈથુન આદિ સર્વ પ્રાણીઓને સમાન છે; પણુ 
કાર્યાકાર્ય અને સારાસાર વિચાર તે મનુષ્યદેહમાં જ 
છે; પશ્વિરભકિત ક આત્મશ્રેય મનુષ્યદેઠુ વિના, અન્ય 
''કરાઈ પણુ દેહથી થઈ શકતાં નથી; અનેક જન્મોનાં 
પુણ્યોનાં ફૂળરૂપ આ મનુષ્યદેઠ મળ્યો છે; અને એવા 
દેહની દેવતાએ પણુ ઇચ્છા કરે છે, એટલા જ માટે એ 
દેઠ બહુ દુર્લભ છે; એ મતુષ્યદેહને પાંચે, પંદરે અથવા 
સૌ વર્ષે પણુ અવશ્ય નાશ થવાનો જ. “આજ અ- 
થવા સો વર્ષને અંતે પણુ પ્રાણીઓને મૃત્યુ નિશ્ચે 
છે,' એમ શ્રીમદ્ભાગવતમાં કહ્યું છે. એ દેહને પાત 
થયા પછી પરિણામ શું? રાખોડીનો ઢગલે ! ખાળ- 
નાર ન હેય તે તેતે કાગડાં, કુતરાં ખાય અને 
વિદ્દા થાય છે; ને તેતે દારી મૂકે વા અન્ય સ્થળે પડ્યો 
રહે તો તેમાં છીડા પડે છે; કેમકે, જે અન્ન ધણુ કાળે 
સડી જાય છે, જે રાંધૈલું અન્ન ખે પહેર ઝ%ે ચાર 
પહેર્‌ પછી ગંધાઈ જાય છે, તે અન્નનોજ આ સ્થૂલ 
દેઠુ બંધાયલેોા છે, એટલાજ માટે એ અન્નમયકેશ 
કહેવાય છે. એ અનભ્નમય દેહમાં શું સાર હોય ? એ દેહુ 
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તુચ્ટમાં પણુ તુચ્છ છે. વળી વિચાચ્વું કે, એ દેહુ જ 
ઈશ્વિરભક્તિ તથા આત્મશ્રેયનું સાધન છે; એટલા જ માટે 
ઉત્તમમાં પણુ ઉત્તમ છે. એવા મનુષ્ય દેહને પ્રાસ થઈ, 
કેવલ ઉદર્‌ પોષણુમાં અને વિષયોમાં જેએ। તત્પર્‌ રહે 
છે, તેવા મતુષ્યોમાં અને પશુપક્ષીઓમાં ફેર શું? જે 
પુસ્ષો મતુષ્યદેહને પામી, પશ્વરભકિત અને આત્મ- 
શ્રેય કરતા નથી, તે પુસ્ષો ગંગાજીના જીનારા ઉપર 
બેસી તૃષાએ મરવા જેવું કરે છે, અથવા અન્નના ઢગલા 
ઉપર્‌ બેસી ભૂખે મરવા જેવું કરે છે. તેવા પુસષતું આયુષ 
બ્યર્થ જ જાય છે. “જે પુસ્ષ ઈશ્વરની વાર્તા વિના જે ક્ષણુ 
ગુમાવે છે તે પુસ્પને તે હ્ષણુ વ્યર્થ નનય છે; કારણુ 'કે 
ઉદય પામતો અને અસ્ત પામતો આ સૂર્ય, પુસ્ષોનાં આયુ- 
ષને હરે છે;' એવું પણુ ભાગવતમાં વચન છે. વળી, “આ 
જગતમાં પ્રમાદી એટલે આત્મશ્રેયમાં પ્રમાદવાળે। પુસ્ષ 
તે પરેક્ષ (અજ્ઞાનમાં) ગયેલાં ધણાં વષોંએ પણુ શું કરી 
શકે છે? જાનમાં ગયેલું મુહૂર્ત પણુ ઉત્તમ છે. તે જાણેલું 
મુહતે આત્મશ્રેય માટે થાય છે,' એ ભામવતના શ્લે।કમાં, 
જ્ઞાનમાં ગયેલાં મુહતતી પણુ પ્રશંસા કરી છે અને 
વિષયોઃમાં ગયેલાં ધણાં વર્ષોને નિદ્યાં છે, એમ વિચારી 
આત્માનું કલ્યાણુ શોધવું. હે અર્જુન ! “અનર્થથી અને 
અવિચારથી આયુષતે ભસ્મસાત્‌ ન કરવું; પણુ જ્ઞાનમાં 
સારરૂપ આત્મબોધથી આ જગતને પોતારૂપ કરવું. 
તાત્પર્ય કે તિષિદ્દ વિચારથી પોતાનાં આયુષને નકામું 
ગુમાવવું નહિ; પણુ જ્ઞાનથી “સંપૂર્ણ જગત્‌ પોતારૂપ 
છે,' એમ નણી સક્લ કરવું. વળી, “સર્વ રત્ના આપતાં 
પણુ જે આયુપને એક હ્ષણુ પણુ પ્રાપ્ત થતો નથી, તેવાં 
આયુધને જે વૃથા ગુમાવે છે તેતો મોટે પ્રમાદ છે, 
એ ખેદની વાર્તા છે.' અર્થાત્‌ જગતમાં જેટલાં રત્નો 
છે તે સર્વ રત્નો, આયુષના એક હ્વણુની તુલના કરી 
શકતાં નથી; કારણુ કે આયુષમાં આત્મવિચાર કરવાથી, 
આત્મજ્ઞાન પ્રાત થાય તો, રત્નોથી ભરેલી સંપૂર્ણ પૃથ્વી 
આપતાં પણુ જે પ્રાપ્ત ન થઈ શકે તેવો મોક્ષ પ્રાપ્ 
થાય છે. તેવાં અમૂલ્ય આયુષને અજ્ઞાની પુસ્ષા શ૬થા 
ખુવે છે, એમ યોગવાસિઇનાં નિર્વાણુ પ્રકરણુના ઉત્ત- 
રાર્ધમાં, મનુષ્યના આયુષની ઉત્તમતા કહી છે. “મનુ- 
ષ્યતું આયુષ અલ્પ, તેમાં પણુ કેટલાંક વર્ષો ખાલ્યા- 
વસ્થામાં ક્રીડામાં જાય છે, કેટલાંક વર્ષો નિદ્રામાં અને 
સાંસારિક વ્યવહારમાં જાય છે, તેથી અવકાશને! અવ" 
સર્‌ અતિ અલ્પ છે, તેમાં મવુષ્ય રું કરી શકે ?'' એમ 
જાણીને પણુ મતુષ્યોએ આત્મશ્રેયમાં ઉદ્યોગ વિનાનું 
બેસી રહેવુંદુતહિ. પરંતુ, “આપણાં આટલાં વર્ષો અ- 
તાનમાં નકામાં ગયાં, પણુ હવે જેટલાં વર્ષે હોય તેટલાંને 
નકામાં તહિ જવા દઉં, અતે તેટલા વર્ષમાં હું આત્મ 
શ્રેય કરી સકલ કરીશ,' એવી રીતે ગયેલાં વષો માટે 
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પશ્ચાત્તાપ કરી, બાકીના વર્ષોમાં સાવધાન થઈ આત્મ- 
શ્રેય માટે પ્રયત્ન કર્વે।. તે પ્રયત્ન કરતાં આત્મજ્ઞાન 
થયા પહેલાં, કદાચિત્‌ દે& પડે તોપણુ, જેમ મેળવેલું 
ધૂન અન્ય આપાત્તિ વખતે કામ આવે છે, તેમ આત્મ- 
શ્રેયમાં કરેલા પ્રયત્નથી જેટલું આત્મશ્રેય કર્યું હોય, 
તે અન્ય જન્મમાં ઉપયોગી થાય છે, અને તે જ્ઞાન થયા 
પછી જડભરતની પેઠે મોક્ષ આપે છે. 
અર્જુને પૂઠ્યું, “હે મહારાજ | યેગભ્રષ્ટ પુરુષ 
આકાશમાં વાદળાંની પેઠે તાશ પામે છે, કે તેની શી 
ગતિ થાય છે? 
' ભગવાને કહં, ' નહ્દિ જસ્યાળશલ્‌ જશ્ષિટ ટુર્મતિં લાસ 
મચછાતિ। હે અર્જીન | કલ્યાણુ કરનાર “કેઈ પણુ દુર્ગતિને 
પ્રાપ્ત થતો! નથી.' તે ઉત્તમ ગતિને જ પ્રાપ્ત થાય છે. 
એ સંબંધે ખઠદ્ટાંગ રા'નતું ચરિત્ર સાંભળ. તે રાન બે 
ધડીમાં આત્મશ્રેય કરી ઉત્તમ ગતિને પ્રાપ્ત થયે! છે. 
ખઠ્દાંગ નામનો એક રાજ મહા પ્રતાપી અતે ધમિઇ 
હેતો. તે પોતાનાં સંતાનની પેઠે સર્વ પ્રજાનું પાલન 
કરતો હતો. એ રાળ દેત્યોની સાથે યુદ્ધમાં રહી, 
દેવોને વખતો વખત સહાયતા પણુ આપતો હતો. એવી 
રીતે તેતી કેટલીક અવસ્થા પોતાનાં રાજ્યપાલનમાં 
અને દેવના કાર્યમાં પૂર્ણું થઈ; પણુ આત્મકલ્યાણુ થયું 
નહિં. એક વખતે તે રાન દેવતાએની સહાયતા માટે 
દેત્યાતી સાથે યુદ્ધ કરવા ગયે।. યાં ભીષણુ યુદ્ધથી તેણે 
રેત્યોને જિતી લીધા, એથી દેવે! પ્રસન્ન થઈ તેને કહેવા 
લાગ્યા, “હે રાજન્‌ | તમાર આ મોડું કાર્ય જેઈ અમે 
પ્રસન્ન થયા છિયે, માટે તમે વર્‌ માગે.” ત્યારે ખટ્ટાંગે 
કશું, “હે દેવો ! જે તમે પ્રસલ થયા હે તો. હવે 
મારું આયુષ કેટલું છે તે કહે.' તે સાંભળી દેવોએ 
કલુ, 'તે તો એક મુહૂર્ત એટલે ખે ધડીતું જ છે.' 
એવાં દેવાનાં વચન સાંભળી, અરર | મારે સધળુ 
આડુષ તો *૬થા ગયું, હુવે ખે ધડીનું આયુષ તે કેટલું !! 
તેને જતાં શું વાર્‌ લાગશે? આ જન્મ તો નકામો 
ગયો. પણુ ચિતા શી છે? હજી ખે ધડી છે ને? એ 
ખે ઘડીમાં જે આત્મશ્રેય થાય તે ફરીશ | પણુ એ 
આત્મશ્રેય, આ સ્વર્ગમાં થઈ શકે તેમ નથી, કેમકે 
સ્વર્ગ તો રજેગુણુ પ્રધાન છે, કર્મભૂમિ તે! પૃથ્વી જ 
છે; માટે પૃથ્વી ઉપર્‌ જઈ આત્મત્રેય કરીશઃ એવે 
વિચાર કરી, દેવોની પાસે પોતાનું કર્તવ્ધ કહી, તેની 
આન્તા માંગી વિમાનમાં ખેસા તે આંતિત્વરાથી પૃથ્વો 
ઉપર્‌ આવ્યો; અને આત્માને નણી ભગવાનને શરણે 
ગયો, અને ઉત્તમ પદતે પામ્યો, તેના સંબંધે વચન 
છે કે, 'ખટ્ટાંગ નામના રાજષિ પોતાનાં આયુષતું ખે 
ધડીતું પ્રમાણુ નણીને, મુહર્ત માત્રમાં સર્વને તજી 
અભયજરૂપ હરિ ભગવાનને પ્રાપ્ત થયે। છે;' એમ શ્રીમદ્‌- 
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ભ્રાગવતના દ્વિતીય સ્કંધના પ્રથમાપ્યાયમાં કહ્યું છે. 

એમજ વેરાગ્યોત્પાદક વચને।નો વિચાર કરવાથી 
વિષયો।!માં આસક્તિ રહેતી નથી, પરંતુ ઉલટે તેમાં 
અભાવ ઉત્પન્ન થાય છે, અને તેથી મનતતે મિથ્યા- 
ભૂત વિષયે।માંથી પાછું ફ્રેરવી, સત્ય અને સુખરૂપ 
આત્મામાં લગાડી શકાય છે. ૧૦૨ 

અજીન-હે મહારાજ ! મન શાંત થવાથી શું ફલ 
ચાય છે? 

ભગવાન્‌-કામ અને ક્રેધાદિ રજેગુણુનાં કાર્યો છે, 
ને મોહ તથા આલસ્ય આદિ તસોગુણનાં કાર્યો છે. 
રજેગુણુનાં કાર્યો તથા તમે ગુણુનાં કાર્યો બન્તે મનના 
વિક્વેપ ફરનારા છે, એટલા માટે તે મનોમય કહેવાય છે. 
જના મનોમય નષ્ટ થયા હોય, એટલે જેનું મન વિક્ષેપ 
રહિત હોય, તે પુર્પ શાંત મનવાળે છે. “જ્રજેવેટં લવે । આ 
સર્વ થઊામય છે, એવા ૬ઢ નિશ્ચયવાળા જે પુસ્ષ 
હેય તે જવન્સુકત કહેવાય છે, અને તે જ બહ્ાભૂત 
પણુ કહવાય છે. અકલ્મપ એટલે અધમાંદિકથી મુકત. 
જે યોગી શાંત મનવાળે, બઅહ્માભૂત અને અકલ્મષ હેય 
છે, તેવા યોગીને સર્વથી ઉત્તમ સુખ પ્રાતત થાય છે; એ 
સુખમનો ક્ષય યતો નથી, અને એ સુખથી અધિક ખીજું 
કાઈ સુખ પણુ નથી. એ ઉત્તમ સુખની પ્રાપ્તિ થવી; 
તે મનની શાંતિતું ફ્લ છે. ૧૦૭ 

જેમાં યોગનાં અતુદઠાને કરી ચિત્ત સર્વ વિષયેથી 
નિભ્તત્ત થાય છે ને ઉપરામ પામે છે અન પછી યોગ- 
સમાધિએ કરીને શુદ્ધ થયેલાં અંતઃકર્‌ણુથી પ્રકાશ સ્વ- 
રૂપ પર્‌મ ચૈતનરૂપ આત્માને સાક્ષાત્કાર કરે છે, 
અને તેથી સ્વસ્વજૂપમાં જ સંતોષ પામે છે, પણુ 
વિષયોમાં સંતોધ પામતો નથી, તેને યોગ નનણુવો. ૧૦૪ 

આત્યંતિક સુખ, એટલે જેનો અંત નથી એવું સુખ. 
દદ્રિય અને બુદ્ધિ એ બતન્લેના સમુદાયથી વિષયજન્ય 
સુખનું તાન થાય છે. જેમ દ્રાણુદ્રિય અને બુદ્ધિ મળવાથી 
ગંધતું જ્ઞાન થાય છે, ર્સતેદ્રિય અને બુદ્ધિ મળવાથી 
ર્સત્ઞાન થાય છે, ચલ્મુરિદ્રિય અને ખુદ્ધિ મળવાથી 
રૂપત્ઞાન થાય છે; એવી રીતે વિષયજન્યસુખનું જ્ઞાન, 
ઈદ્રેયાથી થાય છે, માટે તે સુખ ઈપંદ્રિયગોચર્‌ કહેવાય 
છે. પણુ આત્યંતિક સુખનું જ્ઞાન તો પદ્રિયાની અપેક્ષા 
વિના, કેવળ ખુદ્ધિથી જ થાય છે, એટલે તે સુખ, 
ધંદ્રિયાને અગોચર એટલે સ્વાભાવિક છે. એવાં ઉત્તમ 
આત્યંતિક સુખને આત્માના સાક્ષાત્કારને સમયે આત્મામાં 
રહલો યોગી અતુભવે છે. વળી આત્મામાં રહેલો જે 
યોગી, એ આત્મસ્વરુપથી ચલાયમાન થતો નથી, તેને 
'ખૂરે! યોગી નણુવે।. ૧૦૫ 

આત્માના સાક્ષાત્કાર સમયે આત્મતત્તતમાં રહેલે। 
યોગી, આત્મસ્વજપને પ્રાપ્ત થઈ, ધત, આ, પુત્ર, ચક્રવર્તી 


શ્રી પંચદશી 


[ પ્રકરણુ 


રાન્તય કૈ પદ્રાસનાદિના લાભને તુચ્છ માને છે, ને આત્મન 
લાભથી અધિક માતતો નથી, કેમકે ધત, સ્રી આદિ 
સવને કાળે કરીને નાશ થાય છે, મહા પ્રલય વખતે 
ધદ્રાસનને1 અને બહ્ાલેકનેો પણુ નાશ્ન થાય છે, પણુ 
આત્માનો તો ભૂત, ભવિષ્ય 'કે વર્તમાન, ત્રણે કાલમાં 
નાશ થતો નથી; “ઝઆતલ્મજામાલ ૧ર વિશ્વલે। આત્મ- 
લાભથી અન્ય (લાભ) નથી,' એમ સ્મૃતિમાં કહ્યું છે. 
વળી એ આત્મતત્ત્વમાં રહેલો યોગી, શસ્રપાત આદિ 
મોટાં દુઃખ પડે તોપણુ, પ્રહ્દાદતી પેઠે, પોતાના 
સ્વરૂપભૂત આત્મતત્ત્વતાં અતુસંધાનથી કેઈ કાલે 
ચલાયમાન થતે। નથી, તેથી તે પર્‌મ છે. 

હે અર્જીન | ડિરણ્યકશિપુ નામે દૈત્યોના મહાખળ- 
વાન્‌ ને જગવિખ્યાત રાજન હતો. તેતે ચાર પુત્રો 
હતા. તેમાં સર્વથી નાને પ્રહ્ઘદાદ હતો. તે મારે। પર્‌મ 
ભગવદૃભડત હતે।. નાર્દજીના ઉપદેશથી ગર્ભમાં જ 
તેને નાન થયું હતું. પાંચ વર્ષતી વય થઈ લારે તેના 
પિતાએ વિધાભ્યાસ માટે તેને ગુસ્ને ધેર્‌ મોકલ્યો. 
થોડા માસ પછી હિર્ણ્યકશિપુએ પ્રહ્ાદને પૃછ્યું; “હે 
પુત્ર ! તું જેને ઉત્તમ માનતો હેય, તે મારી પાસે 
ભણુ.' તે સાંભળી પ્રઠ્ટાદે કહ્યું, “હે પિતાછ ! આ 
બ્રરરૂપી અંધારે કુવો છે; મૃગજલમાં જેમ મૃગલાં 
પડે છે તેમ એ મિશ્યારૂપ જગતને સલ માતી, સર્વદા 
ઉદ્દેગગાળા અનાની પુરષો એ અંધારા કુવામાં પડે 
છે. ધર્રૂપ અંધારા ઝુવાતે તજ, વતમાં જઈ, હરિ 
ભગવાનનો! આશ્રય કરવે।, એને જ છું ઉત્તમ માનું છુ.” 

પોતાના શગઝુ વિષયુ ભગવાનના પક્ષપાત કરનારા 
પુત્રની વાણીને સાંભળી હિર્ણ્યર્કાશપુ હસીને ખોલ્યે।, 
બાળકની ખુદ્ધિ કાચી હોય છે, તેથી ખીન્નંએ જે 
શીખવે છે તે જ શીખે છે ને તેતી ધુદ્ધિ ભૈદાય છે. 
આ પ્રહ્ઘાઘ્ને પણુ વિષ્યભકિતને। કેઉઇએ ઉપદેશ કર્યો 
છે, તેથી તેની બુદ્ધિ ભેદાઈ છે અને તેથી જ ન બોલ- 
વાતું બોલે છે. માટે હે ગુસ્પુત્રો! તમે પ્રહ્ઘાદને બંદો- 
બસ્તમાં રાખજે; અને પ્યાન રાખજે કે, હુવે પછી 
ગુપ્ત રીતે રહેલા વિષ્ણુના પક્ષપાતી ખાહ્મણે।, વિષ્ણુની 
ભકિતના ઉપદેશ કરી, આ પુત્રની બુદ્ધિને બગાડે નહિ. 

કૃતાંત જેવા હિરણ્યકશિપુનાં એ વચન સાંભળી, 
ગુસ્પુત્ર પોતાને ધેર આવ્યા ને મ્રહ્ાદતે પૂછવા 
લાગ્યા; “હે વત્સ પ્રહ્ઘાદ ! તને અમે મારીશું નહિ, 
પણુ સત્ય ખોલજે; અસત્ય બોલીશ માં. આ વિષ્ણુ- 
ભ્રકેતરૂપ વિપરીત ખુદ્ધિ ખીનન કેઈ પણુ બાલકને 
પ્રાત ન થઈ, અતે તને કયાંથી પ્રાસ થઈ? એ વિપ- 
રીત ખુદ્ધિ કોઈના ઉપદેશથી થયેલી છે, ક પોતાની 
મેળે પ્રાતત થઈ છે? તે સાંભળો પ્રહ્ાદે કહ્યું, “જેની 
માયાએ કરી “પોતે અને પર,' “હું અને મારં,' એવી 


૧૧ સું] 


રીતે પુસ્ષોને મિથ્યા નિશ્રય થયો છે, તે વિષ્ણુ ભગવાનને 
હું નમસ્કાર કરું છું. જેની માયામાં થહ્માદિક મહાત્માએ 
પણુ મોઢ પામે છે, તે વિષ્ણુ ભગવાન્‌ મારી વિપરીત 
ખ્ુદ્ધિ કરે છે.” 

એવાં પ્રહ્ઘાદનાં વચન સાંભળીને ગુસ્પુત્ર કોપાય- 
માન થઈ તેને તિરસ્કારી ખેલ્યો, “અરે બાલકે। ! સોટી 
લાવો તો! દુષ્ટ હ્રુદ્ધિવાળા આ પ્રહ્ઘાદને સપાટા લગાવ્યા 


વિના ખીજે ઉપાય નથી. એ અમારા કલ્યા પ્રમાણે 
વર્તતો નથી, અને વળી વિરુદ્દ ખેલે છે. રે! ૨! 


મુશિષ્યને ભણાવનારને યશ કયાંથી મળે ? આપણુને યશ 
મળવો તો દૂર રહો, પણુ એ મૂઢ અપકીતિ કરાવે 
છે, નયે તો કુળમાં અંગારો છે. જેમ ચંદનનાં વનમાં 
ખાવળીયે। થાય, તેમ દેના કુળમાં આ પ્રહ્ધાદ છે.” 
એવી રીતે અનેક ગ્રકારે પ્રહ્ટાદને તિરસ્કાર કરી, 
તેણે ભય બતાવ્યો, પણુ તે તે! પરમાત્મામાં જ લીન રહલો. 
પછી તેને પાસે ખોલાવી વાંસો! થાખડી, ભાધ્બાપથી 
ધર્મ, અથ અને કામરૂપ ત્રિવર્ગને ઉપદેશ ક્યોં. પછી 
કેટલેક દિવસે ગુસ્પુત્રે ધાર્યું કે, “હવે આ પ્રહ્ધાદ ધર્મ, 
અર્થ, કામ અને મોક્ષ એ ચારે પુરપાર્થમાં પ્રવીણ 
થયે છે; એટલે તેને સુંદર્‌ વસ્ત્ર અતે અલંકાર્‌ પહેરાવી 
હિરણ્યકરિપુ પાસૈ લઈ ગયા. રાજસભામાં જતાં જ 
પ્રહ્ટાદે સદાચાર્ને અતુસરી, પૃથ્વી ઉપર પડી પોતાના 
પિતાના ચર્‌ણુમાં સાષ્ટાંગ દંડવત્પ્રણામ ડર્યા, પુત્રને 
તેવો વિનય જેઈ હિરણ્યકશ્િિપુ હપ પામ્યો, અતે તેનાં 
વખાણુ કરી, આલિગન કર્યું. પછી પોતાના ખોળામાં 
ખેસાડી પૃષ્યું; “હે પ્રિય પુત્ર પ્રહ્ઘાદ ! તું ઝર પાસેથી 
જે શીખ્યો હોય ને જે તને સારી રીતે આવડતું હોય 
તે મારી પાસે ભણુ. 
પિતાનાં તે વચન સાંભળીને પ્રહ્દાદછ ભણ્યા કે, 
“કવળ જીવેનં વિષ્ળોઃ સમરળ વાટ્લેવનમ્‌ । 
અજન વેદન ટાસ્યં લહ્થમાલ્નનિવેર્નથ ॥ 
ટતિળુંશાર્ષિતા વિપળો મરિમિજ્વજક્ષળ[ । 
જ્વિયતે મમવરયજ્ાતન્મન્યેડ્ખીતયત્તમન ॥ 
વિષ્ણનાં ચરિત્રનું શ્રવણુ, તેનું કીર્તન, સ્મરણુ, વિષ્ણનાં 
ચરણની સૈવા, પૂજત, વંદન, દાસભાવ, સખીભાવ અને 
આત્મનિવેદન એવી માણસે વિ? ણુની નવધા ભક્તિ કરવી, 
અને સાક્ષાત્‌ વિષ્ણને જે અપણુ થાય છે તેને હું ઉત્તમ 
અપષ્યયન માનું છું.” 
એવી રીતે વિષ્ણુની ભક્તિવાળાં પુત્રનાં વચન 
સાંભળી, હિંરણ્યકશિપુ ક્રેપાયમાન થઈ ગયે. તેની 
આંખો લાલબિખા જેવી થઈ ગઇ, હોઠ ફરકવા લાગ્યા; 
અને પછી મોટી ર્‌ાડ પાડી, ગુસ્પુત્રને કહેવા લાગ્યો, 
'અરે તીય ભાહ્મણા ! તેં, મારા શુ વિષ્ણુને આશ્રય કરી, 
માર્‌ પુત્રતે ન છાજે તેવી વિષ્ણુભક્તિ ભણાવી છે ?” 
પદ 


ઘછ્યાનંદગતયેઃગાનંદ 
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દૈયરાજનાં એવાં વચન સાંભળી, થરથર કાંપતા 
ગસ્પુત્રે કહ્યું, “હે રાજન્‌ ! તમારે પુત્ર જે ખોલે છે 
તે મારું ભણાવેલું નથી, તેમ અન્ય કેઇતું ભણાવેલું 
પણુ નથી. એતી એ ખુદ્ધિ સ્વાભાવિક છે, માટે મારી 
ઉપર ક્રેધ મા કરે।.' હિરણ્યકશિપુએ પ્રહ્દાદને કશું, 
હે દુષ્ટ! ન્યારે આ ખુદ્ધિ ગુર પાસૈથી પ્રાપ્ત નથી 
થઈ, યારે કયાંથી પ્રામ થઈ છે? પ્રહ્ટાદે કહ્યું, “હે 
પિતાજી ! વિષ્ણભગવાનમાં ભકિત પોતાથી અથવા પરથી 
પ્રાસ થતી નથી, એ તો સત્સંગથી જ પ્રાપ્ત થાય છે.' 

તેનાં વચન સાંભળીને, ક્રેધાંધ થયેલા હિરણ્ય- 
કરિપુએ પોતાના પુત્ર પ્રહ્ઘાદને ખોળામાંથી પૃથ્વી 
ઉપર્‌ ફેંકી દીધો. પછી રાક્ષસોને બોલવી કક્ું, “હૈ 
રાહ્માસો ! આ પ્રહ્ઘાદતે જલદી મારી નાંખો! મારી 
નાંખો ! વિલંબ મા કરે |' 

ત્યારે સેવકોએ કહ્યું, “મહારાજ! એ રાજકુમાર છે, 
એને અમારાથી કેમ મારી શકાય? હિરણ્યકશિપુએ 
કહયું, “મારી આન્તા છે. 
દેત્યાએ કહ્યું “એ તો આપને પુત્ર છે, તેને મારવા 
માટે આત્ના ન હાય!' 

હિરણ્યકશિપુએ કહ્યું, “જે આંગળીએ સર્પ ડસ્યે જોય 
તેને ન કાપી નાંખીએ તો વિષ સર્વ શરીરમાં વ્યાપી 
જ, આખા શરીરને નાશ કરે; જે સડેલું અંગ ન 
કાપી નાંખીએ તો આખું શરીર સડી ન્નય, તેમ જે 
શત્રુપક્ષમાં ગયેલો પુત્ર પણુ હોય ને તેનો નાશ ન 
કરીએ તો, મારો તથા મારાં રાજ્યનો નાશ થાય. એ 
પાતાના કાકા હિરણ્યાક્ષનો નાશ કરવાવાળા વિષ્યનાં 
ચર્‌ણુની, દાસની પેઠે સેવા કરે છે. અરે ! એણે પોતાના 
પિતાનું ભલું ન કેં, ત્યારે એ વિષ્ણડાનું શું ભલું કરે 
તેમ છે ? માટે સર્ષે ડસૅલી આંગળીની પેઠે ને સડેલાં 
અંગની પૈડ્દે આ પૃત્રનેો પણુ નાશ કરે।. હું આજ્ત! 
કરેં છું, તેથી વિચાર વિના તમે એને મારી નાંખો. 
ગમે તે ઉપાય લપ્/ને પણુ એને મારે. 

એવાં હિર્ણ્યકશિપુનાં વચન સાંભળી, વિષ્ણુના 


ઠદ્રેપો ને વિષ્ણભકતોના નાશમાં સર્વદા તત્પર એવા 


દુષ્ટ રાક્ષસો, ત્રિશૂલાદિ હથિયારે। લઈ, “છેદો, ભેદો, 
મારે।, તાડે!' એ પ્રકારે ભયંકર શ”્દો કરતા કરતા, 
પ્રહ્ઘાદ તરફ દોડી આવ્યા. તથાપિ તે જરાએ ચલાય- 
માન થયે! નહિ, ને પરમાત્મામાં મન રાખી નિર્ભયપણે 
નિવિકાર્‌ થઈ ખેસી ર્લો. તેને દેત્યો શસ્્રવડે મર્મ 
સ્થલમાં મારવા લાગ્યા, પણુ સર્વ જગન્મય અને આકાશ- 
ની પેઠે વ્યાપક એવા પરમાત્મામાં મન રાખી ખેડેલા 
પ્રહ્ઘદાદનતો તેઓનો એક પણુ ધા લાગ્યો નહિ. સર્વ 
પ્રહાર્‌ે। નિષ્કૂળ નીવડ્યા એટલે પ્રહ્યાદને મારવા માટે 
દિગ્ગજે મોકલ્યા; વાસુકિ આદિ સર્પો કર્ડાવ્યા, ભો1જત- 
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માં અનેક પ્રકારનાં વિષ આપ્યાં, મારણુ ઉશ્ચાટન 
આદિ અભિચાર પ્રયોગ કરાવ્યા, અસિમાં રાખી તેને 
સળગાવ્યો, જલમાં ડૂબાડી દીધો, વાયુમાં છૂટે મૂકયો, 
હિમમાં નાંખી દીધા, મોઢામાં દાટો દેઈ શ્વાસોશ્વાસ 
બંધ કર્યોં, પર્વત ઉપરથી પછાડ્યો, એ આદિ અનેક 
ઉપાયો કીધા, પણુ પરમ ભગવદૃભકત પ્રેહ્ાદને કેઈ 
તતો ખાધ થયે! નહિ, તેમ યત્કિચિતે પોતાનાં કતેવ્ય 
વિષ્ણુભક્તિથી તે ચલાયમાન થયે નહિ. 

જેમ હિર્ણ્યકશિપુએ અનેક કષ્ટો આપ્યાં, તોપણુ 
પ્રહ્દાદ પોતાના નિશ્ચયથી ચલાયમાન થયે! નહિ; તેમ 
આત્મવેત્તા પણુ ગમે તેટલાં કષ્ટ પડે અનેદૅહાંત દુઃખ 
પડે, તોપણુ આત્મતત્ત્તનાં અનુસંધાનરૂપ પોતાના 
નિશ્ચયથી ચલાયમાન થતો! નથી.' ૧૦૬ 

હે શિષ્ય | એ પ્રમાણે ભગવાને અર્જીનને યોગ 
સંબંધે કક્યું છે, ને એ છ શ્લોકમાં વિશેષણો આપી, 
આત્માની એક જાતની અવસ્થાનું વર્ણુત કર્યું છે તેને જ 
યોમ નણુ. યોગ એટલે આત્મતત્ત્વનો સાક્ષાત્કાર, એ 
યોગમાં કોઈ પણુ જાતનું દુઃખ રહેતું નથી, તે પરમ 
સુખમય છે. એટલા જ માટે જિજ્ઞાસુ પુસ્ષે આમ્રહપૂ્વક 
તે પ્રાગ સિદ્ધ કરવો, અને તેમાં નિર્વેદ પામવે। નહિ. ૧૦૪ 

યોગમાં પાપ, વિધ્રસ્ૂપ છે. એ પાપથી આત્માને 
સાક્ષાત્કાર થતો! નથી. એટલા માટે, કર્માતુષ્ઠાન આદિ 
ઉપાયથી જેનાં પાપ નિષ્ત્ત થયેલાં છે એવા જે યોગી 
છે તે સર્વદા આત્માતુસંધાન કરે છે, અને તે યોગી 
અવિનાશી અને સર્વોત્તમ સુખને પામે છે. ૧૦૮ 

અવતર્ણિકા-હવે ખેદ વિના યોગાભ્યાસ કરવાથી 
મનેોનિગ્રડ થાય છે તે વાત કહે છે, ને તેમાં 
ટૃણાંત આપે છે. 

સ્લેવ ૩ટ્પેયેટ્રલ્ઝુશામેળેવાવિંટુના । 

મનતો નિપ્રદ્સ્તદ્રવેટ્પરિસિટ્ત$ । ૨૦૨ ।। 

છદૂટ્રથદ્ય રાઝ! શાવાયન્યો મનિ; છુરમ્‌ | 

પ્રાદ્‌પે૬યાલ્યશારાયાં સમાપ્યુસ્દિવુર! સરમ્‌? ₹ ૦ 

ચથા 1સોરધનો વદિ ર્ગયોનાવષશામ્યતિ । 

તથા યૃત્તિ્ષવાસિત સ્વયોનાવૃયશાથ્યતિ ।? ? ૨।। 

શખ્દાર્થ-જેમ દર્ભના અગ્ર ભાગે કરીને એક એક 
ખિરુતે બહાર કાઢતાં સસુદ્રનું ઉલેચવું કાલાંતરે પણુ 
થઈ શકે છે, તેમ મનને। નિંગ્રહુ પણુ ખેઠઠ વગર 
થાય છે. મૈત્રાખ્ય (મેત્રાયણીય નામની) શાખામાં 
શાકાયન્ય સુનિએ રાજષિ ખુહુદ્રથને, સમાધિનાં 
કથનપૂર્વક સુખ (બ્રહ્માસુખ) કહેલું છે કે, જેમ 
ઇંધણાં વિનાનો અગ્નિ પોતાનાં કારણુ(તેજેમાત્ર)માં 
શ્રાંત થઈ જાય છે, તેમ ચિત્ત પણુ વૃત્તિના 


શ્રી પંચદશી 


[ પ્રકરણુ 


ક્ષયથી પોતાનાં કારણુ( સત્ત્વ )માં શાંત થઈ જાય 
છે. ૧૦૯-૧૧૧ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

જે નિરંતર્‌ યોગાભ્યાસ કરે અને ખેદ પામી તેને 
મૃષ્ટ ન દે, તો તેથી મનેોનિમ્રહ થાય છે, અને તેથી 
મોક્ષરૂપ ઉત્તમ ફૂલની પ્રાપ્તિ યાય છે. 

શિષ્ય-મનેનિત્રહ થયા પછી આત્મતત્ત્વના સાક્ષાત- 
કારથી મોક્ષની પ્રાપ્તિ થાય ખરી, પણુ પ્રથમ તોતે 
મને।નિત્રહુ જ અશયેય છેની. 

શગુશ્-જેમ દર્ભના અગ્ર ભાગવડે એક એક બિદુથી 
સમુદ્રનું સંપૂર્ણ જલ ઉલ્તેચી નાંખવું, ને તેને ખાલી 
કરવો એ અતિ અશડ્ય છે, તોપણુ કાલાંતરે જલ 
ઉલેચી સમુદ્રને ખાલી કરી શકાય છે, તેનું કારણુ 
પ્રતિદિનતા અભ્યાસ છે; તેમ યદ્યપિ મને નિમ્રહુ અશકય 
છે, તાપણું પ્રતિદિન તેને માટે પ્રયત્ન કરવાથી ને તે 
પ્રયત્ન મૂજ્ી ન દેવાથી કાલાંતરે મનેનિમ્રડ થાય છે, 
ને તેનું કાર્‌ણુ પણુ પ્રતિદિન અભ્યાસ છે. આ વિષયમાં 
એક ટિટોડીનેો ધતિહાસ કહું છું તે તું સાંભળ. 

એક ટિટોાડો પોતાની સ્ત્રી ટિટોડીની સાથે સમુદ્રની 
સમીપના કિનારા ઉપર વસતો હતે।. કેટલેક કાલ 
ગયા પછી ટિટાડી ગભિણી થઈ અને ઈંડાં મૂકવાને 
વખત થયે! તે વેળા તેણે પોતાના પતિને કહ્યું, “હૈ 
નાથ ! મારે ઇંડાં મૂકવાનો સમય પાસે આવ્યે! છે, 
માટે આપણે કેઈ અન્ય સ્થલમાં જઈ રહીએ તો ઠીક, 
હું લાં ઈંડાં મૂકીશ” 

તે સાંભળી ટિટોડે કહ્યું, “હે સ્રી! આપણુનું આ 
ખાપદાદાનું ધર્‌ મૂકીને ખીજે કયાં જઇએ ? અહોં ઉંડા 
મૂડવામા તને શું હરકત છે? 

ટિટોડીએ કહ્યું, “એે હું અહીં ઇડાં મૂકું તો આ 
સમુદ્ર, પોતાતી લહરીથી મારાં ઈંડાં તાણી જરે.” 

ટિટોડે કહ્યું, “અરે ! આપણાં ઈંડાં તાણી જવાતું 
સમુદ્રનું શું સામર્થ્ય છે? રે તમે બૈરાં સ્વભાવે ભેળાં 
તે ભોળાંજ ને બિકણુ તે બિહુકણુ જ!! તું નિર્ભય 
થઈ અહીં પંડાં મૂક, કશી હરકત નથી; જેઊં તો ખરે 
'%ૃ એ સાગર્‌ર્‌ાજ શું કરે છે?” 

હઢિટોડી ખોલી, “હે સ્વામિનાથ |! હું સ્રી હોવાથી 
ડરતી નથી, પણુ હું યથાર્થ કહું છું. કેમકે સમુદ્ર તો 
મોટો છે અને આપણે તો અલપ પ્રાણી છિયે, આપણે 
સ્વમમાં પણુ સમુદ્ર સામું જેર ખાંધી શકીએ નહિ, 
માટે આગળથી વિચાર કરે, “ચેતતા નર તે સદા 
સુખી,' એમ લે।કમાં કહેવત છે. સમુદ્ર ઇંડાં તાણી 
ગયો તો પછી, આપણે તે શું કરી શકવાના હતા? 

સ્રીનાં એવાં વચન સાંભળી ટિટોડે હસ્યો અને 
ગર્વથી ખોલ્યો, “અરે સ્ત્રી! તું મારા પ્રતાપને જાણુતી 
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નથી. જે સમુદ્ર મારાં ઇંડાં તાણી ન્નય તો હું સમુદ્રને 
સુકાવી દઉં, સુકાવી | એવું મારું સામર્થ્ય છે; માટે 
નિર્ભય થઈ આંહિ જ ઈંડાં મૂક.' 

ટિટોડાનાં આવાં ગર્વવાળાં વચન સાંભળી, સમુદ્ર 
મનમાં વિચાર્‌ કર્યો કે, “મારે કાંઈ એનાં ઇંડાં તાણી 
જવાનું પ્રયોજન નથી, તથાપિ એનું ખળ જેવું જેઈએ, 
કૃ ઇડાં તાણી ગયા પછી એ અલપ પ્રાણી શું ઉદ્યોગ 
કરે છે ? 

ખેચાર દિવસે ટિરોડીએ, પોતાના પતિના કહેવાથી, 
તે જ સ્થલે પડાં મૂક્યાં. પછી ખત્લે સ્રીપુસ્પ ચાર્‌। 
ચરવા ગયાં. તે અવસરે સમુદ્ર તેનાં ઈંડાં તાણી ગયે।. 
ટિટોડીએ આવી જેયું તો પોતાનાં ઈંડાં તણાઈ ગયેલાં 
છે, તેથી તે કેટલોક વિલાપ કરી પોતાના પતિને 
મહેણાંટાણાં મારવા લાગી, “હે હડીલા ! હું નહોતી 
કહેતી કે, ઇંડાં સમુદ્ર તાણી જરે? રે મેતો પડા 
ખોયાં, હાલ તે હું વાંઝણી થઈ | રે બાળક વગરના 
જવતર્ને ધિક્કાર છે! હુવે તારા સામર્થ્યતું મારે શું 
કરવું! ગમે તે કર્‌, તોપણુ હવે મારાં ઇંડાં પાછાં 
આવવાનાં નથી. 

ટિટોડો ખોલ્યો, “અરે સ્રી! તું ધીરજ રાખ. હું 
હમણાં સમુદ્રને મારાં ઇંડાં ન આપે તો સુકાવું છું ! 
તું મારં પુસ્પાર્થ તો જે !' એમ કહી પોતાની ચાંચમાં 
ખહાર્થી મૃત્તિકા લાવી સમુદ્રમાં નાંખી અને સમુદ્રનું 
જલ, ચાંચમાં ભરી ખહાર નાંખ્યું. એવી રીતે ટિટોડે 
સમુદ્રને સુકાવવાતે। આરંભ કર્યો. તે જેઈ ખીન્નં પક્ષીઓ 
હસવા લાગ્યાં, અને તેને તે કામથી અટકાવવામાટે 
કહેવા લાગ્યાં કે, “અલ્યા ભાઈ! તારો આ ઉદ્યમ 
વ્યર્થ છે; કારણુ કે તું કયાં અતે સમુદ્ર કયાં ! તું અલ્પ 
આયુષવાળું પ્રાણી છે. આ ઉદ્યોગમાં તારં આયુષ પૂર 
થઈ જશે, પણુ મને।ર્થ પૂર્ણું થશે નહિ. એ સમુદ 
સૂકાવા તો દૂર રેલ્વે, પણુ તેનું થોડું પણુ જલ ધટવાતું 
નથી. માટે આ મહાન્‌ અને અશકય પ્રયત્ન મૂજ્ી દે.' 
યારે ટિરોડો ખોલ્યો, “હે પક્ષીએ | તમે મને સહા- 
યતા કરશે, એમ માની મેં આ સમુદ્ર ચૂકાવાને 
ઉદ્યોગ કર્યો નથી. હું મારં ને સમુદ્રનું બળ જણું છું. 
પણુ તમતે જે આ ઉધોગ ન ગમતો હેય તો પોત- 
પોતાનાં સ્થાનવિષે જઈ આરામ લ્યો, અને જે ગમતો 
હોય ને તમે મારા મિત્ર હે, તો મતે આ કામમાં 
સહાયતા આપે. હું તો ઇંડાં પાછાં મળ્યા વિતા મારે 
ઉદ્યોગ મૂકવાને। નથી. 

એવાં ટિટોડાતાં વચન સાંભળી, ખીર્ન પક્ષીઓનાં 
મનમાં સજતીયનું અભિમાન આવ્યું અને દયા પણુ 
આવી. તેથી લાખે। કરોડે! પક્ષીએ ભેગાં મળી, ટિટોડા- 
ની પેઠે, પોતાની ચાંચમાં બહારથી મૃત્તિકા લાવી 
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સમુદ્રમાં તાંખવા લાગ્યાં અને સમુદ્રમાંથી જલ લઈ 
ખહાર્‌ રેડવા લાગ્યા. એક વખતે નારદજી પૂરતા ફરતા, 
જ્યાં પક્ષીઓ સમુદ્રને સુકાવવા માટે ઉધોગ ડરે છે 
યાં આવી ચક્યા, અને અસંખ્ય પક્ષીઓને તેવે મોટો 
ઉદ્યોગ જેઈપૃખ્યું, “હે પક્ષીએ ! તમે આ શું કરે। છો! 
પક્ષીઆએ કલ્યું, “દેવ | આ સમુદ્ર આ ટિટોડાનાં ઈંડાં 
તાણી ગયો છે, તેને સૂકાવવામાટે અમે આ ઉધ્યોગ 
કરીએ છીએ. 

પક્ષીઓનાં વચન સાંભળી, નારદજીએ ટિટોડાને 
અશડય ઉઘોગથી અઢકાવવામાટે ધણા! સમજવ્યે।, 
પણુ તે સમજ્યો નહિ અને ખોલ્યો કે, “હે નારદજી 
મહારાજ ! ઈડાં મળ્યા વિતા અથવા તે સમુદ્રને સૂકા* 
વ્યા વિના અમે આ ઉઘોગ મૂકવાના નથી.' એવે 
તેનો ૬ઢ નિશ્રય જેઈ તેના ઉપર નારદજને દયા આવી, 
અને વળી “ક્લેશ થશે તો આપણુતે ભેવાનું થશે,” 
એમ મનમાં આવવાથી, કલહુપ્રિય નારદજી ગર- 
ડ% પાસે જઈ ખોલ્યા, “હે ગસ્ડજ |! તમે પક્ષીઓના 
રાજ છે. રાજ્નએ ધર્મથી પ્રજ્નતું પાલન કરવું જેધઇએ, 
તે તમે કરતા જણુતા નથી. સમુદ્રને અતે પક્ષીઓને 
મોટો વિરોધ થયે છે, કારણુ કે સમુદ્ર એક ટિટોડાનાં 
ઇંડાં તાણી ગયો, તેથી સર્વ પક્ષીઓ મળી સમુદ્રને 
સૂકાવવામાટે પ્રયત્ન કરે છે. સમુદ્ર બહુ ગંભીર અને 
મોટો છે અને પક્ષીઓ અલ્પ પ્રાણી છે, તેથી તેએ 
સમુદ્રને કોઈ કાળે સૂકાવી શકે તેમ નથી, અને પડા 
મળવા સૃધી અથવા તો સમુદ્રને સૂકાવ્યા સૂધી આ 
પ્રયત્ન મૂકવો નહિ, એવે। ૬ઢ નિશ્ચય કરી સર્વ પક્ષીએ! 
શક્તિ ઉપરાંત પ્રયત્ન કરે છે, તેથી તેઓ ખહુ દુઃખી 
થાય છે. તમારે તેઓને અવસ્ય સહાયતા કરવી જેધએ. 
તમારી સહાયતા વિના પક્ષીઓનો મનેરથ પાર્‌ પડે 
તેમ નથી.” 

નારદનાં વચન સાંભળી, ગરુડજ ગોર્વમાં આવ્યા. 
પોતાના સ્વજ્પનેો વિચાર્‌ કરી, પાંખો ક્કફ્ડાવી ઉભા 
થયા અને ક્રોધમાં ને કોધમાં ન્યાં પક્ષીઆ સમુદ્રને 
સૂકાવવામાટે યત્ન કરતાં હુતાં યાં ગયા અને સમુદ્રને 
જેર્થી પાંખની એક ઝાપટ મારી; જેથી તેને કેટલેક 
ભાગ સૂકાઈ ગયો, અને ખીજ પાંખની ઝાપટ મારવામાં 
તત્પર્‌ એવા ગસ્ડજને જેઈ સમુદ્ર ભયભીત થયે. તેણે 
વિચાર્યું કે, “આવી પાંચ સાત ઝાપટ આવશે તો સંપૂર્ણુ 
જલ સૂકાઈ જશે, માટે હવે આપણે ગરુડજને નમણું 
રૃવું' પછી તે હાથ જેડી, નમ્રતાથી કહેવા લાગ્યો, “હે 
ગરડજી | મારે શું અપરાધ છે કે, જેથી આપ મારી 
ઉપર આવે કેપ કરો છે? 

ગસ્ડજએ કહ્યું, “તું મારી પ્રજનને દુ:ખ દે છે ! આ 
ટ્રિટોડાને અલ્પ પ્રાણી જણી તેનાં ઈડાં તું તાણી ગયે !' 
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સમુદ્રે કહ્યું, “મહારાજ | હું ટિટોડાનાં ઇંડાં પાછાં 
આપું છું, મારી ઉપર કૃપા કરે. 

એમ કદી સમુૃદ્રે ટિટાડાનાં ઈડૉં પાછાં આપ્યાં ને 
ગસડ% પોતાને સ્થાને ગયા; સર્વ પક્ષીની પણુ પાત- 
પોતાને સ્થાને ગયાં, અને ટિટાડાએ તેવાં ને તેવાં ઈડાં 
આપી પોતાતી સ્ત્રીને શાંત કરી. 

એ પરથી સમજારો કે, જેમ અતિ અલ્પ અને 
અશક્ત ટિટોડો સમુદ્રશોષણુરૂપ અશક્ય કાર્યમાં 
પ્રશૃત્ત થયે, ને નિર્વેદ પામ્યા વગર્‌ ઉદ્યોગ કરવા 
લાગ્યો તેથી તેને ઈડૉંની પ્રાપ્તિસ્પ ફૂલની પ્રાપ્તિ થઈ; 
તેવી જ રીતે ને જિત્તાસુ પુસ્પ મતને જીતવામાં 
પ્રભૃત્ત થાય, ને ખેદ પામ્યા વગર્‌ ઉદ્યોગ કર્યા કરે, તો 
તે પણુ મનને છતી શકે, અને તેથી તેને મોક્ષરૂપ 
ફૂલની ઉત્તમ પ્રાત્તિ થાય. માટે જિનાસુ પુસ્ષે અને 
હરકોઈ પ્રાણીએ, ફ્લસિદ્ધિ પર્યત પોતાના કતવ્યમાં 
ખેદ પામવે! નહિ. ૧૦૪ 

શિષ્ય-ઉપર કહેલે। યોગાભ્યાસરૂપ વિષય કવલ 
ગીતામાં કલ્યો છે કે અન્યત્ર પણુ કલો છે? 

ગુજ-મૈત્રાયણીય નામની યજુર્વેદ્ની શાખામાં પણ 
એન સંબંધે કશું છે. તે શાખામાંના શાકાયન્ય નામના 
પરાઈ ક્રષધિએ પોતાના રશિખ્ય બઢદ્રથ રાજને સમાધિ 
સંબંધ જ્ઞાન આપતાં, બહ્માસુખનું કથન કર્યું છે. ૧૧૦ 

જેમ જેણે કાઇ બાળી નાંખ્યાં છે એવો અમિ 
પોતાના કારણરૂપ તેજેમાત્રમાં' શાંત થાય છે, એટલે 
જવાલાદિ વિશેષ આકારને તજને તેજરૂપે જ ર્હે છે; 
તેમ ચિત્ત એટલે અંતઃકર્‌ણુ પણુ, સમાધિના અભ્યાસથી 
રાજસ, તામસ આદિ સર્વ વૃત્તિઓનેો નાશ થવાથી, 
પોતાના કારણુરૂપૈ એટલે સત્ત્તગુણુ રૂપે જ રહે છે. ૧૧૧ 

અવતરણિકા-એવી રીતે ઉપશાંત થવાથી શું 
થાય છે તે ડુહે છે. 

ટ્વયોનાવૃયશાંતર્ય મન! સત્યવામિની$ । 

રંટ્રિયાર્થવિમૂટસ્યારૃતાઃ વમેવશાનુમા! 19૨ 

શખ્દરાર્થ-એમ સત્ય/આત્મા)માં જેને પ્રીતિ છે 
શમેવાં ને પોતાની યોનિ (કારણ)માં ઉપશાંત થયેલાં 
અને વિષયોથી વિસ્ુખ થયલાં મનનાં, કર્મવશથી 
પ્રાત થનારાં સુખો મિથ્યા થાય છે. ૧૧૨ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 
રિ'ય-?ત્તિએ।ના હ્ષયષથી પોતાનાં કારણરુપે મન 
રહે છે તેથી શું ફૂલ થાય છે? 

ગુજ્-પોતાનાં કારણરૂપે રહેલું મત સ્વસ્વરૂપથી 
અતિરિક્ત પદાર્થને ₹ચ્હતું નથી, તેથી શ”્દસ્પર્શાદિ 
વિષયોથી વિમુપખ્મ થઈ ત્તાનશૃન્ય જ રહે છે. એટલા 
જ મારે, તેવાં મનને કર્મવશથી પાપત થતાં સુખાદિ 


શ્રી પંચદશી 


[ પ્રકર્ણુ 


અને તેનાં સાધને સર્વે માવિકપણાંથી મિથ્યા પ્રતીત 
થાય છે; અર્થાત્‌ સાધત સહિત સુખાદિકતી શિથ્યા- 
પ્રતીતિ થવી, એ મનની ઉપશાંતિનું ફ્લ છે. ૧૧૨ 
અવતરણિકા-શિષ્ય કહે છે કે, ચિત્તની ઉપશાંતિ 
થતાં" જગતની મિથ્યા પ્રતીતિ થાય છે એ ખોટું 
છે. ગુરુ તેતું સમાધાન કરે છે. 
સિત્તમેવં દ્‌ સંારસ્તસ્રયસ્તેન શોધવેત્‌ | 
થાસિત્તસ્તન્મયો મસો ગુશમેતત્તનાતનમ્‌।? ૨ ર્‌। 
શખ્દાર્થ-આ ચિત્તજ સંસાર છે એ પ્રસિદ્ધ જ 


છે, માટે ચિત્તને પ્રયત્ને કરી શોધવું જેઈએ. મતુ- 


ષ્યનું જેમાં ચિત્ત જાય છે તે તે સ્પે મતુષ્ય થાય 
છે, આ સનાતન રહસ્ય છે. ૧૧૩ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-ચિત્તતી ઉપશાંતિથી જગતની મિથ્યા પ્રતીતિ 
થાય છે એમ કહેવું ખોટું છે; કારણુ કે ચિત્ત જગતનું 
ઉપાદાન કાર્‌ણુ નથી, તે નિયમ એવે છે કે ઉપાદ્દાન 
કાર્‌ણુની શાંતિ થવાથી કાર્યની શાંતિ થાય છે. 

ઝુરું-યદ્"પિ ચિત્ત જગતનાં સ્વરૂપનું ઉપાદાન 
કાર્‌ષ નથાં, પણુ જગતની ભોગ્યતાનું કારણુ તો 
છેની? એટલા જ મારે સુપુપ્તિ અને મૂછો આદિમાં 
ચિત્તનો લય થવાથી ભોગવી ગ્રતીતિતો અભાવ હોય 
છે. “જગતની ભોગ્યતાનું કારણુ ચિત્ત છે, એમાં સર્વ 
જનને! અનુભવ પ્રમાણુ છે; કેમકે “સુષુપ્તિમાં ભોગની 
પ્રતીતિનેો અભાવ સર્વાતુભવસિદ્ધ છે.' જગતની ભાગ્યતા- 
પ્રતીતિ જ સંસાર છે, ને એ ભોગ્યતાની પ્રતીતિ ચિત્તથી 
થાય છે, માટે સંસાર ચિત્તસ્વરુૂપ છે. એટલા જ માટે, 
યોગાભ્યાસ અને વેરાગ્યાદિથી ચિત્તને શુદ્ધ કરવું; તથા 
રજેગુણુ અને તમો[ચુણુના સંબંધરહિત શુદ્ધ સત્વ ગુણુમય 
કરવું. એ ચિત્ત શુદ્ધ થવાથી જગતમાં મિથ્યાપણાંની 
પ્રતીતિ થાય છે અતે સંસારથી આત્માની મુંકેત થાય છે. 

શિષ્ય-આત્માની મ્રક્તિ માટે તો આત્માની શુહિિ 
કરવી જેઇએ, તેમાં ચિત્તની શુદ્ધિની શું જરૂર છે? 

ઝુસ-દેડી જે પુત્ર, આ, ધનાદિમાં ચિત્તવાળે 
એેટલે અભિમાનવાળા થાય છે, તે રૂપ જવ પણુ 
થાય છે; કારણુ કે દેઠી જેમાં અભિમાનવાળે। હેય 
તેની પરિપૂર્ણૂતાથી છવ પોતાની પરિપૂર્ણતા માને છે, 
અને તેની અપૂણતાથી પોતાની અપૂર્ણતા માને છે; 
તેનાં સુખથી પોતાને સુખી માને છે, અને તેતાં 
દુ:ખથી પોતાને દુઃખી માને છે, ને તેથી સુખ અને 
દુઃખને પામે છે. જેમ-પુત્રસ્રીઆદિ સુખી હોય તો 
મવુખ્ય પોતાને સુખી માને છે, ને તેઓ દુઃખી હેય 
તો પોતાને ૬*ખી માને છે તેમ, 


૧૧ મું] 


જે કે આત્મા પોતે સ્વભાવથી જ શુદ્ધ છે, એટલે 
સંસારર્હિત છે, પણુ ચિત્તતા સંબંધથી આત્માને 
સંસારીપણું પ્રાપ્ત થાય છે. “ધયાયતીવ જછેછાયતીવ । ન્નણે 
ષ્યાન કરતો! હોય, જણે ચેષ્ટા કરતો હોય તેવા ચિત્તના 
આસનવાળો આત્મા સય છે,' એ શ્રુતિમાં પણુ ચિત્તના 
ધયાન તથા ચેછ્ટાથી આત્માનાં ષ્યાત તથા ચેછાની કલ્પના 
કરવામાં આવે છે. તેથી ચિત્તની શુદ્ધિથી જ આત્માની 
મુક્તિ થાય છે. એટલે ચિત્તશુદ્ધિથી જ જ્ઞાન થાય છે, 
અને તેથી મુક્તિ થાય છે. ૧૧૩ 

અવતર્ણિકા-શિષ્ય પૂછે છે કે, અનેક જન્મમાં 


મેળવેલાં પાપપુણ્યો એકઠાં થયાં છે, તો પછી. 


ચિત્તને માત્ર શેધવાથી જ સંસાર કેમ મટશે? 


૪. કન્‍ેૂ જ્‌ 


ગુરુ કહે છે કે, ખ્રહ્મત્તાન પ્રાતત થવાથી સર્વે થાય છે. 
ચિતર્ય દિ પરતારેન દૃંતિ વામ રુમાસુમમ્‌ । 
પ્રતનાવ્માડ્તમનિ સ્થિસ્વા ણુલમક્ષશવમજ્રતે ? (૭ 
સમાસ યથા ચિત ઝંતોર્ષિવવયોચરે | 
ચવેવ વ્રજળિ સ્યાત્તત્જો ન સુચ્વેત વંધતાત્‌? ૨૧ 
મનો દિ દ્રિવિધ મોત્ત શૂં ચારીઝ્મેવ ત | 
ઝી વામલંવજોચ્છીઝું વામાવિવગિતમૂા।? ૨૬ 
મત "વ પનુષ્યાળાં વારળં વંધપોલ્ષયોઃ । 
ધાય વિષયાસત્ત શવસ્યે સિવિષયં સત્‌? ૧૭ 
સપાષિનિજૂતમણલ્ય વેતસો 
સિવાશિતસ્યાસ્મનિ થત્જુનૅ મવેત્‌ | 
ત શવયતે વળેવિતું મિણ તર્‌ા 
સ્વયં તરંતાવરળત શયતે ॥ ૨?૮ । 
શખ્દરાથ-(જિગ્તાસુ પુરુષ) ચિત્તના પ્રસાદથી 
શુભ તથા અશુભ કર્મને હણે છે, અને પ્રસશ 
ચિત્તવાળેો થચે! થકો આત્મામાં એટલે સ્વસ્વ- 
પમાં રહીને, અક્ષય્ય સુખને પામે છે. પ્રાણીનું 
ચિત્ત જેમ વિષચે।માં સારી રીલે આસક્ત થાય 
છે એમ જે ખ્રહ્દામાં આસક્ત થાય તો ફેણ 
બંધનથી સુક્ત ન થાય? શુદ્ધ અને અશુદ્ધ એવી 
રીતે મન બે પ્રકારતું કહ્યું છેઃ કામના સંખંધથી 
અશુદ્ધ છે, અને કામના ત્યાગથી શુદ્ધ છે. મનુષ્યોને 
મન શ જ ખંધ અને મોક્ષનું કારણ છેઃ વિષયાસપ્ત 
મન ખંધનકારક જાણવું, અને નિર્વિષય મન મોક્ષ- 
કારક જાણુવું, આત્મા વિષે રાખેલાં અને સમાધિએ 
જુરીને ટ્ર થયેલા છે મલ જેના એવાં મતુષ્યના 
ચિત્તને જે સુખ થાય છે તે સુખતું વાણીએ વર્ણુન 


છ્હ્માનંદગતયે।ગાનંદ 


૪૪પ 


કરવું શક્ય નથી; પરંતુ (આત્મામાં ચિત્તની સ્થિતિ 
વખતે) તે (સુખ) અંતઃકરણ પોતે ગ્રહણુ કરી 
શકે છે. ૧૧૪-૧૧૮ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-આ સંસાર સુખદુઃખરૂપ છે, અને તે સુખ- 
દુઃખને આપવાવાળાં પુણ્યપાપરપ કર્મ છે. તે કર્મો 
અસંખ્ય જત્મોમાં કરેલાં કામથી ભેગાં થયેલાં હૈય 
છે. તે સંપૂર્ણ કર્મોના નાશ થયા વિના ચિત્તશુદ્ધિથી 
પણુ સંસારતી નિભ્નતિ કેમ થશે? 

ગુર-ચિત્તતી શુદ્ધિથી ભહ્મના વિચાર્‌ ઉત્પન્ન થાય છે; 
તે બહાના વિચારથી બહ્મનું અપર્‌।ક્ષ તઝાન થાય છે; 
ને તેનાં અનુસંધાનથી સર્વ સંચિત કમોંનો! હ્ય થાય 
છે. બહ્મજ્ઞાનનાં સામર્થ્થથી, જેમ જલ કમલનાં પત્રને 
સ્પર્શ કરતું નથી તેમ, ક્રિયમાણ કર્મો પણુ લેપ કરતાં 
નથી; અને પાર્‌” કમૉંતો તો ભોગે! ભાગવવાથી જ 
હ્યય થાય છે; એ પ્રારબ્ધ કર્મનો હ્ષષ થવાથી મોક્ષ 
થાય છે. એવી રીતે ચિત્તતી શદ્ધિથી અસંખ્ય જનન્‍્મોમાં 
કરેલાં કર્મોના નાશ થાય છે, અને તેથી સંસારની 
નિવૃત્તિ થાય છે. 

શિષ્ય-બલાનુસંધાનથી કર્મનો હ્ય થાય છે એભાં 
શું યમાણુ? 

ગુસ-ત્રુતે અને સ્મૃતિ બન્ને પ્રમાણુ છે. “તયમે- 
શીજાતૂઝમથ્ો વોતં વ્ર્નેલેવ દ્ઞાસ્યસરવે વાષ્તાન: પ્રર્ત । જેમ 
ઈપીકા(એક નતનું ધાસ)નું તૂલ (૨) અસિમાં નાંખેલ 
નારા પામે છે, એમ જ્તાનીનાં સર્વે પાપો નાશ પામે 
છે.' એ શ્રુતિમાં જ્તાનીનાં સર્વ પાપનાં નાશનું પ્રતિ- 
પાદન ક્યું છે; અને '૩૧૧ાતવેજુ ઘવેબુ વાતજેળુ મદ્‌ત્યુ 
તત | પ્રવિરષ ₹ઝનીવારે ત્રણાધ્યાન સમાત્સ્ત્‌ |' સવ ઉપ- 
પાતકેો। અને સર્વે મહાપાતકા(ગોહત્યાદિ પાધે)ના 
નાશ માટે રાત્રિના એક ભાગમાં પ્રવેશ કરીને બહ્મ- 
પ્યાન કરવું.” ગએ સ્મૃતિમાં પણુ પાપના નારશમાટે 
અકધષ્યાન કર્વાતું કું છે. 

શિષ્ય-સર્વે કર્મોનો હ્ય થવાથી શું ફલ થાય છે ? 

ગુજ્-સર્વ કમોતે ક્ષય થવાથી ચિત્ત પ્રસન્ન થાય 
છે, તેથી સ્વસ્વરૂપચૂત સન્નતીય, વિન્નતીય તથા 
સ્વગત એવા ભેદર્હિત અને આનંદમય એવા બહામાં નિદા 
થાય છે; પછી, તે બહમ “હું પોતે છું, એવો નિશ્ચય 
થાય છે, તેથી જગતને વિષે સત્યતા બુદ્ધિની નિર્ૃત્તિ થાય 
છે, અતે તેથી ચિદ્રપે ફરીને સ્થિતિ થવાથી સ્વસ્વરૂપ 
નણી અવિનાશી સુખની પ્રાપ્તિ થાય છે. ૧૧૪ 

સર્વ પ્રાણીનું ચિત્ત વિષયોમાં તો સ્વભાવથી જ 
આસક્ત હેય છે. વિષયોને ત્યાગ કરવા માટે શ્રુતિ, 
સ્મૂતિ અને પુરાણાદિ સર્વે બોધ કરે છે તેોપણુ તેનો 
(યાગ થઈ શકતે નથી, હવે પ્રાણીનું મન, જેવી રીતે 


૪૪૬ 


વિષયમાં આસક્ત છે તેવી રીતે જ, પ્રત્યગભિન્ન પર- 
માત્મામાં જે આસક્ત હોય તે।, સંસારતાં બંધનથી 
કાણુ મુક્ત ન થાય? સર્વેજ થાય. જેમ ખાળડ્ડાની 
પ્રભૃત્તિ ક્રીડામાં સ્વાભાવિક છે, તેથી તે કે।ધતી પ્રેરણુ 
વિનતા અને શીખવ્યા વિના પણુ ક્રીડા કરે છે, તેમ 
સર્વ પ્રાણીઓની પ્રભ્ત્તિ વિષયોમાં સ્વાભ્નાવિક જ છે, 
તેથી તેએ કોઇની પ્રેરણા વિના અને શીખવ્યા વિના 
પોતાની મેળે વિષયેમાં પ્રણૃત્ત થાય છે. જેમ ખાલક્રોની 
પ્રષૃત્તિ વિદ્યાભ્યાસમાં માતાપિતાની પ્રેરણાથી પણુ ધણી 
મેહેનતે થાય છે તેમ, પ્રાણીઓની બહ્મમાં પ્રવૃત્તિ ને 
તેમાં આસક્તિ ગુરુ આદિના ઉપદેશથી ધણા પ્રયત્ને 
થાય છે. જેમ વિદ્યાર્થીઓને ખગડવા માટે એક 
પણુ શાલા નથી, તેોપણુ મોટો ભાગ અભણુ અને 
ખગડેલે હોય છે, અને સુધારવામાટે ધણી શાલાએ। 
છે, તોપણુ અતિ અલ્પ સંખ્યામાં વિધાભ્યાસ 
કરી નીતિનિપુણુ ખાળક્ઠા તૈયાર્‌ થાય છે ને થોડા જ 
નીતિમાં ચુસ્ત રહે છે; તેમ ધર્મવિરુદ્દ ચાલવા માટે 
ને ભ્રષ્ટ થવા માટે કેઈ પણુ સ્થલ નથી, તથાપિ 
ધણા ભાગ ધંર્મવિસ્હ્ વતૈવાવાળા અને ભ્રષ્ટ હોય 
છે,, ને ધર્મતો ઉપદેશ કરવા માટે તથા બ્રહ્મોપદેશ 
માટે ધણાં સ્થલે। છે, તથાપિ ધર્મ પ્રમાણે વર્તેવાવાળા 
અને થ્રહ્મમાં આસકિતવાળા વિરલ જ હેય છે. શ્રીમદ્‌ 
શૅંકર્ભગવાને વિવેકચૂડામણિના પ્રારંભમાં જ ખાહ્માસક્તિ 
સંબંધે કહ્યું છે કે, “ પ્રાણીએને મનુષ્યને જન્મ દુર્લભ 
છે, તેથી પુસ્ષ જન્મ, તેથી બાહ્મણુ જન્મ, તેથી વેદિક 
ધર્મ માર્ગમાં તત્પરતા ઉત્તમ છે, તેથી આત્મા અને 
અનાત્માને! વિવેક, તેથી અપરે્‌ક્ષ અતુભવ, ને તેથી 
છછારૂપે સ્થિતિ એટલે મુક્તિ છે; કરડે જન્મોામાં સારી 
રીતે કરેલાં પુણ્યે વિના મુક્તિ થતી નથી. તાત્પર્ય કકે 
કરોડો જન્મોમાં કરેલાં પુણ્યોથી વિષયાસક્તિ જેવી 
ખ્રહ્માસકિત થાય છે, ને તેથી મોક્ષ પ્રાસ થાય છે.” ૧૧૫ 

જે મન સંબંધે આટઆટલું જણાવ્યું તે મત ખે 
પ્રકારનું છેઃ શુદ્ધ અને અશુદ્ધ. 

શિષ્ય-એક જ મન, સુદ્દ અને અશુદ્ધ એવી રીતે 
વિસુદ્દ ખે પ્રકારનું કેમ થાય ? 

ગુજ્-જેમ એક જલ કાદવકચરાના સંબંધથી મેલું 
કહેવાય છે, ને કાદવકચર્‌ા વગરતું નિર્મલ કહેવાય 
છે, તેમ એક જ મન કામક્રેધાદિના સંબંધથી કાદવ 
કચરા જેવું અશુદ્ધ કહેવાય છે, અને કામક્રેધાદિ કાદવના 
યાગથી શુદ્ધ કહેવાય છે, ૧૧૬ 

હવે મનુષ્યના બંધ એટલે સંસાર અને મેક્ષ એ 
ખન્ઞેનું કારણુ કેવલ મત જ છે. 

શિષ્ય-કેનું મત બંધનું કારણુ છે ? અતે કેવું મન 
મોક્ષનું કારણુ છે ? 


શ્રી પંચટશી 


[પ્રકર્‌ણુ 


ગઝુર-વિષયમાં આસકિતવાળું મન સંસારરૂપ બંધનું 
કારણુ છે, અને વિષયમાં આસક્તિર્હિત મન મોક્ષનું 
કાર્‌્ણુ છે. ૧૧૭ 
જવ અને થહાતી એકતાનાં જ્ઞાનની આજૃત્તિસ્પ 
સમાધિથી ચિત્તના રજેયુણુથી થતા કામક્રોધાદિક અને 
તમોગુણુથી થતા મોહાદિકરૂપ મલતે। નાશ થાય છે; 
તેથી શુદ્ધ થયેલાં અને પ્રયગાત્મામાં રાખેલાં મનને 
એ સમાધિમાં જે સુખ થાય છે તે અલૌકિક છે. એટલી 
માટે, વાણીથી તે સુખતું વર્ણુન થઈ શકતું નથી. 
શિષ્ય-યારે તે સુખનું પ્રહણુ શાથી થાય છે? : 
ગુશ્-એ સુખ સ્વસ્વરજ્પભૂત છે, તેનું મ્રહણુ 
અંતઃકર્‌ણુથી જ થાય છે. ૧૧૮ 
બ્રહ્મજ્ઞાનીની ખ્રહ્મજ્ઞાનમાં સર્વદા તત્પરતા 
અવતર્ણિકા-શિષ્ય ખહ્યાનંદના નિશ્ચય વિષે 
પ્રશ્ન કરે છે, અને શુરુ તેને ઉત્તર આપે છે; તેમાં 
જણાવે છે કે, આનંદના નિશ્ચય વગર કેટલાક 
પુરુષો જે બહિર્સુખ રહે છે તેનું કારણુ તેએની 
અશ્રદ્ધા છે, અને તેથી આત્માને નિશ્ચય થાતો નથી. 
યઘષ્યતો ચિર વાજ તમાપિહેછેમો રળાય્‌ । 
તથાવિ ણળિવો વ્રજ્ઞાનંહ્ો નિશ્રાયયસ્યણો ૬ ૨૨ 
શ્રજ્રાણુવ્યેલની ચોડત્ર નિશ્ચિનોસ્યેવ સવેથા । 
નિશ્િતેતુ સજસરિમિન્વિશ્રતિત્યન્યહાપ્યયમ્‌ ૨૨૦ 
તાર% પુપાનુટ્રાલીનવાણેડવ્યાનર્વાસનામ્‌ | 
ઝવેદ્ય સુલ્યમાનંઢ્‌ં માવયસ્યેવ તત્ર; ।12૨૨1 
ઘરવ્યતનિતી તારી વ્યત્નાવિ જૃટ્વામેળિ । 
તહેૅવારવાર્યરમંતઃ ઘરસજૂરતાયનમ્‌ | ૨૨૨ ।। 
ણવ તરવે ઘરે રુદ્ ધીસો વિમ્ાંતિમામત! | 
તફેવાર્વાટ્યત્યંતવેદિવ્યેવદરસવિ । ૨૨૨ ॥। 
પીરલ્વમક્ષપાવવ્યેડ'યાનેટાસ્વાર્વાંછયા । 
તિરર્જુત્યાસિજાસાળે તચિંતાયાં ત્રવેનસ્‌ ₹૨૪ 
મારવાર્દી શિરોમાર્‌ં સુવસ્વાસ્તે વિશ્રમે મતા । 
સલારવ્યાર્ણતસ્યામે તાદયુદ્ધિશતુ વિશ્રમ11₹૨૧ 
વિશ્રાંતિ ૧રમાં પ્રાદૃશ્વોજાવીન્યે યથા તથા । 
છુલહુડર્શાયાં ચ તજાનશેવતલત્વ(ઃ ॥ ૨૨૬ ।। 
શખ્દાર્થ-યઘ્પિ આ (જીવ અને ખ્રહ્દાની એક- 
તાનાં જ્ઞાનની આવૃત્તિસ્પ) સમાધિ ચિરકાલ પર્યત 
તે મતુષ્યાને ફુર્લભ છે, તથા(પપિ આ સમાધિ પણુ 
ક્ષણિક ખ્રહ્માનંદના નિશ્ચય કરાવે છે. શ્રદ્ધાળુ અને 
વ્યસની (આગ્રહી) પુરુષ આ સમાધિમાં જ ખ્રહ્ધા- 


૧૧ મું] 


નંદનો અવશ્ય નિશ્ચય કરે છે; અને ખ્રહ્યાનંદને। 
મકવાર (ક્ષણિક સમાધિમાં) નિશ્ચય થચે। કે, એ 
(બ્રહ્માનંદના નિશ્ષયવાળે।) પુરુષ અન્યકાળમાં પણુ 
છ્રહ્ઘાનંદને વિશ્ાસ કરે છે; તેવો પુરુષ ઉદાસ્રી- 
ન ઢાળમાં પણુ ખ્રહ્યાનંદની વાસનાની ઉપેક્ષા 
કરીને, વે( સુ'ખ્ય આનંદ)માં આસક્ત થયે! થકે, 
સુખ્યાનંદની ભાવના કરે છે. જેમ પરપષુરુષનાં 
વ્યસનવાળી સ્રી, ઘરના કામમાં મચી રહેલી છતાં 
પણુ, તે જ પરપુરુષના સંગર્ૂપ રસાયનને મનમાં 
આસ્વાદે છે, એ પ્રમાણે શુદ્ધ પરમ તત્ત્વવિષે 
વિશ્રાંતિને પ્રાપ્ત થયેલો ધીર ( ખ્રહ્માનંદના નિશ્ચય- 
વાળા) પુરુષ ખહાર વ્યવહાર કરતો સતો 
પણુ, હદયમાં તે(સુ'ખ્યાનદ)ને જ આસ્વાદે છે. 
ઇંદ્રિયાની પ્રબભલતા સતે પણુ, આનંદના આસ્વાદની 
ઇચ્છાથી, સર્વે ઇંદ્રિચોને તિરસ્કારી, તે આનંદના 
અતુસંધાનમાં જે પ્રવૃત્તિ કરવી તેનું નામ ધીરતા; 
અને જેમ ભારવાહી મસ્તક ઉપરના ભારને 
મૂકીને, પરમ વિશ્રાંતિ પામે છે, તેમ સંસારના 
વ્યાપારના ત્યાગ કર્યા પછી તેવી ખુદ્ધિ થાય તેનું 
નામ વિશ્રામ. જેમ ઉદાસ્રીનતામાં પરમ વિશ્રાંતિને 
પ્રાસ થયો થકો તે આનંદ વિષે જ તત્પર થાય 
છે, તેમ સુખડુઃખ દશામાં પણુ તે આનંદમાં જ 
તત્પર થાય છે. ૧૧૯-૧૨૬ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-તમે જે સમાધિ કહી તે સમાધિ જ દુર્લભ છે, 
યારે તે સમાધિથી બહ્યાનંદને। નિશ્ચય કેમ થાય વારુ? 

ગુશ્-એ સમાધિ દુર્લભ છે, એ તારં કથન યથાર્થ 
છે; કાર્‌ણુ કે સમાધિની સર્વદા સ્થિતિ તો અસંભવિત જ 
છે; તથાપિ તે સમાધિની હ્ષણિક સ્થિતિ તો સંભવે 
છે ખરી. એટલે તે ક્ષણિક સમાધિથી બ્રહ્માનંદને 
નિશ્રય થઈ શકે છે. ૧૧૯ 

શિષ્ય-આત્મતત્ત્વનાં સાક્ષાત્કાર માટે અનેક પુરષો 
વેદાંતશાસ્રનાં શ્રવણુમનનાદિમાં પ્રહૃત્ત થાય છે, તોપણુ 
તેમાંથી કેટલાક તે! ખહ્માનંદના નિશ્ચયથી બહિર્મુખ જ 
વતે છે તેતું શું કારણુ ? 

ગુજ્‌-અશ્રદ્દા, અવિશ્વાસ; ખીજું રું હોય ? શ્રદ્ધા 
વિનાના પુસ્ષો બ્રહ્માનંદના હોવા વિશે ભલે સંદેહવાળા 
હોય, પરંતુ જે શ્રદ્ધાળુ પુસ્ષરો છે તેઓને તો થહ્યા- 
નંદને। નિશ્ચય છે જ. 

શિષ્ય-રું સર્વ શ્રદ્ધાળુઓને તેવે નિશ્ચય થાય છે 'ે ? 

ગુજશ-ના; બહ્યાનંદને નિશ્ચય કરવામાં જે વ્યસની 
હેય છે તેને જ બહ્યાનંદને। નિશ્રય થાય છે. “હું અમુક 


ખ્રછ્યાનંદગતયેગાનંદ 


૪૪છ 


દૃચ્છિત પદાર્થ ગમે તેટલી મેહેનતે સંપાદન કરીશ, 
“હું ધારેલું કામ પાર્‌ પાડીશ,” એ પ્રકારતા આમ્રહતું 
નામ પણુ વ્યસન છે, અતે એવા આમ્રહુવાળે હેય તે 
વ્યસની. ચાલતા પ્રસંગમાં “હું અવશ્ય બહ્માનંદને 
નિશ્ચય કરીશ,' એવા દઢ આમ્રહુવાળા તે વ્યસની છે. 

શિષ્ય-એ બહ્યાનંદને વ્યસતી કયી અવસ્થામાં ભહ્મા- 
નંદના નિશ્ચય કરે છે? 

જગુશ્-ક્ષણિક સમાધિમાં બહ્માનંદનો નિશ્રય કરે છે. 

શિષ્ય-સમાધિ તો ક્ષણિક છે, તેથી બહ્માનંદને 
નિશ્રય પણુ ક્ષણિક છે, તેથી તે સમાધિથી અન્યકાલ- 
માં ખહ્માનંદનેો નિશ્ચય રહેરે નહિ. 

ઝુશ-વ્યસનતી એ સમાધિમાં અહ્યાનંદનેો નિશ્ચય 
કરી લે છે, ને પછી સમાધિથી ભિન્ન કાલમાં પણુ 
તે તેની લત છેડતો નથી, તેથી તેને સર્વદા નિશ્ચય જ 
રહે છે. ૧૨૦ 

શિષ્ય-સમાધિથી લિત્ન કાલમાં પણુ “બ્રહ્માનંદ છે,' 
એવે વિશ્વાસ ધરવાથી જું ફ્લ થશે ? 

જુજ્‌-એવે વિશ્વાસ કરવાથી વ્યસની પુસ્પ, ઉદા- 
સીન અવસ્થામાં પણુ પ્રતીત થતા બહ્માનંદતી વાસનાની 
ઉપેક્ષા કરીને, સમુખ્યાનંદમાં તત્પર્‌ થઈ, વ્યવહાર કાલમાં 
પણુ તે સુખ્યાનંદની જ ભાવના કરશે, ૧૨૧ 

શિષ્ય-વ્યવહાર કાલમાં પણુ મુખ્યાનંદરી ભાવના 
સંભવતી નથી, કાર્‌ણુ કે પ્રહૃત્તિમાં જ્યવવહાર્‌ થઈ શકે 
છે અને નિશૃત્તિમાં મુખ્યાનંદની ભાવતા થઈ શકે છે. 
તેથી, વ્યવહાર અને મુખ્યાનંદની ભાવના બન્ને એક- 
ખીનનથી વિસ્હ્ધ છે. 

ગુજ-જેમ પરપુસ્ષનતા સંગમાં આસક્તિવાળી સ્ત્રી 
ખાલ્ય શરીરથી ધરનાં કામમાં વ્યગ્ર રહે છે, અને અંત.- 
કૅર્‌ણુમાં પર્પુર્ષનેો મેળાપ કરે છે, ને તેની સંગે મૌજ 
ભોાગવવાને। અતુભવ કરે છે, તેમ બ્રહ્માનંદતા નિશ્ચયવાળે। 
પુસ્ધ પણુ બન્ને કાર્ય કરે છે. ૧૨૨ 

શિષ્ય-ખહ્માનંદના નિશ્રયવાળો પુરષ વ્યવહારે કરે 
અને ખ્રહ્માનંદતી ભાવના પણુ ધરે એ ખત્ને કાર્ય કેમ 
કરી શકે છે? 

ગુરે-શુદ્દ પર્મતત્ત્તમાં વિશ્રામ પામેલો, એટલે 
ખ્રહ્માનંદના નિશ્ચયવાળા પુરુષ બહારથી વ્યવહાર કરે 
છે, ને હૃદયની અંદર્‌ બહ્યાનંદની ભાવના ધરે છે. જેમ 
પરપુસ્ષમાં આસકિતવાળી સ્રી, ધરવું કાર્ય અને પર- 
પુસ્ષતો મિલાપ ને સંગનો અતુભ્રવ એ ખન્ને કાર્ય 
સાથે સાથે જ કરે છે, તેમ બહ્યાનંદના નિશ્રયવાળે 
પુસ્ષ પણુ વ્યવહાર અને બહ્ાનંદતી ભાવના એ ખન્ને 
કાર્ય સાથે સાથે જ કરે છે. ૧૨૩ ક 

“ રૂંટ્રિયાળિ પ્રમયાથીતિ ૬ર્યસ વ્રલમં મનઃ । 

ક્ષોભ કરવાવાળી પંદ્રિયા બળાત્કાર્થી મનને હરે છે. 


૪૪૮ 


એવી રીતે ગીતામાં પંદ્રેયા મનને ખૅંચવાવાળી 
છે એમ કકથ્યું છે. ઇંદ્રિયો સ્વભ્નાવથી જ વિષચેમાં 
આસક્ત હાય છે, તેથી તે પુર્પનાં મનને બળાત્કારથી 
વિષયમાં ખેંચી નતય છે. એ પ્રમાણે ઇદ્રિયો। પ્રબલ ૪તાં 
પણુ, રવગ્વરૂષભ્ૂત બભઉઊાનંદના અનુસંધાનની ઇચ્છાથી 
9% ૬. દ ક ? 
સવે ઇદ્રિયોનો તિરસ્કાર કરી, સવદા બઅહ્દાનંદનાં અનુ- 
સંધાનમાં મલ્ત્તિ થવી, એ ધીર્વીરનું કામ છે. ૧૨૪ 
જેમ ભાર્વાહી પુરપ, ભાર કે જે શ્રમનો હેતું છે 
અને મસ્તક ઉપર્‌ રહેલે। હેય છે તેનો થાગ કરવાથી, 
પોતાને શ્રમરડિત માને છે અને આનંદમાં વર્તે છે; 
તેમ જ્ઞાની પુસ્પને સંસારના વ્યાપારરૂપી ભારને! ત્યાગ 
કરવાથી, “હું શ્રમરહત મું, એ પ્રકારતી ખુદ્ધિ થવી, 
એજ વિશ્રાંતિ શ”દનેો અર્થ છે. ૧૨૫ 
એ ઉત્તમ વિશ્રાંતિ છેકે જેનું સ્વરૂપ છમણાં કજ્યું છે. 
વિશ્રાંતિને પ્રામ થયેલે। આત્મવેત્તા ઉદાસીન દશામાં પર્‌મા- 
નંદના આસ્વાદતમાં તત્પર થાય છે, અને તેને જે વખતે 
સુખદુઃખ આવી પડ છે તે વખતે પણ્‌ તેના વિચારને દૂર્‌ 
હાં૪ી કાટીને, તે પરમાનંદ' લસિમાં જ મોજ કરે છે. ૧૨૬ 
અવતરૃણિકા-અહિયાં [ષ્ય એવે પ્રશ્ન ઉઠાવે 
છે કે, ફુઃખ તરક તો સવની જ ઇચ્છા ન હોય, 
પરંતુ સુખ-વિષયના સુખ-ને તો સવેં ચાહે છે, કેમકે 
તે તરક સ્વાભા1વકજ ભૃત્તિ હોય છે, તેથી તેની 
ઇચ્છા કેમ ન ઠરે? ગુરુ તેનું ઉત્તર આજે છે. 
«ન ૧ ડે 2૧% ન રે કિ 
આાસમતવશદતલા ધ$ 7જ૪્ાર યાદશ તથા | 
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ધાર્ર્થાઢાત [વેપમડનુભધાનાવરીધના 1૨2૫] 
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અવિરોષિણુસ ચુજ્નિ: સ્વાનરે ત મમામમોં । 
ટમ ૨૦૬ મો જ. જ મ ક ્ 
જ્ાવત્યાસ્ત વ્રામાર્‌પા વાવમાલવારતલ્તત?11?૨૮।। 
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પવવ દૉદઃ વાવર વાપરલળનયથમાઃ । 
ક ક મ કાન ઇઝ. રે "ડ. ફે 
ચાલ્યાયાત્યવમાનવહ્ટૂય તરવાવરા પતેડ 1? 2૨ 
# અ «#«" € હ ૭ --૦ન્‍ય ટને 
મુંગ્ાનો [વિષયાનંહૂં દ્રણાનંટ્‌ં ત તરવવિત્‌ | 
ન્ડ ઈ ઝ ૧૩ ૪૪-7૪-૪ 
દમાપામેક્ષવાદથાહુમાં છાવવવારવ ||? રેગા 
ખડ પ૬ આ ૧૬ કદ ણ હ 
વૃશયાજ્ઞા ન ચાદા યથાપૂવ થતા 1દ્દ | 
દ કું ર ૬૫ 
મરૂાધશ્ાધેવાયર ખુસ શીતોપળધીયેયા|? રૂ? ॥ 
શખ્દાર્થ-અસિમાં પ્રવેશ કેરીને ખળી મરવું એ 
જેના હેતુ છે, એવા જનને ઘરેણાં વગેરે ઉપર 
જેવી ખુદ્ધિ થાય છે એવી ખુદ્ધિ વિવેકીને, ખ્રહ્ધાનાં 
અતુસંધાનમાં વિરોધી એવા વિષત્રા ઉપર ઉત્પ 
થાય છે; અને અવિરેધી સુખમાં તથા સ્વાનંદ- 
(સુખ્યાનંદ)માં, કાગડાનાં નેત્રની પેઠે, કમથી આમતેમ 
જવુંઆવવું કરતી વિવેકીની ખુદ્ધિ રહે છે. કાગડાની 


શ્રી પંચદશી 


[ પ્રકરણુ 


એક જ દૃષિ (ડોળો) ડાખાં અને જમણાં નેત્રમાં 
જાય છે, અને આવે છે; એમ જ તત્ત્વવેત્તાની મતિ બે 
આનદ (અવિરોધી વિષયસુખમાં અને સુખ્યાનંટ)- 
માં આવજાવ કર્યા ડરે છે; અને એ તત્ત્વવિતૂ, 
ષ્રન્નાનદને અને વિષયાનદને ભોગવતો! સતો, બે 
ભાષા જાણુવાવાળાની પેઠે, લૌકિક અને વૈદિકને 
જાણે છે. અએ પ્રકારે વિવેષ્ઠી પુરુષ લોકિક અને વૈદિક 
એમ ઉભય દૃષ્ટિવાળા હોય છે તેથી, દુઃખપ્રાકિ 
સતે પણ, પૃવે પ્રમાણે એટલે અજ્ઞાન દશા પ્રમાણે, 
ઉદ્નેગ પામતો નથીઃ જેમ ગંગામાં જેતું અર્ધ શરીર 
હેબેલ્રું છે તેવા પુરુષને શીતતા અને ઉષ્ણુતા બંનેતું 
જ્ઞાન એક વખતે જ થાય છે લેમ. ૧૨૭-૧૩૧ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-દુઃખ તે પ્રતિકૂલ, વિપરીત, નગમતું છે; તેથી 
તે દુઃખની ૬:*છાનો વિચાર નહિ થાય એ ખરં છે; 
પરંતુ સુખ તો સવને અનુકૂલ હેય છે; સુખને માટે 
તો મતુ'્યો અનેક પ્રયત્ન કરે છે, તે મેળવવા માટે 
શરી ફીટે છે, અને તેની જ ઇચ્છા કરે છે, તેવાં ઉત્તમ 
સુખના વિચારતી ઇચ્છા કેમ ન થાય? 

ગુરુ-જેમ સંસારીઓને આવી પડતું દુઃખ, સુખનું 
વિર્‌।ધી હોવાથી, પ્રતિટૂલ છે, તેમ વિવે] પુરષોને 
વિષય સુખ પણુ, પરમાનંદસપ મુખ્યાનંદના અનુ- 
સંધાનનું વિરે।ધી હોવાથી, ગ્રતિકૃલ છે. એટલા જ માટે, 
અસ્માં પ્રવેશ કરી તાત્કાલ દેઢને મૃકવાની ઇચ્છા- 
વાળા જનને, તેમાં વિલંબ કર્વાવાળાં સુંદર્‌ લુગડાં, 
ધરૅણાંગાંદાં અને 'ખાનપાનાદિમાં વિર્સતા બુદ્ધિ ઉત્પન્ન 
થાય છે; જેમ પતિ મર્‌ણુ પામવાથી વિધવાપણું- 
નાં દુ:ખને સહન ન કરી શકતી પંતિત્રતા સ્રી, કે જે 
સઅમસિમાં બળી મરી સતી થવા તત્પર હોય તેને સારાં 
સારાં લુગડાં અને ધરેણાદિ રુચતાં નથી; ફાંસીએ ચડા- 
વવા લઈ જતા પુરષને વસ્ત્ર કે મિષ્ટાન્ન કાંઈ પણુ 
ર.ચતું નથી; તેમ વૈર્‌ાગ્યાદિ સાધનવાળા વિવેજી પુસ્ષને 
પણ્‌ મુખ્યાનંદનું વિરોધી જે વિષયસુખ છે તેમાં 
વિર્સતા ખદ્ધિ ઉત્પન્ન થાય છે, તેનો વિચાર જ તેને 
સ્ચતો નથી. એટલા જ માટે, દુઃખનાં અનુસંધાનની 
પડે, વિષયસુખનાં અતુસંધાનને પણુ વિવેકી પુરૃષ 
દ*્ઠતો નથી. 

શિષ્ય-વિષયસુખ મુખ્યાનંદનું વિરે।ધી છે ? 

ગુસ-હા, મુખ્યાનંદનાં અનુસંધાનમાં અંતર્મુખરૃત્તિની 
આવસ્યકતા છે, ને આ વિષયસુખ તો વિષનોનાં સંપા- 
દનદાર્‌ા અત્યંત બહિમુખશૃત્તિ ઉત્પન્ન કરે છે, અને 
તેથી વિક્ષેપ થાય છે. માટે, તે સુખ મુખ્યાનંદનાં 
અનુસંધાનતું વિરોધી છે. ૧૨૭ 


૧૧ મું] 


શિષ્ય-જે વિષયે! પ્રયત્નસાધ્ય છે અને સુખ્યાનંદનાં 
અતુસંધાનના વિરે।ધી છે, તે વિષયોમાં સુખની પ્રચ્છા 
ભલે ન હોય; પણુ જે વિષયે પ્રયત્ત વિના પ્રાપ્ત થતા 
હોય, અને વળી મુખ્યાનંદનાં અતુસંધાનના વિરે।ધી ન 
હોય એટલે ખહિર્મુખરૃત્તિતું કાર્ણુ ન હેય, તેવા 
વિષયો। માં સુખની પ્રચ્છા વિવેકીને કેસ ન થાય? 

ગુશ-વિવેીની ખુદ્ધદિ, કાગડાની આંખની પેઠે, 
અવિરેધી વિષયસુખતે ભોગવે છે, તેથી તે અવિરેધી 
વિષયસુખમાં આસક્ત થતી નથી. ૧૨૮ 

કાગડાને ચક્ષુરિદ્રિય એક જ છે. તે પન્દ્રિય જેમ ડાખાં 
અને જમણાં ગોલકમાં આવેન્નય છે, તેમ તત્ત્વવેત્તાની 
વ્યવસાયાત્મિકા ખુદ્દિ એક જ છે, અને તે અવિરેધી 
વિષયસુખમાં અને મુખ્યાનંદમાં આવેન્નય છે. ૧૨૯ 

વળી, જેમ ખે ભાષાને નણુનાર એટલે પ્રાકૃત તથા 
સંસ્કૃત ભાષા ન્તણુનારે લૌકિક પુસ્પ વ્યવહારને તથા 
શાસ્્રીય તત્તવજ્ઞાનને જણે છે; તેમ આ તત્ત્વવિત્‌ પણુ 
અવિરેધી વિષયાનંદને અને બ્રહ્માનંદને ભોગવે છે, 
અર્થાત્‌ લૌકિક એટલે વિષયથી થતા આનંદને તમા 
વૈદિક એટલે મહાવાકયેથી થતા બરહ્માનંદને, બત્વે 
આનંદને ન્નણે છે, ૧૩૦ 

શિષ્ય-દુઃખના અતુભવતી દશામાં તેને ઉદ્દેગ હોય 
છે, યારે એ ઉદ્દેગમાં મુખ્યાનંદને અનુભવ કેમ થાય ? 

ગુજ્-વિવેકી પુસ્પ લૌકિક અતે વેદિક એ બન્ને 
વ્યવહારને “ણે છે તેથી દુઃખ પ્રાપ્ત થાય તોપણુ તેને, 
અનજ્તાનદશાની પેઠે, વિવેકીદશામાં ઉદ્દેગ થતો નથી. 

શિષ્ય- વિવેકી પુસ્પને વિવેકદશામાં ઉદ્દેગ કેમ 
નથી થતો? 

ગુરશ્-જ્યારે જ્યારે તેને દુ:ખ પ્રાપ્ત થાય, થારે 
યારે વિવેકથી તેનો વિચાર્‌ કરી દૂર્‌ હાંકી કાઢે છે, 
તેથી તેને ઉદ્દેગ થતો નથી. 

શિષ્ય-દુઃખાનુભવ અતે બહ્યમાનુભવ એ બન્ને, 
તેજ અને તિમિરની પેઠ વિરુદ્ધ છે; તેથો તે બન્નેનો 
યોગ એક કાલમાં સંભવતો નથી. 


ગુશ્-સંભવે છે. જેનું અર્ધ શરીર્‌ ગંગામાં ખૂડેલું 
હેય છે અને અધે શરીર બહાર્‌ હોય છે તે પુસ્પને, જે 
શરીર્‌ ગંગામાં ખૂડેલું હાય તેને જલતે। સંબંધ હોવાષી 
તેવડે શીતલતાનેો અનુભવ થાય છે, અતે જે શરીર્‌ 
ખહાર છે તેને સૂર્યતાં તેજતે। સંબંધ હોવાથી તે વડે ઉષ્ણુ- 
તાને અતુભવ થાય છે; યધપિ શીતલતાનેો અનુભવ 
અને ઉષ્ણુતાને અતુભવ વિસ્દ્દ છે, તોપણુ તે બન્ને 
વિસ્હ્ર અનુભવ, એક જ કાલમાં, ઉપર્‌ કહેલા એક જ 
પુસ્ષનતે જેમ સંભવે છે, તેમ વિવેકી પુસ્ષને પણુ 

પૃછ 


ઠરછ્ઘાનદગતયેગાનંદ 


૪૪૯ 


એક જ કાલમાં દુઃખાતુભતવ અને બહ્ાનંદાનુભવ 
સંભવે છે. ૧૩૭૧ 

અવતરણિકા-આ સર્વે સમજાવ્યું તેને ફૂલિતાર્શ 
શું છે તે હવે કહે છે. 


ટસથં ગામે તર્વવિર્‌ ત્રહ્મણુ સહ્‌ । 
માતિ તટ્ટાલનાનન્વે સ્વને તરાલતે તથા।૨ ૨૨ 
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અવિયાવાસનાવ્ર્તીલ્યતલ્તટ્રાસનાસ્યિતે । 

સ્વસે મૂરેવહેવેવ સું ટલ ચ વીતે ॥? ર ર।। 

ત્રજ્ઞાનંટામિધે મંયે ત્રજ્ઞાનર્‌પરજારવમ્‌ । 

થોમિપત્યકષમધ્યાયે પરથવેડદિિન્નુટ્ીર્તિમ્‌ ।? રે 'ર। 

શખ્ટ્ાર્થ-એ પ્રમાણે જાગ્રદવસ્થામાં તત્ત્વવેત્તાને 
સદા ખ્રહ્માસુખ ભાસે છે, અને તેની ( જાગ્રતૂની ) 
વાસનાથી ઉત્પન્ન થયેલું જે સ્વસ તેમાં પણ તે 
(બ્રહ્મસુખ) તેમ જ ભાસે છે. વળી અવિધાની વાસના 
પણુ છે; એટલા માટે, લેની (અવિદ્યાની) વાસનાથી 
થયેલા સ્વસમાં, મૂર્ખની પેઠે જ, એ વિવેકી પણુ 
સુખ અને ફુઃખને અનુભવે છે. આ ખ્રહ્ધાનંદ નામમાં 
ગ્રૅંચશના આ પ્રથમાધ્યાયમાં ખ્રહ્દાનંદને પ્રકાશ કરવા- 
વાળો, ચોગીઓને-તત્ત્વવેત્તાઓને। પ્રત્યક્ષ અનુભવ 
કહ્યો છે. ૧૩૨-૧૩૪ 


ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 


એવીજ રીતે જમ્રદવર્થામાં સુખદુઃખના અનુભવની 
દશામાં અને ઉદાસીન અવસ્થામાં સર્વદા ખહ્યાનંદના 
અતુભવની સિદ્ધિ થાય છે. 


શિષ્ય-બહ્માનંદનો અનુભવ, નમ્રદવસ્થામાં જ થાય 
છે કે સ્વમાવસ્થામાં પણુ થાય છે? 


જુર-બંતેમાં. જેવી રીતે જમ્રદવસ્થામાં બહ્માનંદનેો 
અનુભવ થાય છે, તેવી રીતે સ્વમાવસ્થામાં પણુ બહ્માનંદ- 
ને અનુભવ થાય છે. ન્નગ્રદવસ્થામાંથીજ ઉત્પન્ન થનારી 
સ્વપ્રાવસ્થા છે, એટલે જે જમ્રદવસ્થામાં અનુભવેલા 
દ્રાર્થો હોય, તેનો અતુભવ સ્વમાવસ્થામાં થાય છે. 
જેમ જાત્રદવસ્થામાં સર્વદા અનુભવાતા પદાર્થોનો અતુ- 
ભવ સ્વમાવસ્થામાં થાય છે, તેમ સર્વદ? એટલે સુખ- 
દુઃખના અનુભવની અવસ્થામાં અને ઉદાસીન અવ- 
સ્થામાં, અનુભવાતા ખહ્યમાનંદને। અનુભવ, સ્વમાવસ્થામાં 
પણુ થાય છે; એટલે રવમાવરથામાં પણુ બહ્માનંદ છે 
એમ સિદ્ધ થાય છે. ૧૩૨ 


રિષ્ય--યારે સાનીનું ર્વમ બહ્ધાનંદની વાસનાથી 
ઉત્પન્ન થયેલું છે, ત્યારે તો સ્વમમાં જ્તાનીને ખાહ્મા* 


૪૫૦ શ્રી પંચદશી [પ્રકર્ણુ 


નંદતી જ પ્રતીતિ થવી બેઇએ; પણુ સુખ તથા દુઃખની આ ખહ્યાતંદ તામતે। ગ્રંથ છે; તેમાં પાંચ અધ્યાય 
પ્રતીતિ થવી ત જોઇએ. છે. તેમાં આ પહેલા અધ્યાયમાં સ્વસ્વર્પના અતુભ્રવતું 

ગુજ્ુ-જ્ઞાવીને કેવળ બહ્માનંદતી વાસનાથી રવપ્ને થતું પ્રેતિપાદત કર્યું છે, એ સ્વસ્વ્પ તત્તવેત્તાઓને પ્રેસક્ષ 
તથી, પણુ અવિઘાતી વાસતાથી પણુ સ્વમ્ઠ થાય છે, હોય છે, ને તે સૃષુત્તિ અવસ્થામાં, સ્વપ્નાવસ્થામાં, 
એટલાજ માટે, સ્વપ્મમાં જાનીને જેમ ખહ્માનંદતો અવુ- જાગ્રદવસ્થામાં, ઉદાસીનતામાં, સમાધિ અવસ્ષામાં અને 
ભવ થાય છે, તેમ અજ્ઞાતીતી પેઠે સુખદુઃખતે અવુ- સુખદુઃખતી અતુભવદશામાં, પણુ ખરહ્માતંદને પ્રકાશ 
ઉવ થાય છે, ૧૩૩ ફર્વાવાળું છે. ૧૩૪ 


ઇતિ શ્રીમદ્રિઘારણ્યસ્વામિતા પરમ ગુરુ શ્રીભારતીતીર્શ સુનિવિરચિત પંચદશીમાં ખ્રહ્માતંદગત 
ચોગાનંઢ નામતું ચન્દ્રકાન્ત વિવરણુ સહિત પ્રકેરણુ અગીયારગું સમાપન 
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આત્માનંદના અષ્રિકારીને આત્માનું ત્રિવિધપણું 
મંદખુદ્ધિવાળા માટે આત્માતંદને બોધ 


ખહ્માનંદનો ખીજે અધ્યાય-પ્રકરણુ તે આત્માનંદ છે. એમાં પ્રયગાત્માના સ્વર્પભૂત આનંદનું 
પ્રતિપાદન કીધું છે. ચોગીએ નિજાનંદને જાણે છે, પણુ મૂહો એ આત્માનંદને કેમ પ્રાસ કરી શકે તે 
વાતને શિષ્યની પાસે પ્રશ્ન ઉભે! કરાવીને તેનું સમાધાન ખહુ જ અન્છી રીતે આ પ્રકરણુમાં કીધું છે. 
પ્રારંભમાં શિષ્ય જ પૃછે છે કે, મૂહોને કેમ ઉપદેશ કરવો? વાં ગુરુ કહે છે કે, અતિમૂઢને તો જ્ઞાનને 
અધિકાર જ નથી, પણુ શિષ્યના આગ્રહથી તેનો પ્રકાર કહે છે. * 


નન્વેવં વાતનાનંટ્‌ાદૂક્ાનંરાર્પીવ(મ્‌ | વેસુ યોમી નિગાનંટ્‌ં ણૂદહ્યાત્રાસ્તિ જા મતિ? || ૨ ॥ 

ઘપોઘમેવશારેવ ત્તાયતાં ક્રિયતામવિ । પુનઃ પુતરરેદ્ઝશે? વિન્નો ટાસિમ્યતો વટ ॥ ૨ 

ઝહ્તિ વોડ્યુનિણૃણુત્વાદાકિળ્નેન પ્રયોઝનમ્‌ । તારે જદ લ મટ વિં ગિજ્ઞાણુવો ૫રાઇયુર! રે 

વાસ વમે વા જૃયાટ્િિણાય યથોચિતશ્‌ | મેરપરશે તુ ગિજ્ઞાણુમાસ્માનેરેન વોધયેત્‌ ॥ ૪ ॥ 

શખ્દ્રાર્થ-એ પ્રકારે (થોગાનંદ પ્રકરણુમાં કહેલા પ્રકારે) વાસનાનંદ અને ખ્રહ્યાનંદથી પણુ અન્ય 

નિજાનંદનેો ચોગી ભલે અનુભવ કરે; પરંતુ આમાં મૃહની શી ગતિ થશે તે કહો. (ગુરુ કહે છે કે) 
આ (અતિમૂહ), ધર્મ અને અધર્મતે અધીન રહેવાથી, વારંવાર લાખો દેહે કરીને જન્મ અને મરણુ 
પામે! એ અતિમૂહને અમારા સમજાવવા (“તશ્યમસિ' ઇત્યાદિ મહાવાડ્યોના ઉપદેશ કરવામાં નિષુણુતા 
ખતાવવા)થી શે! લાભ થવાતે છે? ( શિષ્ય કહે છે ફે ) આપ અનુગ્રહું કરવાની ઇશ્છાવાળા છો, 
તેથી આપે કુશળતાથી તેવા મૂહોને ઉદ્ધાર કરવો એ પ્રયોજન છે. (ગુરુ બાલ્યા,) એ શિષ્ય | વારે 
તું કહે કે તે મૂઢ, શું જિજ્ઞાસુ છે, વા પરાડ્સુખ છે? વિસ્ઠુખ(રાગી-પરાડસુખ)ને તો યથાચેગ્ય 
ઉપાસના અથવા કર્મ કરવા માટે કહેવું જોઇએ, ને મંદખુદ્ધિવાળા જિગ્તાસુને આત્માનંદથી બોધ 
ફેરવો જોઇએ, ૧-૪ 


ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ ગાત્માના સ્વરૂપભૂત આનંદને બોધ થાય છે, ને તેથી જ 
ખહ્માનંદના પ્રથમાધ્યાયમાં વિવેકી પુસ્ષતે યોગે કરી એતું નામ 'આત્માનંદ' રાખ્યું છે. એ આત્માનંદ પ્રત્ય- 
નિજાનંદતા' અતુભવતે। પ્રકાર દર્શાવ્યા છે, હુવે મૂઢ ગાત્માના સ્વરૂપભૂત આતંદતે। પ્રતિપાદક છે, અને તેમાં 
ન્ત્જ્તાસુ પુસ્ષતે ખોધ થવા માટે આત્માનંદનો આરંભ આનંદ પ્રતિપાધ છે. પ્રતિપાધ અતે પ્રતિપાદકના 
કરીખએે ઠિયે. આત્મા એટલે 'લસ્વમલિ-તે તું છે,' એ અભેદની (ઇચ્છાથી એને “આત્માનંદ' કલો છે. 
મહાવાક્યમાં રહેલા “તું' શખ્દને અર્થ પ્રતયગાત્મા એટલે શિષ્ય-એ પ્રકારે યોગી નિજનનંદને વાસનાનંદ તથા 
જીવ છે; તેનાં વિવેચનદ્દારા બ્રહ્માનંદના અતુભવને અહ્યાનંદથી ભિન્ન જણી લેશે, પણુ આ નિજાનંદમાં 
પ્રકાર દર્શાવીએ છિયે, આ પ્રફર્ણુતા અભ્યાસથી પ્રત્ય- મૂઢ જિત્તાસુ પુસ્ષતી શી ગતિ થર? ૧ 


૪પ૫ર્‌ 


ગુશ-અતિમૂઢ પુસ્ષ, અનાદિ સંસારમાં પૂર્વ જન્‍્મેમાં 
કરેલાં અગણિત પુણ્યપાપરૂપ કર્મથી, ચોરાશી લહ્ષતા 
ફેરામાં પડે છે, એટલે જન્મે છે અને મરે છે, એક 
ખાડામાંથી નિકળી બીજમાં પડે છે, ને ખીનમાંથી 
નિકળી ત્રીજમાં પડે છે. તેઓની તો તે જ ગતિ રહેવાની. 
એવા મૂદ પુસ્ષને અમે ગમે તેવી રીતે, “લશ્વમશિ' પતત્યાદિ 
મહાવાકયને! ઉપદેશ કરીએ, તેપણુ તેને શું ફ્લ થવાતું 
હતું? રે શિષ્ય ! રે જિત્તાસુ ! અતિમૂઢને વિધામાં એટલે 
તત્તજ્ઞાનમાં, અધિકાર્‌ જ નથી. તે તે। ધર્મ અને અધર્મને 
પાલવે પક્યો છે તે વારંવાર જન્મે છે ને મરે છે, માટે તેની 
વારંવાર જન્મમરણુરૂપ જ ગતિ છે, ખીજાં શું? ૨ 

શિષ્ય-હે દેવ ! હે કૃપાસિધુ ! આપ જેવા દયાળ 
આચાયોંતે તો મૂઢ અને ખુદ્ધિમાન્‌ સર્વ સમાન છે. 
આપ તો રિળખ્યોના ઉદ્ધાર માટે સર્વદા તત્પર છે, 
તેથી આપે જેમ ખુદ્ધિમાન્‌ માટે અનુગ્રહ કરી બહા- 
નંદરૂપ ગતિ કહી, તેમ અતિમૃદ માટે પણુ અનુગ્રહ 
કરી કોઈ પણુ ગતિ અવશ્ય કહેવી જેધએ. 

શજ-જ્યારે મૃઢ માટે પણુ ગતિ કહેવી જેધએ એમ 
તું કહે છે, ત્યારે કહે, તે મૂઢ પુસ્ષ વિરાગી (વૈરાગ્ય- 
વાળે) જિજ્ઞાસુ છે, કે રાગી (રામવાળો, બહિમુખ 
લૃત્તિવાળો) છે? ૩ 

જે વિમુખ એટલે તત્ત્તજ્ઞાનથી વિમુખ-ખબહિર્મુખ 
હોય તેવા પુસ્ષને તો તેના રાગને અનુસરી કર્મ અથવા 
ઉપાસતાને। ઉપદેશ કરવો. અથાત્‌ ને તે રામી મૂઢ બહમ- 
લોકની ઇચ્છાવાળા હોય તો તેને ઉપાસનાનો! ઉપદેશ 
કરવો, ને જે સ્વમાંદિકની ધંચ્છાવાળા હેય તો તેને 
કર્મનો ઉપદેશ કરવો. જિજ્ઞાસુ મૂહતા ખે ભૈદ છે: અતિ- 
વિવેકી ને મંદખ્ુદ્ધિવાળા. જે જિજ્ઞાસુ અતિવિવે»ી હોય 
તો તેને યોગાનંદનો ઉપદેશ કરવો, એટલે તે યોગ જ 
અતિવિવેી જિત્તાસુની ગતિ છે; અતે મંદખુદ્ધિવાળા 
જિત્તાસુને આત્માનંદનાં વિવેચનદ્ટારા ઉપદેશ કર્વે1; પણુ 
રાગી મૃઢને યેગાનંદને। ઉપદેશ કર્‌વે। નહિ. 

શિષ્ય-રાગીને યોગાનંદનો ઉપદેશ શા માટે ન કરવે। ? 

ગુશ-મનુષ્ય પોતાની શકિત પ્રમાણું અને અધિકાર 
પ્રમાણે સર્વ કાર્ય કરી શકે છે. જેમ યોગી પુસ્ષ આકાશમાં 
ગમન કરી શકે છે, પણુ યોગસાધન વિનાને। મતુખ્ય 
આકાશમાં ગમત કરી શકતો નથી; જેમ શાસન ભણે- 
લાતી શ્ઞાસ્રમાં ગતિ છે, પણુ અભણુની શાસ્ત્રમાં ગતિ 
નથી; તેમ જિજ્ઞાસુ પુસ્ષની યોગાનંદમાં ગતિ છે, પણુ 
રાગી પુસ્ષતી નથી. બગલા અને હેસ એક તળાવના 
કિનારા ઉપર્‌ રહે છે; ત્યાં બગલા હુંસને મોતી ચરતાં જુવે 
છે, તોપણુ તે બગલાને મોતી ચરવાનું સૂઝતું નથી; કાર્‌ણુ 
% તેતું મત મત્સ્યભક્ષણુમાં મમ છે. તેમ જ, રાગી અને 
નિત્તાસુ પાસે પાસે વસતા હોય, અતે ત્યાં રાગી જિજ્તાસુને 


શ્રી પંચદશી 


[ પ્રકરણ 


યાંગાનંદમાં પ્રશૃત્ત થયલે! જેતે હેય, તોપણુ તેને યોગા- 
નંદમાં પ્રૃત્ત થવાનું સૂઝતું નથી; કાર્‌ણુ કે, રાગીનું મત 
તો બહ્મલેકનાં સુખમાં અથવા તે! રવર્માદિકનાં સુખમાં 
મસ હેય છે. વળી તેને દેહુમાં આત્માભિમાન હોય 
છે તેથી, જેમ જેને તરતાં ન આવડતું હેય તેને થોડાં 
ઉંડાં જલમાં નાંખ્યો હોય તો તેનો પગ જલમાં ઠરતે 
નથી, તેમ એ ર્‌ાગીને એ યોગાનંદનેો ઉપદેશ કરવાથી 
પણુ તેનો પગ ઠરશે નહિ; તે યોગાનંદનો અનુભવ જ 
લઈ શકતો નથી. જેમ વજમણિને વિધવા માટે વજી- 
મણિજ સમર્થ છે, પણુ અન્ય લોઢાદિ કે।ઈ પદાર્થ સમર્થ 
નથી, તેમ યેગાનેદતા અનુભવ માટે તેમાં પ્રભ્ત્ત 
થયેલી ખ્ુદ્દિ જ સમર્થ છે, પણુ વિષય, કર્મ ક ઉપા- 
સનામાં આસક્ત થયેલી ખુહદ્ધિ, સમર્થ થતી નથી. 
એટલા જ માટે, ર્‌ામીને યેોગાનંદના ઉપદેશને અધિ- 
કાર્‌ નથી. ૪ 

અવતર્ણિકા-એવી રીતે પૂર્વ કાળમાં કે।ણુ ઉપ- 
દેશ ડયોં છે તે કહે છે. 

વોધયામાલ મેત્રેયીં યાજ્વસ્વયો સિંઞમિયાર્‌ । 

ન વા ઞદે પસ્યુરથે વતિ વિય! ર્તીરયન્‌ ૧ ।। 

શખબ્દ્રાર્થ-“અરે પતિને અર્થે પતિ પ્રિય નથી જ, 
એ પ્રકારે કહેતા યાજ્તવલ્કચે, પોતાની પ્રિયા સૈતે- 
ચીને બોધ ડર્યો છે. પ 
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શિષ્ય-આત્માનંદથી કોણે બોધ કર્યો છે, તે કોણે તે 
બે।ધ સાંભળ્યો છે ? 

ગુશ-યાસવલકય ત્રડપિ, ક જે યજુ: શાખાના પ્રવતેક 
છે તેણું પોતાની સ મેત્રેયોપ્રત્યે બુહદાર્ણ્યક ઉપ- 
નિષત્‌માં, “ન વા અરે વત્યુઃ%1માવ પત્તિ: ત્રિયૉ મવતિ । 
અરે! પતિના કામ માટે પતિ પ્રિય નથી,' પત્યાદિ 
વચનેથી આત્માનેદનેો ખેપ કર્યો છે. પ 


આત્મા અર્થે જ સર્વે વસ્તુમાં પ્રીતિ છે 


અવતરણિકા-આ પ્રકરણુમાં અગાડી-૭૨ રલે।ક- 
માં,-'વર્ત્રેમાશ્વટ્સ્વેન વસ્માનેર્ર્વ્યતાય | ઉત્તમ પ્રેમનાં 
હેતુવડે પરમાનંદ ઈંટ થાએ,? એમ કહ્યું છે, તેમાં 
પરમ ધ્રેમાસ્પટપણાંથી, આત્માની પરમાનંદરૂપતા 
સિદ્ધ કરી છે. એટલા માટે અત્ર પ્રથમ, પરમ 
પ્રેમાસ્પદ્પણાંનાં કારણુનાં સમર્શનને અથે, “નવા 
અરે વસ્થુઃ૦| પતિને અર્થે પતિ પ્રિય લાગતો નથી' 
તેમ “ અન્ય ઝપુત્રાદિ સંખંધે પણુ સમજવું, 
એએવા અભિપ્રાયથી, મૈત્રેયીને જે પ્રકરણુમાં સુનિ 
યાજ્ઞવલ્કયે ઉપદેશ કર્યો છે તે પ્રકરણમાં રહેલાં 
સવે શખ્દવાળાં વાક્યતું તાત્પર્ય કહે છે;- 


૧૨ મું] 


ઘતિજ્નીયા પુત્રવિસે પરુત્રા્નળવાદ્‌ગાઃ | 
છોવા હે્‌વા વેર્મૂતે સવે ચાત્મામેતઃ વિયદા૧।। 
વર્સ્યાવિચ્છા યટ પરન્યાસતર પતિ વારોતિ સા । 
શુણ્નુછનરોમાબેસ્તટા સેચ્છતિ તત્પતિ! । ૭ ॥ 
ત ઘત્યુરરથે સા પ્રીતિ! સ્વાથે ળન વાશેતિ તામ્‌ | 
વતિશ્રાતસ્મન ળ્વાર્થે ન ગાયારથે ૧રાયન । ૮ || 
ઝન્યોડન્યમેરળેડપ્યેવં સ્વેર્છવૈવ પ્રવવેનમ્‌ ।। ૨ ॥ 
ફમજીવંટવાવેષેન વાહે શતિ તસ્વિતા | 
સુંવસ્યેવ ન તા પરીતિવોછાર્થે ર્વાયે વ તા ? ૦ 
નિસ્ત્છિમપિ ર્‌લ્નાહ્‌ વિસ યત્તેન પાણયન્‌ | 
પ્રીતિ વરૉતિ સા ચ્વાર્થે વિસ્તાથેતનં ન શર્િઃતમ્‌? ? 
ઝતિસ્છાતિ વજીવર્ણે વિવાદ્થિષતે વછાત્‌ | 
પ્રીતિ; તા વળિમચેંવ વણીવશ્‌થૅતા જીત 1૨૨ 
વરાહ" મેડશ્તિ પૂગ્યોદધિતિ તુષ્યતિ પત્યા । 
અચેતનાયા ગાલેનો તંતુષ્ઠિ ઘુંત ળવ સા? ૨ે।। 
લ્તત્રિયોડ્ટં તેન ૨૩5 વરોમીસયત્ર રાઝતા । 
ત ઝાતેવૈક્યગાત્યાજી યોગનાવેટ્મીસ્તિમ્‌ ॥? ૪ 
સ્વૌજોજત્રસજોવૌો સતાં મમેસ્યમિવાંછનમ્‌ | 
છોવાયોનોવવારાવ સ્વમોમાયેવ જેવણમ્‌ ॥ ૨૧ ।। 
શખ્ટાર્ષ-પતિ, જી, પુત્ર, ધન, પશુ, ખ્રાહ્ઘાણ, ક્ષત્રિય 
વગેરે જાતિ, સ્વર્ગાદિક લેકે।, દેવો, વેદ અને ભૂત 
(પંચમહાભૂત), એ સર્વ (ભાગ્ય પદાર્થો) આત્માને અથે 
પ્રિય છે.૬ પત્ની(સી)ની ઇચ્છા જયારે 'પતિમાં થાય 
છે યારે તે પ્રીતિ કરે છે; જ્યારે તેનો પતિ ક્ુધા, અતુ- 
છાન અને રેમાદિવાળે। હોય છે, ત્યારે તે સ્રી પતિ- 
પર ઇચ્છા કરતી નથી.” સ્રીએ કરેલી પ્રીતિ, પતિ 
અથૈ નથી, પણુ પોતાને અર્થે જ તે પ્રીતિ કરે છે, તેમ 
પતિ પોતાને જ અર્થે (સ્રીમાં પ્રીતિ કરે છે, પણુ) 
સ્રીને અર્થે કોઈ કાળે કરતો નથી.“ એ પ્રમાણે 
પરસ્પર પ્રેરણા (પ્રવૃત્તિ) થવા છતાં પણુ તેમાં પોતાની 
ઇચ્છાથી જ પ્રવૃત્તિ હાય છે.“ ખાળક, દારી સ્રુછ- 
સપ કાંટાના વાગવાથી રડે છે તે છતાં તેને તેને (પિતા 
ચુંબન કરે છેજ, તે પ્રીતિ ખાળક અર્થે નથી, પણુ 
તે પોતાને અર્થેજ છે.૫” જેને ઇચ્છા નથી જવાં 
રત્તાઠિ ધનને પણુ યત્ને કરીને સાચવનાર પુરુષ, 
રત્નમાં જે પ્રીતિ કરૈ છે (તે પ્રોતિ) પોતાને અથે 
છે, પણુ ધનને માટે પ્રીતિ કરે છે એવી શંકા ફર- 
વીજ નહિ.૫૫ ખળદની ઇચ્છા નહિં છતે ખળા- 
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હારથી વહુન કરવાની ઈચ્છા (વણિક ) ડરાવે 
છે, તે પ્રીતિ વણેક(વાણિયા-વહુન કરાવનાર)ને 
અર્થે જ છે, પણુ બળદ મારે ક્યાંથી હાય ?પર હું 
ષ્રાહ્મણુ જતિ છું, હું પૂજ્ય છું, એ પ્રમાણે પૂજાએ 
કરીને સંતોષ પામે છે, તે સંતોષ અચેતન જાતિને 
નથી, પણુ પુરષતેજ છે.૫૨ હું ક્ષત્રિય છું, 
તેથી રાજ્ય કરું છું, એ રાજાપણું જાતિને નથી, 
પણુ પુરુષતે છે.૫* વૈશ્ય જતિ આદિને પણુ આ 
દાખલો લાગુ પડે છે, એમ શ્રૃતિમાં કહેલું છે. 
મને સ્વર્ગલોક અને ખ્રહ્મલેક હે; એ પ્રમાણેની 
ઇચ્છા તે બે લોકના ઉપકારમાટે નથી, પણુ ફેવળી 
પોતાના ભોગમાટે જ છે.પ પ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

મુનિ યાસ્વલ્કયે પોતાની સ્રીને કહ્યું છે કે, પતિ, 
સ્રી, પુત્ર, ધન, પશુ, ખાહાણુ, ક્ષત્રિય, લેક-સ્વર્ગથી 
આદિ લઈ ખહ્લે।કપર્યત, દેવ-ખદ્યા, વિષ્ણુ શિવાદિ- 
વેદ-ત્રકગૂ, યજુષૂ આદિ, અને પૃથ્વી, જલ, તેજ, વાયુ 
અને આકાશ એ પંચ મહાભૂત, તે સર્વ ભેગ્ય પદાથો 
છે, તેમાં જે પ્રીતિ થાય છે તે, ભોક્તાનાં ઉપયે।મી- 
પણાથી, ભોક્તાના સંબંધી જ છે; પરંતુ ભોગ્યપદાર્થ 
તો સ્વરૂપથી (પોતાના જ રૂપથી શ્રિય નથી. ૬ 

જગતમાં જણાતા સર્વ પદાર્થો મનુષ્યને પોતાના 
આત્મા માટે શ્રિય છે, પણુ તે પદાર્થો પોતે પોતાને 
માટે પ્રિય તથી. સ્રીને પતિ જે અતિ શ્રિય છે તે સ્રીને 
પોતાને માટે છે, પણુ પતિ માટે નથી. સ્રીને જ્યારે 
પતિની ઇચ્છા થાય છે યારૅ જ તે પતિમાં પ્રીતિ કરે 
છે; પણુ જ્યારે પોતાનો પતિ ભૂખ્યો! હોય, રાગી હેય, 
નપુંસક હેય, જ્ઞાન વગરતે। હેય, અથવા તે! કમાં- 
નુદ્ઠાન આદિથી ભોગની ઇચ્છાર્હિત હોય, ત્યારે તેવા 
પતિપર સ્ત્રી પ્રીતિ કરતી નથી. કારણુ કે તેનાથી તેની 
કામવાસના પૃણું થતી નથી. જે પતિ, સ્વરૂપથી જ 
પતિ તરીકે પ્રિય હેય તો કેટલીક સ્રીઓ જીવતા પોતાના 
પતિને ત્યાગ કરીને પરપુસ્ષનું શામાટે સૈવન કરે ! ૭ 

શિષ્ય-ભલે, સ્ત્રીની પતિમાં જ્યારે ઇચ્છા થાય 
યારે પતિમાં પ્રીતિ કરે, ને ર્‌।ગાદિકથી પીડિત પતિ 
તર્‌૪, કે નિઃસત્વ થવાથી તેતી તરક પ્રીતિ ન કરે, 
તેથી જું સિદ્ધ કરે। છે? 

ઝુશ્-એ સ્રીએ પતિ તરફે બતાવેલી પ્રીતિ પતિનાં 
હિત માટે નથી, એ જ. 

શિષ્ય-યારે કોનાં હિત માટે છે ? 

ગુશ્ન-તે તો પોતાનાં હિત માટે છે. એવી જ રીતે 
પતિ સ્નીમાં જે પ્રીતિ કરે છે, તે પણુ સ્રીનાં હિતમાટે 
તથી, પણુ પોતાનાં હિત માટે છે. એમ પ્રાણીમાત્ર જે 


૪૫૪ 


ખીન્ન ઉપર્‌ પ્રીતિ કરે છે તે પોતાના સુખને માટે કરે 
છે પરતુ પરના સુખને માટે કરતો નથી. એટલા જ 
માટે યાગ્તવલ્કયે, મૈત્રેયીને કહયું છે કે, “લફ્ઞોવાચ ન વા અરે 
વ્યુ: જામાય વતતિઃ પ્રિયો મવસ્યાત્મનસ્તુ જામા પસિઃ વત્રિયો 
મવતિ | ન વા અરે ઝાયામે જામાય ગાયા વ્રિયા મવત્યાસ્મ- 
નસ્જુ જામાય જાયા પ્રિયા મવતિ' ॥ દ્્યાદિ. પતિની 
કામનાને માટે પતિ મ્રિય લાગતો નથી પરંતુ પોતાની 
કામનાને માટે પતિ પ્રિય લાગે છે. અરે | નયાની 
(સ્ત્રીની) કામતાને માટે જાયા (સ્ત્રી) પ્રિય લાગતી નથી 
પરંતુ પોતાની કામનાને માટે જાયા પ્રિય લાગે છે વગેરે 
વગેરે. ૮ 

શિષ્ય-જ્યાં એકતી ઇચ્છાથી પ્રરૃત્તિ હેય શાં 
પ્રીતિ પોતાનાં હિત માટે હેય એ ખતવા જોગ છે, 
પરંતુ જ્યાં પરસ્પર ઇચ્છાથી પ્રહત્તિ થાય છે, યાં પ્રીતિ 
સ્વાર્થ (પોતાને માટે) અને અન્યાર્થ (બીજને માટે) છે 
એમ માનવું જેધએ. 

ગુજશ્-ન્યાં પર્સ્પર્‌ ઇચ્છાથી પ્રશ્તિ થાય છે લાં 
પણુ પ્રીતિ અન્યાર્થ નથી, પણુ સ્વાર્થમય જ છે; 
કારણુ કે પૂર્વે કહ્યા પ્રમાણે, પોતપોતાની કામના પૂર્ણુ 
કરપાની પ્ચ્છાથી જ બન્નેની પરસ્પર પ્રભૃત્તિ થાય છે, 
અને એ વાત અતુભવસિદ્દ પણુ છે. ૯ 

દાખલા તરીકે, જ્યારે પિતા બાળક ઉપર પ્યાર્‌ કરે 
છે અને ખાળકને પેોતાતી છાતીમાં દાખે છે, તે 
ખાલકના હિત માટે નથી, પણુ પોતાના પ્રેમાવેશને 
માટે છે. તે જે ખાલકને ગમતું ન હે।ય અને દાઢી 
મૂઠના વાળ વાગવાથી બાળક રડતું હોય, તોપણુ 
પોતાની મૌજમાં ઘેલો થયેલો પિતા તેને ચુંબન કરે 
છે, દાખે છે, ઉઠ્ઠાળે છે, ને હિચાવે છે; તે ચુંબન અને 
દાબવું, એ કાંઈ બાળકની પ્રીતિને માટે નથી, કારણુ 
કે તેથી બાળક કાંઈ પ્રસન્ન થતું નથી, ઉલડું તે તો રડે 
છે. એટલા જ માટે, એ દાખવું અને ચુંબન કરવું, એ 
ક્રવળ પોતાની જ પ્રીતિ માટે છે. ૧૦ 

૨! એટલું જ નહિ, પણુ પતિ, સ્ત્રી, પુત્ર એ સર્વ 
ચેતનવાળાં છે તેઓમાં જે પ્રીતિ છે તેમાં તે! સ્વાર્થતા 
અને પરાર્થતામાં સંદેઠુના સંભવ છે; પરંતુ જેને કાંઈ પણુ 
ઇચ્છા નથી, એવા અચેતન પદાર્થોમાં પણુ જે પ્રીતિ 
રહે છે, તેમાં સ્વાર્થતા કે પરાર્થતાના સંદેઠુના સંભવ જ 
નથી. એટલા જ માટે કહું છે કે, “અરૈ! ધનના કામ 
માટે ધન પ્રિય નથી, પણુ આત્માના કામ માટે ધન 
પ્રિય છે.' એમાં વિત્તમાં પ્રીતિની સ્તાર્થતાતું વર્ણન 
કર્યું છે. ધત પોતે જ અચેતન હોવાથી ધનને કોઈ પણુ 
જાતતી ઇચ્છા જ થતી નથી, તથાપિ સર્વ મતુષ્યો તેની 
ઉપર ખહુ પ્રીતિ રાખે છે. તે એ પ્રીતિ કેવળ પોતાને 
માટે જ છે, પણુ ધત માટે નથીજ, એવી જ રીતે, 


શ્રી પંચદશી 


[પ્રકરણ 


સચેત પદાર્થમાં પણુ જે પ્રીતિ થાય છે તે કેવળ 
પોતાને જ માટે છે, પણુ પરને માટે નથી. ૧૧ 

અચેતનમાં પ્રીતિ તે પ્રીતિ કરતાર્‌ માટે છે, એમ 
ધનના ૬રષ્ટાંતથી સિદ્દ થાય છે. તેમ જ ચેતનમાં પ્રીતિ 
પણુ પ્રીતિ ફરતાર્‌ને માટે છે એમ પણુ જણાય છે. “અરે 
પશુઓના પ્રેમ માટે પશુઓ પ્રિય નથી, પણુ પોતાનાં 
કામ માટે જ પશુઓ પ્રિય છે,' એવી પણુ શ્રુતિ છે. 

રથમાં જેડાવાની બળદને જરાએ ઇચ્છા હોતી નથી, 
તેમજ પુસ્ષતે ઉપાડીને લઈ જવાની પશુ જર્‌ાએ 
ઇચ્છા ઘોડાને કૈ હાથીને હોતી નથી; ભાર્‌ ઉપાડવાની 
ઇચ્છા ગધેડાને પણુ જરાએ હોતી નથી, પણુ તે છતાં 
ભાર્‌ વહન કરાવવાને જ માણુસો તેમને રાખે છે, વાંસે 
હાથ ફેરવી, પ્રિય વચને કહી, તેમના ઉપર પ્રીતિ કરે 
છે, ને પછી ખળાત્કાર્થી બળદને રથમાં ભેડે છે, 
ધોડા પાસે વહન કરાવવાની ઇચ્છા ઉત્પન્ન ડરે છે, ને 
ગધેડા પાસે ભાર ઉપડાવાની ઇચ્છા ઉત્પન્ન કરે છે. એ 
મ્રીતિ બળદાદિ માટે નથી, પણુ પોતાના સ્વાર્થ માટે 
જ છે. ૧૨ 

તેમ જ, “અરે બરહ્મ(થાહ્મણુ નતિ)ના કામ માટે 
અહા પ્રિય તથી, પણુ પોતાના જ કામ માટે બ્રહમ 
પ્રિય છે.' એમ કહ્યું છે. “હું. થાહમાણુ છું, “હું પૂજ્ય 
છું,' એવી રીતે જે પ્રીતિ બરાહ્ઘાણુ જતિમાં થાય છે, 
તે પોતાને જ માટે છે, પણુ ખાહમાણુ જાતિ માટે નથી. ૧૩ 

તેમ જ, “અરે ક્ષત્રિય જ1તિતી પ્રીતિ માટે ક્ષત્રિય 
પ્રિય નથી, પણુ પોતાને માટે ક્ષત્રિયતા પ્રિય છે,' 
એમ પણુ કહ્યું છે. ક્ષત્રિય નનતિમાં જે પ્રીતિ થાય છે, 
તે પ્રીતિ કરનાર માટે જ છે, તેમ જ વેશ્ય તથા શૂટ્ર 
માટે પણુ પોતાના હિત માટે જ પ્રીતિ થાય છે, પોતાની 
જાતિ માટે પ્રીતિ થતી નથી, જં ક્ષત્રિય છું જં 
રાજ્ય કરું છું,' એ પ્રીતિ, ક્ષત્રિય ન્નતિ માટે નથી, 
પણુ પોતાને માટેજ છે; કારણુ કે જતિ તો અચેતન 
છે, “હું વેશ્ય છું', “હું વ્યાપાર ક છું,' એ પ્રીતિ વૈશ્ય 
જાતિ માટે નથી, પણુ પોતા માટે જ છે. હું શૂદ્ર છું', 
હું સેવા કરં છું', એ પ્રીતિ શૂદ્ર જતિ માટે નથી, પણુ 
પોતા માટે જ છે. ૧૪ 

એ તો આલેક સંબંધી વાત કહેવાઈ, પણુ પર- 
લોક સંબંધે પણુ તેમજ છે. તે માટે જ કહ્યું છે ક, 
“અરે! લે[્રાોના કામ માટે લેકે પ્રિય નથી, પણુ 
પોતાના કામ માટે લેક પ્રિય છે.' પરલોકમાં જે 
પ્રીતિ છે, તે પણુ પોતા માટે જ છે. “મતે સ્વર્ગ પ્રાપ્ર 
થાય, અદાલે।ક પ્રાપ્ થાય, ગોલોક ને વિષ્ણુલોક પ્રાપ્ 
થાય', એવી રીતે સ્વગેલેકમાં અને ખહાલેકમાં જે 
પ્રીતિ થાય છે તે તે લોક માટે નથી, પણુ પાતા જ 
માટે છે. અર્થાત્‌ વિશ્વમાં જેટલું છે તેમાં કોષના માટે 


૧૨ મું] 
પણુ નિષ્કામ પ્રીતિ નથી. જગતને વિષે નિષ્કામના 
હેય તોપણુ પરમાત્મા વિષે સકામના પ્રાપ્ત થાય છે. 
માત્ર પરિપૂર્ણ નિષ્કામ તે। માત્ર એક સ્વર્યભૂ-પરધહમ 
સચ્ચિદાનંદ છે. ૧૫ 

અવતર્ણિકા-એના જ સંબંધમાં અધિક સમ- 
જાવવા માટે, સ્પષ્ટપણે બોધ કરી, એક જ પ્રસંગ 


માટે ખહુ ઉદાહરણ! શામાટે આપ્યાં છે તે સમ- 
જાવે છે. 

રેશવિજ્વાટ્યો રેવા! પૂરર્યતે વાપનઇે । 

ત તસિષ્વાપહ્વાર્થે તસુ સ્વાર્થ પ્રયુગ્યતે ।। 9૧ ।। 

ગ5માદ્યો શષીરયતે હુત્રોહળ્યાનવત્ઞયૅ | 

ત તત્મતત્ત વેદેછુ મનુષ્વેશુ પ્રતગ્યતે | ?૭ ।। 

મૂચ્યાર્ગ્રમૂતાનિ સ્થાનતટ્વાવશોયળેઃ । 

ફેબુમિથાવવાશેન વાંઇલ્વેવાં ત ેતવે । ?૮ ।। 

ર્વામિમૃત્યાહિં લવે સ્વોવવરાય વાંછતિ । 

લસ્ત્જતોવવારરતુ તશ્ય તસ્ય ન વિયતે 1 ૨૨ ।| 

સવેચ્યવરૃતિષ્નેવમનુસંધાતુમીરશશ્‌ | 

રહ્‌ાદ્રળવાદુસ્ય તેન સતાં વાતયેન્મતિય્‌ ।૨ ૦। 

શખ્દાર્થશ-પાપના નાશ માટે શંકર અને વિષ્ણુ 
આદિ દેવે! પૂજય છે. તે પાપરહિત દેવોને અથે ઠંઈ 
પૂજાતા નથી, પરંતુ તે તો પોતાનાં પ્રયાજન માટે 
પૂજાય છે.૫* દુઃખે કરીને સેળવાયલા એવા ખ્રાહ્માણુ- 
પણાની અપ્રાપ્તિ થશે અથવા રૃષ્ટ ષ્રાહ્ઘાણુમાં ન ખપવા 
માટે ત્રગ્‌ આદિ વેદો ભણાય છે, તે તે વેદને માટે 
નથી, પરંતુ મતુષ્યોને પોતાને માટે છે.૫9 ( સવે 
પ્રાણીએ), સ્થાન, તૃષા, પાક અને શેષણુ તથા અવ- 
કાશર્પ હેતુએએ કરી ભૂમિઆ દિ પંચભૂતોને ઇચ્છે 
છે, તે તેએ(પંચમહાભૂતે)ના હિતને માટે ઇચ્છા 
કૅર્તા નથી.૫ સ્વામી દાસાદિકને અને દાસાદિક 
સ્વામીને ચાહે છે તે પોતપોતાના ઉપકાર (લાભ) માટે 
ચાહે છે, તેમાં શેઠે ચાફ૨પર કે ચાકર શેઠ ઉપર ઉપ- 
ઢાર કરે છે તે તેઆનતા તર્કની ઉપકારવૃત્તિને માટે 
નથી, પણુ પોતાને માટે છે,૫“ એ પ્રકારે સર્વ 
વ્યવહારોમાં અતુસંધાન માટે આવાં ઘણાં ઉદ્દાહુરણે। 
કહ્યાં છે, તેથી પોતાની ખુદ્ધિને વાસનાવાળી કરવી 
(અથૉત્‌ સવે પદાર્થને આત્માના શેષરપ જાણવા).?* 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

તેમ જ, મતુષ્યો વિષ્ણુ, શંકર, ગણુપતિ, સૂર્ય અને 

દવી આદિ દેવોની જે પૂજ કરે છે તે પૂન્ન દેવોને 


ખ્રહ્માનંદગત આત્માનંદ 


૪પષપ 


માટે નથી; કેમકે દેવો તો સ્વભાવથી જ નિષ્પાપ છે, 
પણુ એ પૂ તો! મતુષ્યોના પોતાનાં પાપની નિશૃત્તિ માટે 
છે, પોતાનાં જ કલ્યાણુ માટે છે. તે માટે જ કહ્યું છે કે, 
“અરે! દેવોના કામ માટે દેવો પ્રિય નથી, પણુ પોતાનાં 
કામ માટે જ દેવો! પ્રિય છે.' ૧૬ 

તેમ જ, “જે હું વેદાધ્યયત કરીશ નહિ તો. મને 
દુઃખે કરીને થાહ્મણુપણું મળી શકે છે તે પણુ મળશે નહિ 
અથવા હું દુષ્ટ ભાહ્મણુમાં ગણાઇશ ને વેદાધ્યયન કરીશ 
તો થ્રાહ્મણુ ગણાઇશ,' એમ જાણીને જ બાહાણુ વેદાષ્યયન 
કરે છે, ત્રડગ્વેદ, યજુર્વેદ, સામવેદ અને અથર્વવેદ એ ચાર 
વેદોનું જે અપ્યયન કરે છે, તે વેદોનાં કલ્યાણુ માટે નહિ, 
પણુ પોતાર્નાંજ કલ્યાણુ માટે છે; કારણુ કે વેદનું 
અપ્યયન કરવાથી દુર્ણાહ્માણુતા એટલે ત્રાલતાની પ્રાપ્તિ 
થતી નથી. શ્રુતિમાં પણુ કહ્યું છે કે-“અરે! વેદેનાં 
કામ માટે વેદો પ્રિય નથી, પણુ પોતાનાં કામ માટે જ 
વેદો પ્રિય છે.' ૧૪ 

વળી, પૃથ્વી આદિ પંચમહાભૂતોમાં જે પ્રાણીઓની 
ત્રીતિ છે તે પૃથ્વી આદિ પંચમહાભૂતેો માટે નથી, 
પણુ પોતાનાં જ પ્રયોજન માટે છે ને તેથી જ “ભૂતાનાં 
કામ માટે ભૂતો પ્રિય નથી, પણુ પોતાનાં ફામ માટે 
ભૂતો પ્રિય છે; એમ એ જ શ્રુતિમાં કહ્યું છે. પૃથ્વી 
સૂવા, બેસવા, ચાલવાદિ વ્યવહાર્‌ માટે સ્થાન આપે 
છે, તેથી પૃથ્વીમાં પ્રાણીઓની પ્રીતિ થાય છે; જલથી 
તૃષાની નિજૃત્તિ થાય છે, તૃપ્તિ થાય છે, સ્નાન થાય છે, 
વસ્તાદિ શુદ્દ થાય છે ઇયાદિ વ્યવહાર જલથી થાય 
છે, માટે જ જલ તરક્‌ સર્વ પ્રાણીઓની પ્રીતિ છે; 
ભીના પદાર્થને સૂકાવવા આદિ વ્યવહાર વાયુથી થાય 
છે, તેથી પ્રાણીએ વાયુમાં પ્રીતિ કરે છે, ને ફરવા હર્વા- 
નો વ્યવહાર્‌ અવકાશ એટલે આકાશથી થાય છે, તેથી 
સર્વ પ્રાણીઓ આકાશમાં પ્રીતિ કરે છે અને રૂપ રંગ 
જેવાને અને શીતલતા દૂર્‌ કરવાને પ્રકાશ ખપ લાગે 
છે માટે જ અમિ પ્રિય લાગે છે. 

એપર્થી જણાશે કે, પંચમહાભૂતોથી થતા વ્યવહારે। 
પ્રાણીઓને માટે છે, પણુ પૅંચમહાભૂતો માટે નથી, તેથી 
તેમાં પ્રીતિ પણુ પોતા માટે છે, પણુ પંચમહાભૂતો 
માટે નથી. ૧૮ 

વળી, ચાકર્‌ પોતાના સ્વામીની ઉપર જે પ્રીતિ રાખે 
છે તે પ્રીતિ સ્વામીને માટે નથી, પણુ પોતા માટે છે; 
કાર્‌્ણુ કે દાસ જે પ્રીતિ રાખી સ્વામીતું કાર્ય કરે છે, 
તે પોતાનાં કુટુંબનાં પોષણુ કરવા તથા પોતાને। નિર્વાહ 
ચલાવવા માટે, શેઠ પાસેથી ધન મેળવવા માટે કરે 
છે; અને શેઠ જે ચાકર તરક્‌ પ્રીતિ રાખીને ધન આપે 
છે તે પોતાતું કાર્ય કરાવવા માટે આપે છે, પણુ ચાકર 
માટે આપતો નથી. એટલા જ માટે કેટલાક ચાકરે 


૪૫૬ 


સ્વામી પ્રતિકૂલ થાય એટલે અન્યસ્વામીની સેવા કરે છે, 
ને કેટલાક સ્વામીગે!, પ્રતિટૂલ દાસને ર આપી, 
અન્ય અનુૃુષ્ટલ દાસને રાખે છે. 

એ પ્રમાણે જે જે પદાર્થમાં પ્રીતિ થાય છે, તે તે 
પ્રોતિ તે તે પદાર્થ માટે નથી, પણુ પોતાને જ માટે છે. ૧૯ 

શિષ્ય-બૃહદારણ્યકોપનિષત્‌તી શ્રુતિમાં પતિ આદિતાં 
ખહુ ઉદાહરણે। શા માટે આપ્યાં હશે? 

ઝુશ-જેમાં ઇચ્છાપૂર્વક પ્રટત્તિ થાય છે એવા 
ભોાજનાદિ સર્વ વ્યવહારે।માં જે પ્રીતિ છે તે પોતાનાં 
હિત માટે છે, પણુ ખીજનાં હિત માટે નથી, એવી રીતને 
વિચાર દઢ કરવા માટે સ્ત્રી, પતિ આદિ બહુ ઉદાહરણે। 
આપ્યાં છે. 

શિષ્ય-એવે। વિચાર્‌ દઢ થયા પછી શું કતવ્ય છે? 

ગુરૂ-એ પ્રમાણે વિચાર દઢ થવાથી સ્રી આદિ સર્વ 
પદાર્થો પોતાના ઉપયોગ માટે જ પ્રિય છે, પણુ એ 
સર્વથી પણુ પોતાને! આત્મા અતિ પ્રિય છે; અને તે વિતા 
ખીન્ન સવે પદાર્થો પોતાના શેષ છે ને પોતે શેષી છે, 
આવે વિચાર કરવો એવું ખુદ્ધિમાં દઢ અતુસંધાન 
થાય છે. 

સારાંશ કે, સ્ત્રીપુત્ર આદિ સર્વમાં પ્રીતિના યાગ 
કરી, આત્મા કે જે અતિશ્રિય છે તેમાંજ પરમ 
પ્રીતિ કરવી. ૨૦ 

આત્મામાં પરસ પ્રીતિ 
આત્મામાં રહેલી પ્રીતિતું સ્વરૂપ 

અવતરણિકા- રિષ્ય આત્માની પ્રિયતમતા વિષે 
પ્રશ્ન કરે છે, અને ગુરુ ઉત્તર આપે છે. 

અથ વેય મવેસતરીતિઃ શ્રયતે થા નિગાલમનિ । 

રામો વધ્વાટિનિવવે શ્રદ્ધા યામાહિ્વ્મળિ 1૨૨? 

મસિઃ સ્થાટુશ્ટેવારાવિસ્છા ત્વધાપ્વસ્તુનિ | 

તહેસતુ સાસ્વિયી છસિઃ ભુલમાત્રાનુવર્તિની।૨૨॥। 

શખ્દાર્થ-(શિષ્ય પૂછે છે) જે પ્રીતિ, પોતાના 
આત્મામાં સંભળાય છે તે પ્રીતિ કચી? સ્રી આદિ 
[વિષયમાં રાગ હેય છે; ચાગાદિક કર્મમાં શ્રદ્ધા 
હાય છે; ચુરુ અને દેવ આદિમાં ભક્તિ હોય છે 
અને અપ્રાત્ત (ન મળેલી) વસ્તુમાં ઇચ્છા હાય છે, 
માટે તે પ્રીતિને કેવી જાણુવી? (ગુરુ ઉત્તર આપે 
છે કે) માત્ર સુખને અતુસરનારી એવી સાત્વિકી- 
વૃત્તિ તેજ પ્રીતિ છે. ૨૧-૨૨ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-તમે આત્માને પરમ માતી, સર્વ પદાર્થની 

પ્રિયતાનું કથન ડદી, આત્માની પ્રિયતમતા ડહી તે 


શ્રી પંચદશી 


[ પ્રકરણુ 


ખૂરાબર નથી; કેમકે, પ્રથમ પ્રીતિનું જ નિસ્પણુ થઈ 
શકતું નથી, 

ગુર-પ્રીતિનું નિરૂપણુ કેમ નથી થઈ શકતું? 

શિષ્ય-વિચાર કરવાથી પ્રીતિનું નિરૂપણુ થઈ શકતું 
નથી. તે વિચાર્‌ હું કહું છું તે તમે સાંભળે. આત્મામાં 
જે પ્રીતિ છે તે પ્રીતિ રાગરૂપ છે કે શ્રદ્દારૂપ છે 
કે ભક્તિસૂપ છે કે ઇચ્છારૂપ છે? પ્રીતિ વિના રાગ, 
શ્રદ્ધા, ભાક્તિ કરે ૪૨છા કેઈ પણુ થતાં નથી. એ ચાર્‌- 
માંથી તમે ગમે તેને આત્મામાં રહેલી પ્રીતિ માનતા 
હે, પણુ તે પ્રીતિની સર્વવિષયતા એટલે સર્વમાં રહેવા- 
પણું સંભવતું નથી. 

ગુજ્ન-તે પ્રીતિની સર્વડ્‌પયતા કેમ સંભવતી નથી ? 

શિષ્ય-ખે રાગ એ પ્રીતિ છે, એમ માનીએ, તો તે 
પ્રીતિ સ્રી, પુત્ર ધન આદિમાં સિદ્ધ થશે, પણુ યન્તાદિ 
કર્મમાં સિદ્ધ થશે નહિ; રાગ તો સ્રી આદિમાં જ હેય 
છે, યજ્ઞાદિકમાં હેતો નથી, અને ને શ્રદ્ધા પ્રીતિ છે એમ 
માનીએ, તે! યન્તાદિકર્મમાં પ્રૉતિ સિદ્ધ થરૈ, પણુ સ્ત્રી 
આદિમાં પ્રાતિ સિદ્ધ થશે નહિઃ શ્રદ્ધા યજ્ઞાદિ કર્મમાં 
હેય છે, સ્રીઆદિમાં નથા હોતી. તેમ જે “ભક્તિ પ્રીતિ 
છે' એમ માનીએ, તે ગુસ્દેવાદિમાં પ્રીતિ સિદ્ધ થશે, 
પણુ સ્રી અને યન્તાદિમાં પ્રીતિ સિદ્ધ થશે નહિ. ભક્તિ 
ગુરુ અને દેવ આદિમાં હેય છે, પણુ સ્રી આદિકમાં નથી. 
હવે જે “ઇચ્છા પ્રીતિ છે,” એમ માનીએ, તો અપ્રાપ્ત 
વરતુમાં પ્રીતિ સિદ્ધ થશે; પણુ સી આદિમાં પ્રીતિ સિદ્ધ 
થશે નહિ; ઇચ્છા અપ્રાપ્ત વસ્તુમાં થાય છે, અન્યમાં થતી 
નથી. એટલા માટે, એ પ્રીતિની સર્વવિષયતા સંભ- 
વતી નથી. ૨૧ 

ગુર-ન્યારે તેં કહેલા રાગાદિ ચારે પક્ષમાં પ્રીતિની 
સર્વવિષયતા સંભવતી નથી; ત્યારે કેવળ સુખને અનુ- 
સરી તે રહેવાવાળી અને સત્ત્વગુણુના પરિણુા।મરૂપ 
અંત:કરણુની સાત્વિષી #ૃત્તિ જ પ્રીતિ છે એમ માન. 

શિષ્ય-યારે એ પ્રીતિ તે ઇચ્છા જ છે. 

ગુજ્-તા; એ પસ્છા નથી, પણુ ઇચ્છાથી સાત્વિજી 
જત્તિક્પ પ્રીતિ નિરાળી છે. ઇચ્છા તે અપ્રાપ્ઠ સુખાદિને 
માટે જ હોય છે, એટલે તે સર્વવિષયક નથી; અને 
આ સાત્વિ%ી ૬ૃત્તિ તો સુખાદિ પ્રષ્ટ વસ્તુ ન મળી શકતી 
હોય તોપણુ વિદ્યમાન હોય છે, પ્રષ્ટ વસ્તુ પ્રાતત થયા 
પછી પણુ વિદ્મમાન રહે છે, અને વસ્તુ પ્રા થેયા પછી 
તેના નાશ થાય તોપણ તે પ્રીતિ તો વિદ્યમાન જ રહે છે, 
માટે તે સર્વવિષયક છે, રર 

આત્મામાં પ્રીતિની નિત્યતા 

અવતશ્ણિકા-રિષ્ય કહુ છે ફે ત્યારે તો પ્રીતિ 

તે ઇચ્છાજ, તે પછી અન્નાદિકની પેઠે આત્માની 


૧૨ સું] 


સુખસાષનતા વિષે પ્રશ્ન કરે છે, ને ગુરુ તેનું ઉત્તર 
આપે છે. 


માળે નછેડવિ લરાવાટિચ્છાતો વ્યતિરિચ્યતે । 
છુશસલાષનલોપાષેરશષાનારયઃ પિયાઃ ।૨૨।॥। 


આસ્માસુમૂર્યાટ્જાર્િસમથેટ્ઝુનાત્ર ૧ । 

અનુજૂજીવિસવ્યઃ સ્થા ગવાસ્મિન્યમેવતુતા ॥૨૪।। 

ક્ખ્દાર્થ-ઇચ્છા તો પ્રથમ અપ્રાસ સુખાદિઠની 
લાલસાવાળી હોય છે, અને પ્રીતિ તો પ્રાસ અને 
અપ્રાસ સુખાદિકમાં તથા પ્રાતત થઇને નાશ પાસેલા 
સુખાદિકમાં પણુ રહેલી હોય છે; તેથી તે ઇચ્છાથી 
ભિજ્ન છે. જેમ અશ્પાનાદિક સુખની સાધનતારૂપ 
ઉપાધિને લીધે પ્રિય લાગે છે; તેમ આત્મા પણુ 
અનતુકૂલપણુાને લીધે અન્નાદિકની પેઠેજ સુખતું 
સાધન થઈ પડરે, એમ તું ક્હેતો હોય તે! કહે 
જેઈએ ફે, આલે।કમાં આત્માને અતુકૂલ કરવા 
ચેગ્ય ક્રેણુ છે? તું જે એકમાં જ ભોગ્યપણું અને 
ભોક્તાપણું કહેતો હાય તે એકમાં કર્મપણું તથા 
કત્તાપણું સંભવે નહિ. ૨૩-૨૪ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવર્‌ણ 


શિષ્ય-ચોખા, ધઉં અને મગાદિ અન્ન કહેવાય છે; 
અને જલ, દૂધ, વગેરે પાન કહેવાય છે. એ અતન્ન- 
પાનાદિક, જેમ સુખની સાધનતારૂપ ઉપાધિથી પ્રિય 
છે; તેમ સુખની સાધનતારૂપ ઉપાધિથી આત્મા પણુ 
પ્રિય છે; તેથી, આત્મા પણુ અન્નપાનાદિકતી પેઠે સુખનું 
સાધન થશે. તેમ, “આત્મા પ્રિયપણુાને લીધે, અન્નાદિકની 
પેઠે,' સુખનું સાધન થવ। યોગ્ય છે, એ અતુમાનથી પણુ 
જણાશે કે, “આત્મા સુખનું સાધન છે.' ૨૩ 

ગુજ્-અન્નપાનાદિકમાં ભોગ્યતાસ્પ ઉપાધિ છે; કેમકે 
તે ભે।ગવવા યોગ્ય પદાર્યો છે, તેથી તે ભોગ્યતારૂપ 
ઉપાધિ તેમાં સુખનું સાધન થાય છે, અને આત્મા તેને 
ભોક્તા એટલે ઉપભેગકર્ત્તા છે. તેથી, આત્માનાં સુખનાં 
સાધન તે અભપાનાદિક છે, તેમ આત્માનું ભોગ્યપણું 
માનીએ તો આત્માને તે ભોક્તા ખીજ્ને કાઈ નથી; 
કેમકે આત્માથી નૂદા ભોાક્તાનો તો અભાવ જ છે. તેથી, 
આત્મા ભોગ્ય એટલે સુખનું સાધન નથી, પણુ પંડે જ 
ભોક્તા છે. 

શિષ્ય-જ્યારે અત્માનો ખીન્ને કેઈ ભોક્તા નથી, 
ભારે આત્માનો ભોક્તા આત્મા જ છે એમ માનીએ. 

શુરુ-એમ માનવામાં પણુ કર્મપણુ। અને કર્તૃપણામાં 
વિરેધ આવે છે; લે।કમાં કર્મની અને કર્ત્તાની ભિન્નતા 


પ્રસિદ્ધ છે. ભોક્તા કર્ત્તા કહેવાય છે, ભોગ્ય કર્મ કહે- 
૫૮ 


બ્રહ્ષાનંદગત આત્માનંદ 


૪૫ 


વાય છે, અને એક જ આત્માને ભોગ્યરૂપતા અને 
ભોક્તૃરૂપતા માનવામાં વિરોધ આવે છે; કારણુ કે 
એકમાં જ ભોગ્ય અને ભોકતા કોઈ પણુ દહાડે સંભવે 
નહિ. મપ્ટે આત્મા પોતે આત્માને! ભોક્તા છે, એમ 
મનાશે નહિ. ૨૪ 

અવતરણિકા-એ આત્માની ભોષ્તા પ્રત્યે શેષ- 
તાના સંબંધમાં શિષ્ય પ્રશ્ન કરે છે અને ચુરુ તેને 
પરિહાર કરે છે. ૫ 


ઇુસતે વૈવયિજે પ્રીતિમાત્રયાસ્મા ત્વતિશ્રિયઃ । 

સુરે વ્યમિચરસ્યેયા નાત્મતિ વ્યમિચારિળી ૨૧ 

"વં ત્યવત્વાન્યટાટ્સે સુર વૈષવિજ સહા । 

નાત્મા સ્થાગ્યો ન ચાહેયલ્તરિિન્વ્યમિચરેત્યાયં ૨૬ 

ફાનારાનવિષ્દીનેડરિધન્તપેલા ચેસળારિવત્‌ । 

પવેજ્િલુઃ સ્વસ્ષત્વાજોષેક્યસ્વ સિગાત્મન।।૨૭॥ 

રોમત્રોધામિમૂતાનાં ગુમૃષો વીદ્યતે જાચિત્‌ । 

તતો ટ્રેષાર(વેસ્યાસ્ય ગાત્મેતિ યટિ તજ દિ૨૮ 

સ્યરું: ચોમ્યર્ય રેદ્શ્ય તાલાલા સ્યસુરેવ સા 1 

સ સ્યસ્્યૅસ્તિ ય ટ્રેષસ્સ્યારયે ટ્રેવે તુ જા સતિ! ૨૨ 

શખ્દાર્થ-વિષયથી ઉત્પજ્ન થતાં સુખમાં તે। કહેવા 
માત્ર પ્રીતિ છે, અને આત્મા તો અતિપ્રિય છે. 
આ પ્રીતિ વિષયજન્ય સુખમાં વ્યભિચાર પાસે છે, 
પરંતુ આત્મામાં વ્યભિચાર પામતી નથી. (પ્રીતિ) 
સદ્દા એક વેષયિક સુખને તજીને અન્ય( સુખ )ને 
ગ્રહે છે; પરંતુ આત્મા તજવા ચોગ્યે નથી અને 
ગ્રહુણુ કરવા ચોગ્યે નથી; તેમાં પ્રીતિ ફેમ વ્યભિ- 
ચાર પામે? ત્યાગ અતે ગ્રહણુથી રહિત એવા 
આત્મામાં, ઘાસ આદિની પેઠે, ઉપેક્ષા ખુદ્ધિ છે 
એમ કહેતો હાય તો ઉપેક્ષા કરનારનું તે સ્વરુપ 
હોવાથી પોતાના આત્માનું ઉપેક્ષ્યપણું ઘટતું નથી. 
તું કહેશે કે, રોગ અને ક્રોધથી પરાભવ પામેલા- 
એની ફોઈ સ્થળમાં મરવાની ઇચ્છા જેવામાં 
આવે છે, અને પછી દ્વેષથી આત્મા તજવા ચોગ્ય 
થાય છે. (શુરુ કહે છે) પરંતુ તેમ નથી; ત્યાગ કરવા 
ચોગ્ય દેહુની આત્મતા નથી, પણુ ત્યાગ કરનારની જ 
આત્મતા છે. એ દ્વૂષ ત્યાગ કરનારમાં નથી, પણુ 
ત્યાગ કરવા ચેગ્ય દેહમાં છે, તો! પછી તેથી શી 
હાનિ છે? ૨૫-૨૯ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 
શિષ્ય-અત્ન વસ્રાદિકની પેઠે આત્મા સુખનું સાધન 


૪પહ 


ન હેય તો ભલે નહિ હેય, પણુ વિષયજન્ય સુખની 
પેઠે, ભોકતા પ્રત્યે આત્મા ઉપયોગી તો થશે જ. 


ગુશ્-વિષયજન્ય સુખમાં વળ પ્રીત છે; પરંતુ 
અતિપ્રીતિ નથી, અને આત્મામાં તો અતિપ્રીતિ છે; 
એટલે સુખ કેવળ પ્રીતિનો વિષય છે, અતે આત્મા 
તો નિર્તિશ્ય પ્રીતિનો વિષય છે, માટે આત્મા વિષય- 
જન્ય સુખની પે, ભોકતાનેો ઉપયોગી નથી. 


શિષ્ય-વિષયજન્ય સુખ કવળ પ્રીતિતો વિષય 
છે, ને આત્મા નિર્તિશય પ્રીતિનો વિષય છે, તેનાં 
કાર્‌ણુ દર્શાવે. 


ગુસ્‌-વિષયજન્ય સુખમાં જે પ્રીતિ ઉત્પન્ન થાય છે, 
તે વ્યભિચાર્વાળી હોય છે. સર્વ વિષયે! ન્યૂનતા અને 
અધિકતારૂપ દેષવાળા હેય છે તેથી, એ પ્રીતિ ન્યૂન- 
તાવાળા પદાર્થમાં હોય, પણુ તે પછી તેથા અધિક- 
તાવાળા પદાર્થને જેધને તેમાં ચાલી ન્નય છે, અને તેથી 
અધિકતાવાળામાં પણુ તે પછી થાય છે. એમ ન્યૂન ન્યૂન 
પદાર્થમાંથી પ્રીતિ આઘધીઆથઘી નય છે, ને અધિક- 
અધિક પદાર્થમાં પ્રોતિ થાય છે. વળી સર્વ વિષયે 
ભિત્રલિશ્ન સુખ આપે છે, તેથી કાઈ વખતે એક 
વિષયસુખનતે તજ, ખીન વિષયસુખમાં મન જય 
છે, ને ખીજને મૂકી ત્રીન્ન વિષયસુખમાં ન્નય છે. 
જેમકે, પ્રથમ સૂપમાં પ્રીતિ થાય છે, પછી શખ્દ 
શ્રવણુમાં પ્રીતિ થાય છે; પછી તે પ્રીતિ સ્પર્શમાં જાય 
છે, ઇયાદિ. એવી રીતે ખીન્ન ખીન્ને સુખ તર% પ્રીતિ 
જાય છે, પણુ સર્વદા એક જ વિષયસુખમાં તે ૬ઢ 
રહેતી નથી. એટલા માટે, વિષયજન્ય સુખ કેવળ 
પ્રોતિવિષય છે, પણુ આત્મામાં જે પ્રીતિ વિધમાન છે 
તે તો ખીન્ન વિષય પ્રત્યે જતી નથી, પણુ સર્વદા 
આત્મામાં જ અચળ રહે છે. માટે આત્મા નિર્તિશય 
પ્રોતિનો વિષય છે. 

આ વિષયજન્ય સુખમાં જે પ્રીતિ ઉત્પન્ન થાય છે, 
તે કૃત્રિમ હોવાથી અનિય છે, ને આત્મામાં જે પ્રીતિ 
થાય છે તે સ્વભાવથી જ છે, તેથી તે નિય છે. એ 
પ્રમાણે ભેદ હોવાથી આત્મા, વિષયજન્ય સુખની 
સમાન નથી, ને તેથી ભોકતાનો ઉપયોગી નથી. ર્‌પ 


જે કારણુથી પ્રોતિ, એક વિષયસુખને મૂઝીને ખીન્નનું 
ગ્રહણુ કરે છે ને ખીજને મૂકીને ત્રીજ્ની વિષયસુખનું 
ત્રહણુ કરે છે, માટે જ વિષયજન્ય સુખમાં પ્રીતિ કૃત્રિમ- 
તાને લીધે જ અનિય છે; પણુ આત્મા તો યાગ કરવા 
યોગ્યે નથી, તેમ ત્રહણુ કરવા યોગ્યે નથી, માટે તેમાં 
પ્રીતિ કેમ વ્યભિચાર પામે ? ન જ પામે. માટે આત્મામાં 
પ્રીતિ નિય છે. ૨૬ 


શિષ્ય-ન્યારે આત્મા યાગને। અને ગ્રહણુનો વિષય 


શ્રી પંચદશી 


[પ્રેકરણુ 


નથી, ચારે આત્મા, 
વિષય હશે. 

ગુજ-નહિ. યાગ અને મ્રહણુ પોતાથી ભિન્નપદાર્થનાં 
થઈ શકે છે; પણુ સ્વરૂપનો ત્યાગ અથવા ત્રહણુ થઈ 
શકતું નથી. આત્મા સ્વરૂપભૂત છે, તેથી તેનો યાગ 
તથા ગ્રહુણુ એ યેગ્યતાથી સંભવતાં નથી. હવે 
આત્માના જેમ યાગ અને ગ્રહણુ સંભવતાં નથી, તેમ 
તેની ઉપેક્ષા પણુ અયેગ્યતાથી સંભવતી નથી; કારષયુ 
કૃ આત્મા ઉપેક્ષા કરનારનું અવિનાશી સ્વરૂપ એટલે 
સ્વસ્વરૂપ છે, અને ઉપેક્ષા તો પોતાથી ભિન્ન પદાર્થની 
સેભવે છે. ૨૭ 

શિષ્ય-આત્મા યાગનો વિષય નથી, એમ કહેવું 
અધટિત છે; કારણુ કે કોઈ કોઈ સ્થલમાં આત્માને લાગ 
જોવામાં આવે છે. 

ગુજ-આત્મામાં યાગવિષયતા ડયાં જેવામાં આવે છે ? 

શિષ્ય-મહારેગથી પીડાતા અને મહાક્રેધી પુસષામાં 
આત્માની યાગવિષયતા જેવામાં આવે છે. કેટલાક 
મહાર્‌ાગથી પીડાતા પુસ્ષા મર્‌વા ઇચ્છે છે, અને મહા- 
કોધી પુસ્ષો મરવા તેયાર થાય છે. તેઓ વિષભક્ષણુ 
અથવા ગલે ક્રાંસાદિ ઉપાયથી મરે પણુ છે. માટે આત્મા 
યાગનો વિષય એટલે યાજ્ય છે, એમ સિદ્ધ થાય છે. 

ગુસ્-મહારેગી આદિ પુસ્ષામાં જે મર્વાતી ઇચ્છા 
થાય છે તેથી લાગ પ્રતીત થાય છે, પણુ તે યાગ 
આત્માને નથી, પણુ આત્માથી અન્ય જે દેઠાદિક વિષયક 
છે તેનો છે; તેથી કંઈ આત્મા યાગનો વિષય નથી. ૨૮ 

શિષ્ય-દેઠુના થાગની ઇચ્છા, તે આત્માના યાગની 
ઇચ્છા નહિ ? 

ગુર-નિઃસંદેહ ! નહોં જ. દેહથી આત્મા ભિન્ન છે, 
એટલે દેહના યાગની ઇચ્છા એ આત્માના યાગની 
ઇચ્છા કેમ? આત્મામાં આત્મતા રહે છે; તે આત્મતા 
ત્યાગ કરવા યોગ્ય દેહને વિષે કેમ હોય ? 

શિષ્ય-યારે આત્મતા કેની છે ? 

ગુસ-જે દેઠુના યાગ કરનાર છે ને દેહથી અતિ- 
રિક્ત છે, તે જીવની આત્મતા છે. 

શિષ્ય-ભલે, જવની આત્મતા હેય, પણુ પ્રકૃતિમાં 
શું સિદ્ધ થયું? 

ગુજ-તેથી આત્મામાં દ્ેષ-ત્યાગ વિષયતા નથી, એ. 
સિદ્ધ થાય છે. 

શિષ્ય-આત્મામાં દ્ેષ નહિ હોય, પણુ એ દેષ દેહમાં 
તો જેવામાં આવે છેતી ? 


ગુર-શલે, દેહમાં દન્‍ેષ હોય, તેથી અમને કંઈ હાનિ 
નથી. કારણુ કે, અમે તો “આત્મામાં દ્વેષ નથી, એમ કહીએ 
છિયે, પરંતુ દેહમાં દ્ેષ નથી,' એમ કહેતા નથી, ર૯ 


ધાસ આદિની પેઠે, ઉપેક્ષાનેા 


૧ર મું] 


અવતરણિકા-એ પ્રમાણે “અરે પતિના કામ માટે 


પતિ પ્રિય નથી, ત્યાંથી આરંભી, “આત્માના કામ 
માટે સવે પ્રિય છે,' વાં સૂધીની શ્રુતિઓના તાત્પયૈને 
વિચાર કરી, શ્રુતિએ।નાં પ્રમાણુ આપીને આત્માની 
પ્રિયતમતા દર્શાવી. હુવે યુક્તિથી આત્માની પ્રિય- 
તમતા દર્શાવે છે. 


આત્માથેત્વેન સવેશ્ય પીતેશ્રાસ્મા હ્તિમિયાઃ । 
સિદ્ધો યથા પુત્રમિત્રાત્પુત્રઃ પિયતરસ્તયા ।।૨૦।। 
ક ૭ હ દ 

મા ન મૂવમદં વિંતુ મૂયાર્વ સવેહેત્યશો । 
આશી$ લવેદ્ય છછેતિ પત્યક્ષા પરીતિરાત્મસિ રે? । 


શખ્દાર્થ-આત્માને લીધે જ સર્વના ઉપર પ્રીતિ 
હાય છે, તેથી આત્મા અતિપ્રિય સિદ્ધ થાય છે. 
જેમ પુત્રના મિત્ર કરતાં પુત્ર વિશેષ પ્રિય હોય 
છે તેમ આત્મા અતિપ્રિય છે. કેમકે, હું ન હોઉં 
એમ નહિ, પરંતુ હું સર્વદા હોઉં, એ પ્રમાણે સર્વની 
પ્રાર્થના જેવામાં આવે છે; એ ઉપરથી આત્મામાં 
પ્રત્યક્ષ પ્રીતિ જણાય છે. ૩૦-૩૧ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

એ પ્રમાણે, વિષયજન્ય સુખ અને તેર્ના સાધને। સ્રી, 
પતિ, પુત્ર આદિ સર્વ ઉપકારકપણાથી પ્રિય છે, ને 
ઉપકારને વિષય જે આત્મા પોતે, તે તો અતિષ્રિય જ 
છે. જેમ, પુત્રના મિત્રમાં જે પ્રીતિ થાય છે, તે પુત્ર- 
ઠ્દારા એટલે પુત્રને માટે છે, તેથી પુત્રના મિત્રમાં પુત્ર 
કરતાં થોડી પ્રીતિ રહે છે, પણુ પુત્રમાં તે સ્વાભાવિક 
પ્રીતિ છે, તેથી પુત્રના મિત્ર કરતાં પુત્રમાં વિશેષ 
પ્રીતિ રહે છે. મનુષ્ય જે પુત્રની ૪ચ્છા કરે છે, તે 
પોતાનાં સુખ માટે ઇચ્છા કરે છે, તેમાં જે પ્રીતિ છે 
તે પણુ પોતા માટે છે, પણુ પુત્ર માટે નથી. તેમ જ 
સ્ત્રી, પુત્ર આદિ સર્વમાં જે પ્રીતિ થાય છે તે પોતાનાં 
સુખને માટે થાય છે. પણુ પોતામાં જે પ્રીતિ છે તે 
તો સ્વાભાવિક જ છે. તેથી આ, પુત્ર આદિ સર્વ કરતાં, 
આત્મામાં વિશેષ પ્રીતિ છે, આત્માથી અધિક પ્રીતિ 
કામાં પણુ નથી, એ સંબંધે એક કયા સાંભળ$- 

એક રાજા હતો. તે ચક્રવર્તી હતે. તે ધર્મથી પ્રજાનું 
પાલન કરતો હતે. સવે માંડલિક રાન્નઓ તેને વશ્ 
હતા, અને પ્રીતિથી તેને કર આપતા હતા. એ રાજાને 
અપ્સરા જેવી કેટલીક સ્વરૂપવતી રાણીઓ હતી. તે 
પણુ સુશીલા અને પતિત્રતા હુતી, એ રાન્નને પૃથ્વી 
ઉપર્‌ પણુ સ્વગૅના જેવું સુખ હતું. દેવેચ્છાથી એ રાજનની 
અવસ્થા અર્ધ નીકળી ગઈ, તોપણુ તેને પુત્ર થયે 
નહિ. તેથી તેણે ધણુ મંત્ર, જપ કરાવ્યા, સાધુઓની 


ખઆ્ાછાણનંદ્ગતઆત્માનંદ 


૪૫૯ 


સેવા કરી, દેવોની માનતા અને પૂનન કરી, પણુ પુત્ર 
થયો! નહિ; લારે શિષ્ટ બાહાણોને ખોલાવી પૂઠયું,-“હે 
ભૂદેવો | મેં ધણીએ ઉપાય કર્યા, તોપણુ મને પુત્ર થયે 
નહિ, માટે હવે તમે મને પુત્ર થાય તેવે! કે!ઈ પણુ 
ઉપાય હોય તો ખતાવે.' ખાહમાણે! ખોલ્યા, “હે નરદેવ ! 
પુત્રેદિ યસ પુત્ર થવાનો ઉત્તમ ઉપાય છે, માટે આપ 
પુત્રેષ્ટિ કરો, તેથી તમને અવશ્ય પુત્ર થશે.' રાજાએ 
કહું, “હે મહારાજે ! હું આ આપનાં વચનને આશા- 
વાદ જેવાં ગણી, મસ્તક ઉપર્‌ ચઢાવું છું. આપને ડું 
વર્‌ણુ કરં છું, તેથી આપ શાસનમાં કલ્રા પ્રમાણે 
વિધિથી પુત્રેછ્ટિ કરાવો, ને તેને માટે જે સાહિય જેધઇએ 
તે લખાવો. હું તેયાર કરાવું ને આપ દિનશુદ્ધિ જેઇને 
શુદ્દ દિવસ કહે, કે જે દિવસે આપણે પુત્રેદિને 
આરંભ કરીએ. 

એવાં રાનનનાં વચન સાંભળી, બાહ્મણૂા।એ યન્તસામમ્રી 
લખાવીને શુદ્ધ દિવસ કલો. રાજાએ સંપૂર્ણ સામગ્રીની 
તેયારી જીધી, ને બ્રાહ્મણોના કહેવા પ્રમાણે પુત્રેદ્િને 
આરંભ થયો. તેની સમાપ્તિ થયા પછી, રા।ન્નની પટ- 
રાણીને ભક્ષણુ માટે ચરુશેષ આપ્યો ને અવભૃથ સ્નાન 
કરાવ્યું. તે રાજાએ વિધિ પ્રમાણે સંપૂર્ણું પુત્રેદિનું*કર્મ 
પૂર્ણ શ્રદ્ધાપૂર્વક કર્યું હતું, તેથી સમાપ્તિ અંતે પ્રસન્ન- 
ચિત્તે, ખાહ્મણાને પ્રણામ કરી, યેગ્યતાનુસાર્‌ પુષ્કલ 
દક્ષિણા પણુ આપી ને, સુવર્ણુના અલંકાર્‌ અને શાલ 
દુશાલા તે ઉપર આપ્યાં ને સૌને! સત્કાર કરી પ્રસન્ન 
કર્યા; ત્યારે બાહ્મણાએ આશીવાદ આપ્યો કે, “હે રાજ! 
તને સુંદર્‌ પુત્ર પ્રાસ થાએ,' ને પછી ખાહ્મણુ। વિદાય 
થયા. એ યસઝના ચર્શેપનું ભ્રહ્ષણુ કરવાથી પટર્‌ાણીને 
ગર્ભ રહો, ને નવ માસ પૂર્‌ થયા ત્યારે પુત્રનો પ્રસવ 
થયો. તે સાંભળી રાના આનંદસમુદ્રમાં મમ થયે. 
તેણે વધામણી લાવનારને પુષ્કળ ધન આપ્યું, ને પછી 
મંગલસ્તાન કરી વિધિ પ્રમાણે પુત્રનું મુખ જેઈ, 
પુત્રવું જાતકર્મ કર્યું, ને ધત, વસ્ર, અલંકાર અને 
અન્ન આપી ષ્રાહ્મણુાને, ચારણુ ભાટ વગેરે આમશ્િતોને, 
નોકર ચાકરને, ને દીન અનાથને યેગ્યતાતુસાર ધનદદાન 
આપી પ્રસન્ન કર્યા. 


હવે રાજકુંવર, જેમ શુકલ પક્ષમાં દિવસે દિવસે ચંદ્રમા 
વૃદ્ધિ પામે તેમ, ૬ૃદ્દિ પામવા લાગ્યો. એમ કરતાં કુમાર 
ત્રણુ વર્ષનો! થયે, ને તેનાપર્‌ રાન્નની એવી પ્રીતિ હતી 
કે ન પૂછો વાત. તેના વિના તેને હ્ષણુ વાર્‌ પણુ ચહેન 


પડતું નહિ; કિખહુના, પ્રાયઃ પોતાની પાસે તે પુત્રને 


રાખતો હતો, ને રાજસભા આદિ કે જેમાં બાળક 
પુત્રને પાસે ન રાખી શકાય, ત્યાં પણુ પોતાની પાસે 
પુત્રને. રાખતો હતો. 

કર્માધર્માનુજોગે એક દિવસે પુત્રના પેટમાં દુખી 
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આવ્યું, ને તે બહુ રડવા લાગ્યો. તત્હ્ષણે વૈદ્યવિદ્યામાં 
કુશળ મોટા મોટા અનુભવી અને શહ વેધોને ખોલાવી 
ઉપાયે કર્યા, પણુ પુત્રની પીડાની શાંતિ થઈ નહિ, 
ને પુત્ર રડતો રહ્યો નહિ. એથી ૨શાજતે મનમાં મહા 
ચિતા ઉત્પન્ન થઈ, ને તે મોટા શૈેકમાં પડ્યો. જેકે 
પુત્રને કાળે કરી પીડા શ્રાંત થઈ; પણુ રાજને! શોક 
શાંત પશ્યો નહિ. તે વખતે કેઈ મહાત્મા પુસ્ષ એ 
રનની પાસે આવ્યો, અને તેણે શોકમાં નિમમ થયેલા 
તે રાજનને પૂછ્યું, “હે રાજન્‌! તમે શા શેકમાં પડ્યા છે ?' 

રા'એ કહ્યું, “હે મહારાજ ! મતે ધણાં કષ્ટે આ 
એક પુત્ર થયો છે, તે મને પ્રાણુથી પણુ અધિક છે. 
તે કેઈ દિવસ સાજેમાંદો થાય તો મને ધણેોા શેક 
થાય છે. પણુ હે દેવ ! આ શ્મેક જ પુત્ર છે; ને તે 
મરી જય તો હું શું કરીશ ? આ સર્વ વૈભવ નકામા 
થઈ પડશે, એવી ચિતા મને રહે છે; માટે હે મહા- 
રાજ | મારી ઉપર કૃપા કરી, ધણુ પુત્ર થાય એવે 
ઉપાય ખતાવે।. ધણુ પુત્ર થવાથી આ ચિતા રહેશે નહિ, 

રાજનાં એવાં વચન સાંભળી મહાત્માએ કહ્યું,-“હે 
રાજન્‌! ધણુ પુત્ર થવાનો ઉપાય તો છે, પણુ તે 
તારથી થઈ શકશે નહિ.' રાજાએ કહ્યું, “મહારાજ ! 
ગમે તેવો કટ્ટસાધ્ય ઉપાય હશે, તોપણુ હું સિદ્ધ કરીશ, 
માટે કૃપા કરીને તે ડહે.' મહાત્મા બોલ્યા, “તને જે 
પુત્ર ઉપર પરમ પ્રીતિ છે, તે પુત્રનો નાશ થવાથી 
તતે ધણા પુત્રો થાય તેમ છે, માટે હું કહું છું કે, 
તારાથી એ ઉપાય નહિ થઈ શકે. 

તેવાં મહાત્માનાં વચન સાંભળી, ર્‌ાન્ન વિચારમાં 
પશ્યો કે, “અરે! અરે! આ તો ધર્‌ ધાલ્યું! પણુ 
કરવું શું આ એકજ પુત્ર મરી ન્નય લારે ડું શું 
કરીશ ? માટે ભલે, એક પુત્રનો નાશ થતાં પણુ ધણા 
પુત્રા થાય, તો પછી મતે આટલી ચિતા રહેશે નહિ,' 
એવે વિચાર્‌ કરી, તે મહાત્માને કહેવા લાગ્યો, “આ 
ઉપાય કજ્કારી તો છે, પણુ ધણા પુત્રો માટે હું એ 
ઉપાય કરીશ, માટે મને કહો કે હું શું કરું ?' મહાત્મા 
ખોલ્યા; “હે રાશન! એ પુત્રના ફટકા કરી તેના 
માંસનો હે।મ કરવાથી તને ધણા પુત્રો થશે.' પછી 
મહાત્માના કહેવા પ્રમાણે, રાજએ પુત્રના માંસવડે 
અમિમાં હોમ કર્યો, અને તેથી કાળે કરી તેતે ધણા 
પુત્રો થયા, 

હુવે જે પુત્રમાં પુત્ર માટે પ્રીતિ હોય તો, આ 
રાજ પોતાના પરમ પ્રિય પુત્રને અશિમાં હોમત નહિ. 
પરંતુ પુત્રમાં પ્રીતિ આત્માને માટે છે, તેથી તેણે 
ધણુ પુત્રો માટે પ્રિય પુત્રતો અગિમાં હેમ કર્યો. 
એવી રીતે આ આદિ સર્વમાં પોતા માટે પ્રીતિ છે, 
એમ ખાત્રીપૂર્વક જણુવું. ૩૦ 


શ્રી પંચદશી 


[પ્રકરણુ 


“કાઈ કાળમાં મારે। નાશ ન હે, કિતુ સર્વદા મારી 
હયાતિ રહે,' એ પ્રમાણે સર્વ પ્રાણીએ નિય આશા 
રાખે છે. આ વાત પ્રસિદ્ધ છે, તેથી આત્મામાં પ્રિય- 
તમતા પ્રચક્ષ સિદ્ધ થાય છે. ૩૧ 


આત્માની જ્રીપુત્રાદિ પ્રત્યે 
શેષતા(ઉપકાર્તા)તું પ્રતિપાદન 
અવતરણિકા-ગુરુએ અનુશવ, યુક્તિ અને શ્રુતિ 
એ ત્રણુ પ્રમાણાથી આત્માની પ્રધાનતા સિદ્ધ કરી 
આપી, તેના ઉપર આક્ષેપ કરીને શિષ્ય પાછી 
પુત્રાદ્િકની પ્રધાનતા દર્શાવે છે. 


ટ્સ્યાર્મિશિમિઃ ત્રીતો સિદ્ધાયામેવમાય્મનિ । 
બ 

ઘુત્રમાચોરિશેવત્વમાત્મનઃ જૈશિટ્ીરિતશ્‌ ।। ૨૨ ।। 

ણ્તટ્રિસયા પુત્રે યુલ્યાસ્મત્વં જુતીસ્તિય્‌ |. 

ઝાતા વૈ પુત્રનામોસિ તશોવતિષરિ સ્જુટય્‌॥૩ ૨1 

શોસ્યાયપાત્મા પુખ્વેમ્યઃ ૨મેમ્યઃ પ્રતિધીયતે । 

અયાસ્વેતર આલ્માયં મુતમસ્યઃ પરમીયસે॥ ર૪ ॥ 

સત્યપ્યાત્મનિ છોજોસ્તિ નાપુત્રસ્યાત હવ ફિ । 

અનુશિઇં વુત્રમેવ છોવયમાદુમેનીપિળઃ ॥ ર૧ ॥ 

શખ્દ્રાર્થ-તમે કહેલાં ત્રણે પ્રમાણાથી ભલે એ 
રીતે આત્મામાં પ્રીતિ સિદ્ધ થાય, તોપણુ કેટલાકે 
આત્માનું-પાતાનું-પુત્ર, સ્રીઆદિ પ્રત્યે શૈષપણું 
એટલે ગૌણુપણું કહે છે, અને એ વાત ( પુત્રાદિ 
પ્રત્યે આત્માની-શેષતા-ગૌણુતા) કહેવાની ઇચ્છાથી 
પુત્ર વિષે સુખ્યાત્માપણું શ્રુતિમાં કહેલું છે, અને 
“આત્મા જ પુત્ર નામવાળા છે,? એ પ્રકારે ઉપ- 
નિષતૂમાં તે સ્પષ્ટ કહ્યું છે. પિતાના તે આ (પુત્ર- 
3૫) આત્માને પુણ્ય કર્મો કરવા માટે, પિતાના 
પ્રતિનિધિસ્પે સ્થાપવામાં આવે છે; અને પછી 
પિતાનો આ (દૃશ્યમાન) અન્ય (પિતૃસૂપ) આત્મા 
જુતાર્શ થઇને મરણુ પાસે છે, (એમ પુત્રની સુખ્યતા 
કહી છે). આત્મા વિદ્યમાન છતાં પણુ, “પુત્રરહિતને 
પરલોક મળતો નથી,' એમ શ્રૃતિ કહે છે. એટલા 
માટે જ જ્ઞાસ્રના અર્શને જાણુનારાઓ શિક્ષિત 
પુત્રને જ પરલે।કતું સાધન કહે છે. ૩૨-૩૫ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

ગુજ્;-હે શ્ઞિષ્ય ! અભાર સુધીમાં, અનુભવ, યુક્તિ 
તથા શ્રુતિ એ ત્રણુ પ્રમાણુથી અમે આત્મામાં પ્રિયતમ- 
પણુની સિહિ કરી છે, તે તું યથાર્થ સમન્ટયો હશે. 

શિષ્ય-હે દેવ ! આપે આત્માની શ્રેઇતા કહી, તે મેં 


૧૨ સું] 


સાંભળી. હુવે હું કડું છ્ઠું તે પણુ કૃપા કરી સાંભળો. 
શાસ્રો, પુરાણાને લેકબ્યવહાર કહે છે કે, પુત્ર, આઓ 
આદિ પ્રત્યે આત્મા(પોતા)તી ગૌણુતા છે. ૩૨ 

તેઓ કહે છે ક, “આત્મા જ પુત્ર નામવાળે છે,' 
અર્થાત્‌ “આત્મા જ પુત્રરૂપે થાય છે; એમ શ્રુતિઓ 
પણુ પુત્ર વિશે આત્માની શેષતામાં પ્રમાણુ છે. વળી 
એતરેય ઉપનિષત્માં પણુ આત્માની પુત્રાદિ પ્રત્યે ઉપ- 
કારતા સ્પટ્ટ કહી છે. ૩૩ 

“લ ુશ્જે દયા અયમારિલો મમોં મર્વાષિ | પુસ્ષ (પિતા) 
માંજ પ્રથમ આ (જવ), ગર્ભજપે રહે છે,' એવી 
રીતે શ્રુતિએ પુરુષના દેહમાં ગર્ભપણાંથી પિતાને કલો 
છે. “અશ શોધ ણ્મ જુમારં રગ્મનોપેવિમાવયસ્િ | તે આ 
(પિતા) કુમારતું જન્મથી પૂર્વે અને પછી પોષણુ કરૅ 
છે; ગ પ્રમાણે પાલન કરવા યોગ્યપણાંથી પુત્રની 
શ્રેઇતા કહી, એ જ પુત્રરૂપ આત્મા કલો છે. પોતાના 
આાત્મા ખે છે; પુત્રસ્પ આત્મા અને પિતાસ્પ આત્મા. 
પિતા પોતાના દેઠાંત થયા પછી પણુ પુણ્યકર્મ કરવા 
માટે પોતાના પુત્રસૂપ પ્રતિનિધિને રાખે છે; પ્રયક્ષ 
દૃશ્યમાન અને ૬હ્દાવસ્થાએ કરી ખળખળી ગડયેલે। 
પિતારૂપ આત્મા, સવે કર્તવ્ય કર્મો કરવાથી અને 
પાછળ પણુ કરમોં કરવા માટે પુત્રરૂપ પ્રતિનિધિ રાખ- 
વાથી, કૃતાર્થ થઇને મરણુ પામે છે. 

એ ગ્રુતિઓમાં , જન્મથી પહેલાં અને પછી પણુ 
પુત્રને પાલન કરવા યોગ્ય કલો છે. પુત્ર ઉપકાર વિષય 
છે, ને પોતે (પિતા) ઉપફાર છે એમ સિદ્ધ થાય છે, 
માટે પુત્ર મુખ્ય છે તે પિતા ગૌણુ છે. ૩૪ 


વળી પુત્ર જ મુખ્ય આત્મા છે; એટલા માટે શ્ઞાસ્રમાં 


પણુ, જાવુત્રસ્ય મ છોયોડસ્સિ। અપુત્ર(પુત્ર વિતાના)- 


ને પરલોક મળતો નથી,' એમ કહું છે; તેથી પિતૃ- 
સૂપ આત્મા વિદ્યમાન છતે પણુ, પુત્રરૂપ આત્મા 
વિનાના તે પિતાને પર્લેકતી પ્રાપ્તિ થતી નથી. નને 
પિતૃરૂપ આત્મા મુખ્યાત્મા હોય તે! તેને પુત્ર વિના 
પણુ પરલેોકની પ્રાતત કાં ન થાય? વળી “અસુશિ# 
પુત્ર જોજશમાછુઃ,' શાઅગ!, “તું બહમ છે,' ઇયાદિ મંત્રોથી 
“શિક્ષિત પુત્રને પરલેકનાં સુખનું સાધન કહે છે,' એવું 
પ્રતિપાદન અન્ય વાકયમાં પણુ કર્યું છે; તૈથી પુત્ર જ 
સુખ્યાત્મા છે. ૩૫ 

અવતર્ણિકા-એ પ્રકારે ઉપલા શ્લેફે માં, શિષ્યે 
પરલેકના સુખનું કારણુ પુત્ર છે, એવું પ્રતિપાદન 
હ્યુ; હવે નીચેના શ્લોકમાં “એહિક સુખતું કારણુ 
પણુ પુત્ર છે,' એવું પ્રતિપાદન કરવા માટે, શોડયં 
મયપ્યકોજઃ વુત્રેળેય શય્ય: । તે આ મનુષ્યલેક પુત્રથી- 
જ જિવી શકાય છે,' એ શ્રુતિનું તાત્પયે શિષ્ય કહે છે. 


ખ્રઘ્ઘાનંદગત આ#્માનંદ 


૪૬૧ 


નાશાવાસતૃનારાણક. લમા 'તારજાનરમાડન ણામ ૪ “શજા #મ..૪૧૪-૨૪ઊળસ -તઇ, ત... -.-તળ.. વાબ ૧ 7, તતા....... છ તો... -_ તાઇ. નાનામિતાસાજ-...-.. -નનાસાાઇ* ૪/૦ . .ણ..હ0-તાળા,.ક ....... *.નતુનત્તજીન#રન્#ગશુનગ. રના, નાન. સતાઇનશાનસાજ#, 


મનુખ્યજોજો વ્ય! સ્યાત્પુત્રેળેવેતર્ળ તો । 

સુણૃણેમૈત્રયેતુ્ત્રે સ્વ ત્ર્ોલ્યારિમંત્રજેઃ ॥ ર૬ ॥ 

ર્ત્યારિજુતયઃ માદ! ુત્રમાચીરિશેવતાય્‌ । 

જોવિશ અવિ પુત્રસ્ય પરાષાન્યમનુમન્યતે ॥રા 

સ્વસ્મિન્સૃતેડવિ ષુત્રારિગ્ીવોદ્તિ(રિના થયા । 

તેથ યતં મુરત સુશ્યાઃ પુત્રાટ્યસતા ॥ રે૮।। 

શખ્દાર્થ-આ મતુષ્યલોકનું સુખ પણુ પુત્રથી જ 
સંપાદન કેરી શકાય છે, પણુ ખીજાથી નહિં. મરવા 
પડેલ્ષો પિતા, “તું બ્રહ્મા છે' ઈચાદિ મંત્રેચ્યે કરીને 
પુત્રને ઉપદ્દેશ આપે છે; ઇત્યાદિ શ્રતિએ આત્માને 
પુત્ર તથા આ્રી આદિને શેષ કહે છે; અને લૌકિક્રે 
પણુ પુત્રનું પ્રધાનપણું માને છે. વળી પોતે (પિતા- 
સપ આત્મા) મરણુ પામ્યા છતાં પણુ, પુત્રાદિકે! 
જેમ ધનાદિથી જીવે, તેમ જ પ્રયત્ન કરે છે; તેથી 
પુત્રાદિકિ સખ્ય છે. ૩૬-૩૮ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

જેમ પુત્ર પરલેઈકનાં સુખનું સાધન છે, તેમ આ 
લોકનાં સુખતું સાધન પણુ પુત્ર છે. “તે આ મતુષ્ય 
લેક, પુત્રથી જ સંપાદન કરવા યોગ્ય છે, ખીજ કમો- 
(તરત, જપ, તપ, દાન અને યજ્ઞ આદિરૂપ કર્મો)થી 
સંપાદ્ય નથી; એમ બૃહદારણ્યકરોપનિષત્માં કહ્યું છે. 
વળી પિતા મરતી વખતે પુત્રને ત્રણુ શ્રિક્ષા આપે છે 
ક, “તું થહ્મ છે,' “તું યત્ત છે,' “તું લેક છે.' એમ, 
આ મવુષ્યલે।કનું સુખ પુત્રથી પ્રા થાય છે, તે પુત્ર 
વિનાનાં આપુસ્ષ વાઝીયાં કહેવાય છે. મનુષ્યો પ્રાતઃ- 
કાળમાં તેવાં મનુષ્યનું મુખ પણુ જેતાં નથી, કે નામ 
પણુ લેતાં નથી. પુત્ર વિનાના પુરુષને ધતાદિક, કે જે 
સુખનાં સાધનો છે, તે પણુ દુ:ખદાયી થઈ પડે છે. 

“વિ વટે: ષિં વટીરેવા જિં પનેઃ જિંગુ શાંપવે: | 

વિં વા દારે: જિમાશારેર્વચોરનપસ્યયોઃ ॥ 

પુત્ર વિનાનાં સ્્રીપુસ્ષને વસ્રાથી શું? ચંદનથી શું? 
ધતથી રું? ભાધ્ઓથી શું ? હારમાળાથી શું? આહા- 
રથી શું? પુત્ર વિનાનાં ઓ પુર્ષને એ સર્વ પદાર્થો 
જર્‌ા પણુ સુચતા નથી,' ઇલાદિ અનેક પ્રકારે પાંડુ 
રાજાએ પાંડવોની ઉત્પત્તિ પહેલાં કુતાજતી પાસ શેક 
કર્યો છે. વળી, 

'ઘત્ર માસ્સિ શ્ષિયંયનયોજો યત્ર નો જવુજપૂતિ શિણમિ । 
યત્ર નાસ્સિ શુશ્મોરવપૂઝા સાનિ જિં થત ગૃદાળિ મમાનિ । 

જ્યાં દહીંના મથવાને શ્રખ્દ નથી, જયાં નાનાં નાનાં 
ખાળકરો નથી, ન્યાં ચુરતી ગૌરવથી પૂશ્ન થતી નથી,. 
તે શું ધર (110100) છે? ના, ના, એ તે વન છે,* 


૪૬૨ 


એમાં પણુ બાળક વિનાનાં ધરને વન જેનું કહ્યું છે. 
રધુરાજાએ પોતાને પુત્ર ન હોવાથી, વસિઇત્રદષિ પાસે 
કેટલો શેક કર્યો છે; દશરથ રાન્નને અને ચિત્રકેતુને 
પણુ, પુત્ર વિના રાનત્યાદિ સર્વ દુ:ખદાયી થઈ પડ્યાં હતાં, 
એ વાત રામાયણુમાં તથા ભાગવતમાં પ્રસિદ્ધ છે; એમ 
પુત્ર વિનાતો સંસાર નકામો થઈ પડે છે, તે દુઃખરૂપ 
ભાસે છે, એ સર્વના અનુભવથી સિદ્ધ છે. વળી પુત્ર- 
રહિત પુસ્ષના પિતૃએ પણુ નિરાશ થાય છે, ને આ 
મારા કુળમાં જે છે તે પછી અમને કોઈ પણુ જલાં- 
જલિ આપે તેમ નથી, એવી સર્વદા ચિતા કર્યા કરે 
છે. એ વગેરે અનેક કારણોથી પુત્ર આ લોકના સુખનું 
સાધન જે. 


હવે પિતા મરતી વખતે પુત્રને, “તું ખહ્મા છે' 
એવા જે ઉપદેશ કરે છે, તેનું તાત્પર્ય એટલું જ 
ક, તે કહે છે કે, “હે પુત્ર! હું તો હવે મરવા પડ્યો 
છું, મારા પછી તું ધરમાં મોટો તે વ્યવહારનિર્વાહુક 
છે, માટે મોટાઈ રાખી સર્વ કુટુંબનું પોષણુ આદર્‌- 
પૂર્વક કરજે, પણુ કેવળ પોતાનાં શરીરનાં પાલન- 
પાપણુમાં તત્પર રહેતો નહિ. જેમ આલે।કના સર્વની 
ખહ્મ પરમ ગતિ છે, તેમ તું આપણુ કુટુંબની પરમ 
ગતિ છે.' “તું યત્ન છે,” એવો ઉપદેશ કરે છે તેતું 
તાત્પર્ય કે, જેમ યજ્તથી પરલેકનતી પ્રાપ્તિ થાય છે, 
તેમ તારાથી પણુ મને પરલે।કની પ્રાપ્તિ થશે; જેમ હું 
યગ્તાદિ કર્મો કરતો થતો, તેમ તું પણુ સર્વદા કર્મો 
કરતો રહેજે. વળી, “તું લોક છે,' એવે ઉપદેશ કરે 
છે તેનું તાત્પર્ય કે, જેમ પરલોક સુખ આપે છે, તેમ 
તું સુખ આપનાર છે; તું ગયા શ્રાહ્ધાદિક ફરજે, જેથી 
મને પરલોકમાં સુખ પ્રામ થશે. ૩૬ 


એ પ્રમાણે શ્રુતએ પણુ આત્મામાં સ્ત્રીપુત્રાદિ 
[ઉપકાર્‌ કરવાવાળાં છે, તેતું પ્રતિપાદન કરે છે. આ 
આત્માની પુત્રાદિ પ્રત્યે ઉપકાર્તા કેવલ શ્રુતિસિદ્ધ નથી, 
પરંતુ લેોકપ્રસિદ્ધ પણુ છે; કારણુ કે, લોકમાં સર્વ પુરુષે 
પુત્રની પ્રધાનતા માને છે. ૩૭ 

પોતાનો દેહાંત થયા પછી પણુ પુત્ર, સ્રી આદિ 
સુખેથી નિર્વાઠ કરી શકે એટલા માટે, પુરુષ પોતે 
મહાકષ્ટ ભોગવીને પણુ શક્તિ પ્રમાણે ધત મેળવે છે, 
ઘર બંધાવે છે, ક્ેત્રાદિ લઈ રાખે છે (ને વિમો ઉત- 
રાવે છે). નને સ્રી, પુત્રાદિ, મુખ્ય ન હોય તે પુત્રાદિ 
માટે પુસ્ષ મહાકષ્ટ સહીને ધનાદિક શ્ઞા માટે મેળવે ? 
માટે આત્મા જ શેષ છે, અને ઔપુત્રાદિ તેનાં શેપી છે. ૩૮ 

અવતરૃણિકા-ખએપરથી ગુરુ, પુત્રાદિકનાં શેષી- 
 પણાંનો સ્વીકાર કરીને, તેમ માનવાનું કારણ 
“દર્શાવે છે. 


શ્રી પંચદશી 


[પ્રકર્ણુ 


' લાટમેલાવવા નાત્મા શેષો મવત્તિ યસ્વાસિત્‌ । 
મૌળમિષ્યારુસ્યમેહ્‌રત્માથં મવતિ ત્રિષા।૨૨॥। 


શખ્ટરાર્થ-એ વાત ખરી છે; પરંતુ એટલાથી જ 
(ફ્રેઈ સ્થળમાં પુત્રની પ્રધાનતા છે તેથી) આત્મા 
જાધનોા શેષ થઈ જતે નથી. આ આત્મા ગૌણુ, 
મિથ્યા અને સુખ્ય એવા ભેદોએ કરીને ત્રણુ 
પ્રકારનો છે. ૩૯ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

ગુજ્ન-હે શિષ્ય ! હે બહુશ્રુત! ખૂબ કીધી ! તારં 
જ્ઞાન વ્યવહારમાં પૂર્ણ છે, તેમ શાસ્ત્રોમાં પણુ પૂણું 
છે, તે નણી સંતોષ થયે! !! તેં લોકપ્રસિદ્ધ અને,શ્ાસ્- 
પ્રસિદ્ધ વાતોપરથી પુત્રાદિકનતી પ્રધાનતા સિદ્ધ કરી 
છે, તે સય છે. 

શિષ્ય-હે દેવ ! હે મહાત્મન્‌! જ્યારે તમે પુત્રા- 
દિકની પ્રધાનતા સ્વીકારે! છો, યારે પૂર્વમાં, આ આત્મા- 
નંદના પ્રારંભમાં, આપે જે પ્રતિપાદન કર્યું છે, તેને 
વિરોધ આવે છે. કારણુ કે તેમાં તો આત્માની શેષિતા- 
(પ્રધાનતા)નું જ પ્રતિપાદન છે. 


ગુજ્-હે શિષ્ય | તું સાંભળ, વ્યવહારમાં કુશળ 
હોવાથી પુત્રને પ્રધાનતા માટે તેમાં ખાધ નથી, પણુ કેઈ 
વ્યવહારમાં પુત્રાદિકની પ્રધાનતા માનવાથી કાંઈ આત્મા 
અપ્રધાન થઈ જતો નથી ને આત્માની પ્રધાનતાની 
હાાનિએ થતી નથી, ને આત્માતા પ્રધાનપણાના પ્રતિ- 
પાદનનો વિરોધ પણુ આવતે! નથી. . 

શિષ્ય-કેવળ કહેવાથી જ કાર્યસિદ્ધિ થતી નથી, 
પરંતુ ઉપપાદનથી કાર્ય સિદ્ધ થાય છે, માટે પુત્રાદિકની 
પ્રધાનતા સ્વીકારવાથી પણુ આત્માની શેષતાની હાનિ 
કમ નથી થતી, તેનું ઉપપાદન કરે. 

ઝુજ-જે જે વ્યવહારમાં જેની જેની આત્મતા માનવી 
અભીષ્ટ છે, તે તે વ્યવહારમાં તેની તેની પ્રધાનતા 
માનવી જેઇએ. હું તેનું ઉપપાદન કરં છું, તે તું શ્રવણુ 
કર્‌. આત્મા ત્રણુ પ્રકારનો છે; ગૌણાત્મા, શિથ્યાત્મા 
અને મુખ્યાત્મા. ૩૯ 


આત્માના ભેદ 
અવતરણિકા-આત્મા ત્રણુ પ્રકારને છે. તે પ્રકારે 
હેવે દશાવે છે:- 
દ્ેવટ્તસ્તુ સિંદોડયમિલૈવર્ય નૌળષેતયોઃ | 
મેટ્શ્ય માલમાનત્વાવ્પુત્રાટેરાત્મતા તથા । ૪૦1 
મેઢ્‌ોડસ્તિ પંચવનેશેણુ સાજ્િળો ન તુ માય્યલો । 
વિચ્ચાસ્મતાત$ વેશાનાંર્ચાળોથ્ોરાત્મતા યચા૪ ₹ 


૧૨ સું] 


ત માલિ મેઢ્‌ો નાપ્યસ્તિ સાજ્ષિશોડ્તરતિયોમિનઃ । 

સર્વોતરત્વાસર્યેવ ગુર્યમાત્મત્વાપેષ્યતે | ૪૨ ।। 

શખ્દાર્થ-“આ દેવદત્ત તો સિંહ છે' એ પ્રકારે 
તેએનું (સિંહુ અને દેવદત્તનું) એક્ય ભેદની પ્રતીતિ- 
ને લીધે જેમ ગૌણુ છે; તેમ પુત્રાદિકની આત્મતા 
પણુ ગૌણુ છે. સાક્ષી( આત્મા )નો પંચફેશેાને 
વિષે ભેદ છે, પરંતુ એ (ભેદ) તો! ભાસતેો। નથી; 
એ માટે જેમ ડુંઠાંનું ચારસપપણું મિથ્યા છે, તેમ 
ફોશેનું પણુ મિથ્યાપણું જાણુવું. અને, અપ્રતિ- 
ચે!ગી (ભિન્ન વાસ્તવ વસ્તુના અભાવવાળા) એવા 
સાક્ષીને કે!ઇથી ભેદ જેવામાં આવતે નથી, તેમ 
તેનો ફે!ઇઇથી ભેદ છે પણુ નહિં, પરંતુ સર્વના 
ગંતર્યામી હાવાથી તેનું જ સુખ્યાત્મપણું માન્ય 
કરવામાં આવે છે. ૪૦-૪૨ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

ગુર-“આ દેવદત્ત સિહ છે, એ કથનમાં સિહ અને 
દેવદત્તતી જે એકતા ફહી છે, તે એકતા ગૌણુ છે; 
કાર્‌ણુ કે દેવદત્ત તો મતુષ્ય છે, અને સિહ તો જંગલી, 
હિંસક ને વિકરાળ પ્રાણી છે, એટલે સિહ કંઈ દેવદત્ત 
થાય નહિ, ને દેવદત્ત કંઈ સિહ થાય નહિ-એટલે સિહને 
અને દેવદત્તને। ભેદ સ્પટ્ટ ભાસે છે. જેમ સિહ અને દેવ- 
દત્તતી એકતા ગૌણુ છે, તેમ સ્ત્રી પુત્રાદિકની આત્મતા 
પણુ ગૌણુ જ છે. ૪૦ 

હવે આનંદમય, વિજ્ઞાનમય, મનોમય, પ્રાણુમય અને 
અન્નમય એ પાંચે કેોશેથી આત્માનો ભેદ છે, તોપણુ 
એ ભેદ ભાસતો નથી એટલા માટે, એ પંચક્ાશેમાં 
જે આત્મતા છે, તે મચિથ્યાત્મતા છે. 

શિષ્ય-આવી થિથ્યાત્મતા કયાં પ્રતીત થાય છે? 

શુજ-જેમ, જંગલમાં ઉભેલાં ૬ક્ષનાં બળેલાં દુંઠાંને 
રાત્રિના અંધકારમાં જેઇને, એમ શંકા થાય છે કે એ 
તો કોઈ ચોર ઉભે! છે, અને પછી તે બળેલાં ડુંઠાંની 
ઢોંચ તે માથું, તેમાં રહેલાં ડાળાં તે હાથ ને મૂળ તે 
પગ ભાસે છે, તે ભ્રાંતિ તે જ મિથ્યાત્મતા છે; કારણુ કે 
વસ્તુતઃ દુંડું કંઈ ચોર્‌ નથી, પણુ ચોરથી જૂદું છે, તોપણુ 


તે ચોાર્સ્પે પ્રતીત થાય છે. તેમજ ગૌણુત્મા પણુ કંઈ 


આત્મા નથી, પણુ ગૌણાત્મા જ છે. ૪૧ 

પણુ ખરૅખર્‌ા સાક્ષી તો સુખ્યાત્મા છે. પુત્રાદિશ્પ 
ગૌણાત્માનો જેમ ભેદ છે, તેમ મુખ્યાત્માનો કોઇથી 
પણુ ભેદ જ્ઞાસતોા। નથી; અન્નમયાદિ મિથ્યાત્માનો જેમ 
ભેદ છે, તેમ સાક્ષીને ભેદ નથી; કાર્‌ણુ કે પોતાને 
વંસ્તુભૂત (સય વસ્તુરૂપ) પ્રતિયોગી કેઈ પણુ નથી; 
અને દેહાદિક અતે પુત્રાદિ સર્વે કલ્પિત છે, તેથી તે 


ખ્રછ્ારનદગાતઆત્માનંદ 


૪૬૩ 


આત્માના પ્રતિયોગી થઈ શકતા નથી. પણુ આત્મા 
તો સજાતીય, વિજાતીય અને સ્વગત ભેદર્હિત છે, 
માટે સાક્ષી પર્બડા જ સુખ્યાત્મા છે. 
રિષ્ય-ન્ત્યારૅ ભેદ નથી, યારે સાક્ષીની ગૌણાત્મતા 
અને મિથ્યાત્મતા ન હેય તો ખેર, પણુ તેને મુખ્યા- 
ત્મતા કેમ છે? 
ગુજ-જે સર્વમાં રહેતો હેય ને સર્વનો! નિયામક 
હેય, તે મુખ્ય કહેવાય છે. આત્મા સર્વમાં આંતર- 
પણાંથી રહે છે તેથી, બહા -સાક્ષી-મુખ્યાત્મતા થવા 
યોગ્ય છે. સર્વના આંતર્‌પણાંથી જે મુખ્યાત્મા નથી, 
તે સર્વાતર્‌ નથી. ૪૨ ર 
ત્રિવિવ આત્માની ચોગ્યતાનુસાર્‌ વ્યવહારમાં 
પ્રધાનતા 
અવતરણિકા-ષુત્રાદિના પ્રધાનપણાના કથન 
વિષે શિષ્ય, પ્રશ્ન ઠરે છે, અને ગુરુ તેનું ઉત્તર 
આપે છે. 
સત્યે યયવદ્ારેશુ ચેણુ તવશ્વામતોચિતા 
તેણ તસ્યેવ શેવિસ્ને સવસ્વાન્યદ્ય શેષતા ।૪ રે। 
૧ ૦ અ જે ક એએ જ 
મુમૂષોજેદ્રસાહી મોળાતમેવોપયુગ્યતે ક * 
ત સુ્યાત્મા ન મિથ્યાત્મા પુત્રઃશેષો મવત્યત ૪૪ 
ર ૪ ૮". પ 
ઝધ્યેતા વહિર્ત્યત્ર વજ્પ્યશ્નિને શ્તે । 
અયો્યત્વેન યોમ્યત્વા્યટરેવાત્ર સહતે | ૪૦ | 
જશોદ્‌ં પુછિમાવ્યામીસ્યાયો ફેદદાસ્પતોચિતા । * 
ત પુત્રં વિનિયુંસડ્ત્ર પુષ્ટદ્ેત્વજમક્ષળે 11૪૧।। 
€£ ને સડ 
તપતા ર્વમેમેષ્યામીત્યારી વાત્રોત્મતાચિતા । 
અનવેદ્ષઞ્ય વષુર્મોમં ચરેસ્જચ્છા હિ તતઃ ।। ૪૭ ।। 
મોદ્વેડદ્ામેલ્યત્ર યુસ ચિટાત્મત્વં તર્‌ા પુમાન । 
૨૧૫ ૪*"૫ ફ ઉપ ટ ૫ -- 
તદૂસિ ગુરશાજ્ઞામ્યાં ન તુ વિંચાસિવોવાતિ।૪૮। 
વિધક્ત્રાટ્યો યટ્રટદર્વાલિતવા રિણ । 
વ્યવસ્થિતાસ્તયા મોળલિથ્યાણૃ રયા યથોચિતમ્‌૪૨ 
તત્ર તત્રોચિતે પ્રીતિરાત્મન્વેવાતિશાવિની । 
ઝનાત્મનિ તુ તચ્છેષે ત્રીતિરન્યત્ર નોમ૧મ્‌॥જ૦॥ 
શખ્દાર્થ-આ રીતે આત્માનું ત્રિવિધપણું છે; 
માટે જે વ્યવહારોમાં જેની આત્મતા ઉચિત હોય, 
તે (વ્યવહારોમાં) તેની જ પ્રધાનતા માનવી, અને 
ખીજ સવની ગૌણતા માનવી. ગૃહની રક્ષા આદિમાં 
મરવા પડેલાને ઉપયોગી; ગૌણાત્મા-પુત્ર ઉપચેોગી 
છે, પણુ સુંખ્યાત્માએે નથી, તેમ મિથ્યાત્માએ 
ઉપચેગી નથી, એમાં તો ષુત્રજ પ્રધાન હોય છે. 


૪૬૪ 


જેમ, “અધ્યયનકર્ત્તા અસ્તિ છે/#' આ વાક્યમાં 
અસ્તિપદ્ વિધ્માન છતાં પણુ અયોગ્યપણાંથી તે 
શ્રહણુ કરાતો નથી; પરંતુ ચોગ્યપણુાંથી એ ડેકાણે 
ખાળકને જ ગ્રહુણુ કરવામાં આવે છે. “હું કૃશ થઈ 
ગચે। છું, હું પુષ્ટિને પ્રાસ થઇશ; ઇત્યાદિ વ્યવહારે।- 
માં, દેહાત્માનું પ્રધાનપણું ઉચિત છે; અહીં ચુષ્ટિમાં, 
કારણુભૂત અશ્શક્ષણુમાં પિતા પુત્રની નિમણુક 
કરતો નથી. વળી, “હું તપ કરીને સ્વર્ગમાં જશ? 
ઇત્યાદિ વ્યવહારમાં કર્ત્તાનું સુખ્યાત્મપણું ઉચિત 
છે, (ત્યાં દેહાદિક સમજવાનું નથી ). તેને માટે 
દેહના ભોગની ઇશ્છા ન કરતાં મનુષ્ય મુચ્છ્ાહિક 
ત્રતો કરે છે. વળી, જ્યારે પુરુષ “હું મુક્ત થઈશ, 
એવી ખુદ્ધિ કરે છે, ત્યારે શુરુ અને શાસ્થી ચેતન 
ખ્હ્યાને જાણે છે, અન્ય (કર્માદિઠ) કંઈ પણુ કરવા 
ઇચ્છતો નથી; એ પ્રકારના વ્યવહારમાં શુદ્ધ ચેતન- 
ની સુખ્યતા ચોગ્ય છે તથા બૃહુસ્પતિસવ વગેરે 
યસ્રોમાં ખ્રાહ્દાણુ, ક્ષત્રિય, વૈશ્ય વગેરેની જેમ 
અધિકાર પ્રમાણે વ્યવસ્થા કરવામાં આવે છે, તેમ 
ગૌશુ, મિથ્યા અને સુખ્યરૂપ આત્માની પણુ 
ચોગ્યતા પ્રમાણ વ્યવસ્થા જાણુવી. તે તે બ્યવહારે- 
માં, ઉચિત આત્મામાં અત્યત પ્રીતિ હાય છે, વેના 
ઉપચેોગી અનાત્મામાં પ્રીતિ હાય છે અને તેથી 
ભિશ્(આત્મા અને તેના શેષથી ભિન્ન)માં, પરમ પ્રીતિ 
જે સાધારણુ પ્રીતિ એકે હોતી નથી. ૪૩-૫૦ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણુ 

શિષ્ય-ભલે એમ પણુ હોય, આત્માની ત્રિવિધતા 
પણુ હોય, પરંતુ પુત્રાદિકની પ્રધાનતા નથી, એમ 
જણાયું નહિ. 

ગુજ્-આત્માની ત્રિવિધતા માનવાથી પાલન, પોષણુ 
અને બ્રહ્મતાનાં અનુસંધાનાદિ લૌકિક તથા વૈદિક વ્યવ- 
હારમાં જેની આત્મતા ઉચિત છે, તે વ્યવહારમાં તેની 
પ્રધાનતા જ છે ને અન્યની ગોૌણુતા જ છે. એટલે, 
જે વ્યવહારમાં પુત્રની આત્મતા ઉચિત છે, તે વ્ય" 
વહારમાં પુત્રતી પ્રધાનતા માનવી, અને લાં ખીન્નની 
ગૌણુતા માનવી; જે વ્યવહારમાં સ્થૂલ દેહની આત્મતા 
ઉચિત હેય, તે વ્યવહારમાં સ્થૂલ દેહની મુખ્યતા અને 
પુત્રાદિ તથા સાક્ષીની ગૌણુતા માનવી; અને જે વ્યવ- 
હારમાં સાક્ષીની મુખ્યતા ઉચિત હેય, તે વ્યવહારમાં 
સાક્ષીની પ્રધાનતા માનવી ને પુત્રાદિની તથા સ્થૂલ દેહની 
ગોણુતા માનવી, એમ સિદ્ધ નથી થયું શું?-૪૩ 

પૂવે ગોણાત્મા, મિથ્યાત્મા અને મુખ્યાત્મા, એ ત્રણુ 
આત્માનું પ્રતિપાદન કર્યું, તેમાં “પુત્રાદિ ગૌણાત્મા છે; 


શી ્પંચદશી 


[ ગ્રફર્ણું 


સ્થૂલ દેહુ મિથ્યાત્મા છે, ને સાક્ષી જ મ્ુખ્યાત્મા છે. 
મરવા પડેલા પુરુષને! ગૌણાત્મા જ ધર કુડુંબતી રક્ષામાં 
ઉપયોગી છે, પણુ મિથ્યાત્મા કે મુખ્યાત્મા ઉપયોગી 
નથી; કારણુ કે સ્થૂલ દેઠ તો મરવા પડેલો! હોવાથી 
રાઈ પણુ કાર્યમાં ઉપયોગી રહેતો નથી, અને મુખ્યા- 
તમા સાક્ષી તો અવિકારી, અસંગ અને નિષ્ક્રિય તથા 
નિસ્પાધિક છે; એટલા જ માટે ગૃહ, ક્ષેત્ર, ધનાદિની 
રક્ષામાં ત્રીજે જ ગૌણાત્માન્પુત્રાદિં તે જ પ્રધાન છે. ૪૪ 

શિષ્ય-પોાતાનાં મર્‌ણુ પછીના વ્યવહારમાં ગૌણુ- 
ત્મા-પુત્રાદિતી પ્રધાનતા છે, કે અન્ય વ્યવહારમાં 
પણુ છે? 

ગુજ્-જેમ મર્‌ણુ પછીના વ્યવહારમાં ગૌણુાત્માની 
પ્રધાનતા છે, તેમ મર્‌ણુ પહેલાં અને તીર્‌ાગ ૬શ્ઞામાં 
પણુ ગૌણુત્માની જ પ્રધાનતા છે; કારણુ કે પોતે 
વિદ્યમાન હોય તોપણુ અને સ્વસ્થ હોય તોપણુ, કેટ- 
લાક પુસ્ષા, ગૃહાદિકનો રક્ષાદિ સર્વ વ્યવહાર, ગૌણુ- 
ત્મા *% જે પુત્રાદિક છે, તેને સોંપી દે છે. 

શિષ્ય-એમાં કાંઈ પ્રમાણુ ? 

ગુજ્-એમાં બટુક અને અમિતું દછટાંત છે. ત્રદષિ- 
ખાળકે। શીતકાલમાં અસિની પાસે બેસીને અષ્ષયન 
કરે છે, એટલે બાળકને અપ્યયન કરવામાં અશ 
ખહુ સહાયભૂત થઈ પડે છે, તેથી ત્રદષિએ “અર્શ 
વફ્રિશ્લ્યિણા | આ અશ્િ અષ્યયનકર્ત્તા છે,' એમ મહે 
છે. એ પ્રયોગમાં અસિ શખ્દનો મુખ્ય અર્થ અમિ 
એટલે અંગારા છે, ને ગોણુ અર્થ બાળક છે. એ 
પ્રયાગમાં સુખ્યાર્થ અંગારા વિદ્યમાન છે, તેોપણુ તે 
ભણે છે એમ સમજતું નથી, પરંતુ ગૌણુર્થ ખાળક 
સમન્નય છે, કેમકે અધ્યયનમાં અશ્ચિની યોગ્યતા નથી, 
પણુ બાળકની જ યેગ્યતા છે. 

જેમ “અસિ અધ્યયન કરે છે,' એ પ્રયોગમાં મુખ્યાર્થ 
અશ્ચિ વિધ્રમાન છે, તોપણુ અધ્યયનમાં તેની યોગ્મતા 
ન હોવાથી ગૌણુર્થ સમજને, બાળક ભ્રણે છે એમ 
સમનનય છે, એટલે બાળકની જ પ્રધાનતા માનવી 
પડે છે, તેમ પોતે (પિતારૂપ મુખ્યાત્મા ) વિદ્યમાન 
હોય, તોપણુ ધર્સંસારી વ્યવહારમાં તેની યોગ્યતા 
હોવાથી પુત્રાદિકની પ્રધાનતા માતવી જોઇએ. ૪૫ 

એમજ, “હું કૃશ થઈ ગયે છું, તેથી પૈદિક 
ઓષધનતું સેવન કરી, દૂધ પી, ધી ખાઈ અને તેજાનાદિ 
પૈૌદિક પદાર્થના ભ્રક્ષણુ આદિથી શ્રરીરને પુષ્ટ કરીશ્ઞ/' 
એમ કહે, તે સ્થળે સ્થૂલ દેઠુ એટલે મિથ્યાત્મા, પ્રધાન 
છે; કાર્‌ણુ કે પુષ્ટતાનાં હેતુ પૌષ્ટિક ઓષધના સેવન 
આદિ વ્યવહારમાં મિથ્યાત્માની જ યોગ્યતા છે, પરંતુ 
ગૌણાત્માની કે સ્ુખ્યાત્માની યોગ્યતા નથી; ઝેમદે 
ગૌણુાત્મા પુત્રાદિ પોતાથી જૂદા છે, ને સુખ્યાત્મા 


૧૨ સું] 


સાક્ષી નિવિકાર છે. એટલા જ માટે, કેઈ પણુ પુસુષ 
પોતાના દેહની પુષ્ટિતા કારણુભૂત દૂધ પાનાદિકમાં 
પુત્રાદિક જે પ્રિય હોય છે, તેને "ખવાડીપીવાડી પોતે પુષ્ટ 
થતો નથી; પણુ પોતે જ ખાઇપી પુષ્ટ થાય છે. ૪૬ 
ખહુ પ્રસંગે અમે પંચક્રોશની શિથ્યાત્મતા કહી છે, 
ને તેમાંથી દેઠ(અન્નમયકોશ)રૂપ શિથ્યાત્માની મુખ્ય- 
તાને! વ્યવહાર્‌ દર્શાન્યો છે. હુવે વિત્ઞાનમયરુપ મિથ્યા- 
ત્માની મુખ્યતાનેો વ્યવહાર કહીએ છિયે, તેનું શ્રવણુ 
કર, “હું તપોબળથી સ્વર્ગે મેળવીશ ઇ/યાદિ વ્યવહાર 
જયારે પુરૂષ કરે છે, યારે વિજ્ઞાનમય કે જે કતું શબ્દને 
વાચ્યાર્થ છે, તેની જ મુખ્યતા છે, રદહાદિકની નથી. 
શિષ્ય-તેમાં દેહાદિકની મુખ્યતા કેમ નથી? 
ગુશ્-વતૈમાન સ્થૂલ દેહ સહિત કેઇથી સ્વર્ગમાં 
જઈ શકાતું નથી; એ દેઠ તો આલેકમાં જ પડ્યો 
રહે છે. વળી સ્થૂલ દેહુને સુખ આપવાવાળા સર્વ ભોગોને 
તજી, તેને મોડું કષ્ટ આપી, સ્વર્ગાદિકની પ્રાપ્તિ માટે 
કેટલાક પુરુષો કૃચ્દ્રચાંદ્રાયણાદિ મોટાં મોટાં તપ 
કરે છે, એકાદશી કરે છે, ત્રતો કરે છે, એ વ્યવ- 
હારમાં સ્થૂલ દેહની સુખ્યતા નથી. વળી પુત્રાદિક પણુ 
આલેકમાં રહી નય છે, તેથી તેની પણુ એ વ્યવ- 
હારમાં મુખ્યતા નથી. ૪૭ 
વળી, જ્યારે પુર્ષ, “હું શમદમાદિ સાધતસંપત્તિ 
સિદ્ધ કરીને મુક્તિને પ્રાત થઇશ;' એવી ખૂુદહ્દિ કરે 
છે, ચારે તે ગુસ્ને શરણું ન્નય છે, લાં ગુરુ શ્ઞાસ્રને 
અનુસરીને તેને મહાવાડ્યોના અર્થને ઉપદેશ કરે છે, 
ને આ મુમુક્ષુ પુસ્ષ તેનું શ્રવણુ, મનતત અને નિદિષ્યા- 
સન કરે છે, તેથી તેને બહુ કાળે આત્માનું અપરેક્ષ- 
સાન થાય છે, અને તેથી “હું કર્ત્તાભાક્તારૂપ નથી, 
પણુ સાક્ષાત્‌ ચિદાનંદ બહાસ્વરૂપ છું,' એવી રીતે ચિદા- 
ત્માને તે સાક્ષાત્‌ ન્નણું છે, તેથી તેને ચિદાત્મા જ 
ઉચિત છે, પણુ કર્તૃતા આદિ સૂપતા ઉચિત નથી; કેમકે 
“આલા સત્‌, ચિત્‌ અને અનંત છે,' “ભહ્મ વિજ્તાનરૂપ 
અને આનંદસ્પ છે,' “અંતરર્હિત, ખાલરહિત અને 
સંપૂર્ણ પ્રસ્ઞાનધન જ છે,' ઇલયાદિ શ્રુતિએ તે જ ચિદા- 
ત્માનું પ્રાતિપાદન કરે જે. 


'એમાં હું મોક્ષ પામીશ,' ઇલાદિ વ્યવહારમાં 
સાક્ષીની પ્રધાનતા છે, પણુ ગૌણાત્મા પુત્રાદિની કે 
મિથ્યાત્મા દેહાદિની પ્રધાનતા નથી. કારણુ કે મોક્ષમાં 
સાક્ષીની જ યોગ્યતા પણુ ગૌણુત્માની કે મિથ્યાત્માની 
યોગ્યતા નથી. ૪૮ 

“બઆહ્માણુ બૃઠુસ્પતિસવે કરીને યત્ત કરે,” વગેરે 
વચનેથી બાાહ્મણુને જ બૃહસ્પતિસવમાં અધિકાર્‌ છે, 
પરતુ ક્ષત્રિય કે વૈસ્યને નથી; “રાન (ક્ષત્રિય) રાજ- 


સૂય યગ્ઞે કરીને યત્ત કરે,' એ વચનથી ક્ષત્રિયને જ 
પહ 


ઘરછાનંદગતઆંત્માનંદ 


૪૬૫ 


રાજ્સૂય યત્તમાં અધિકાર છે, પરંતુ ખાહાણુને 'કે 
વૈશ્યને નથી; અતે “વૈશ્ય વેશ્યસ્તોમ કરીને યસ કરે, 
એ વાકયથી વેશ્યસ્તોમમાં વૈશ્યને જ અધિકાર્‌ છે, 
પણુ બ્રાહ્મણુ કે ક્ષત્રિયને નથી. એ ત્રણેમાં જેમ, “બૃહ- 
સ્પતિસવમાં બાહાણુની જ પ્રધાનતા છે, પણુ ક્ષત્રિય 
કે વૈશ્યની નથી; રાજસ્ૂયયસમાં ક્ષત્રિયની જ પ્રધાનતા 
છે, પણુ બાહ્મણુ કે વેશ્યની નથી, અને વેશ્યસ્તોમમાં 
વેસ્યની જ પ્રધાનતા છે, પણુ ષરાહ્મણુ કે ક્ષત્રિયની નથી;' 
તેમ ગૃહ, ધન, ક્ષેત્રાદિની રક્ષામાં ગોણુત્મા પુત્રાદિની જ 
મુખ્યતા છે, પણુ મિથ્યાત્મા કે મુખ્યાત્માની મુખ્યતા 
નથી; “હું પુછ થઇશ, “હું સ્વર્ગમાં જઇશ,' પ્યાદિ 
સ્થળમાં મિથ્યાત્માની જ મુખ્યતા છે, પણુ ગૌણાત્મા 
કે મુખ્યાત્માની મુખ્યતા નથી, અને “હું સચિચ્દાનંદ 
બહારૂપ છું,' ઇલાદિ વ્યવહારમાં સુખ્યાત્માની જ 
મુખ્યતા છે, પરંતુ ગૌણાત્માની કે શિથ્યાત્માની મુખ્યતા 
નથી. 

એ પરથી સમજવાનું કે, ગૌણુાત્માતી, મિથ્યાત્માની 
અતે મુખ્યાત્માની યોગ્ય વ્યવહાર્વિષે યોગ્યતાનુસાર્‌ 
મુખ્યતા જ માનવી, ૪૯ 

જે જે વ્યવહારમાં જે જે આત્મા ઉચિત હોય, તે 
તે વ્યવહારમાં તેના તેના ઉપયેોગીપણુાથી તે તે 
આત્માની પ્રધાનતા છે ને તેથી તેમાં તેમાં પરમ પ્રીતિ 
છે, ને તેના પ્રધાનભૂત આત્મામાં પ્રીતિ તો! કહેવા 
માત્ર છે; જેમકે, ગૃહરક્ષા આદિમાં પુત્રાદિ ગૌણાત્માની 
પ્રધાનતા છે, તેથી તે વ્યવહારમાં પુત્રાદિમાં પરમ પ્રીતિ 
છે, ને દૈહાદિકમાં પ્રીતિ કહેવામાત્ર છે; ને શરીરની 
પુદ્ટિ આદિમાં સ્થૂલ દેહાદિ મિથ્યાત્માની પ્રધાનતા છે, 
તેથી તે વ્યવહારમાં દેહમાં પર્‌મ પ્રીતિ છે અને પુત્રાદિને 
વિષે કહેવામાત્ર પ્રીતિ છે; અને મોક્ષમાં સાક્ષીરૂપ 
મુખ્યાત્માની પ્રધાનતા છે, તેથી તે વ્યવહારમાં આત્મામાં 
પર્મ પ્રીતિ છે, ને પુત્રાદિમાં કહેવામાત્ર પ્રીતિ છે. 
એટલે કે જે આત્મા અને આત્માના શેષથી અન્ય છે, 
એવી વસ્તુમાં ઉભયવિધ પ્રેમ નથી, એટલે પરમપ્રીતિ 
* પ્રીતિ, એ કે નથી. એ પરથી સમજ કે, ગમે તે 
વ્યવહારમાં ગમે તેની પ્રધાનતા હોય, પરંતુ આત્મામાં 
જ પરમ પ્રીતિ છે. ૫૦ 
આત્માની પ્રિયતમતા તથા યોગ વિવેકની સમતા 

અવતરણિકા-ઉપર “અન્ય અનાત્મ વસ્તુમાં 
નહિ,? એમાં જે અન્ય શખ્ઠઠ છે, તેના અર્શના 
અવાંતર ભેદ કહેતાં શુરુ પ્રિયતમ, પ્રિય, ઉપેક્ષય, 
તથા દ્વેષ્ય વસ્તુને! શિષ્ય પ્રત્યે વિવેક કરી ખતાવે છે. 


રવેર્ફ્ય ટ્રેપ્યમિત્યન્યદ્રેષા ઘામેતળાફિયાય્‌ । 
રપેદ્યં વ્યાદ્રતયોફિ ટ્રેષ્યમેવં ચર્ણાવિષર્‌ ॥ ૧? ॥ 


૪૬૬ 


તવ્યસ્િનિયમઃ વિંતુ લસતત્તાયોસથા તયા।૧૨॥ 
સ્થાટ્યાધ્રઃ સંગો દ્રષ્યો છુવેદયરગુ ૫૧૬ારણુ લ । 
છાળનાજનુજૂજશ્ેદ્દિનોર્‌યેતિ શેષતામ્‌ । ૧૨ ।। 
વ્યસ્રીનાં નિયમો મા મૂછશળાસુ વ્યવદ્થિતિઃ । 
આતુજ્ીર્યૅ પ્રાતિયૂરય ટ્યામાવથ્ર ણક્ષળર્‌ા॥ાજ૪॥ 
જાત્મા મિયાન્‌ પિયઃ જેષો ટ્રેષ્યોવેદ્વે તટન્યયો$ । 
રતિ વ્યવશ્યિતો જોવો યાકવસ્તચમત ચ તત્‌ ૧ 
અન્યત્રાવિ શુતિ! પાદ ષુત્રાટ્રિસ્ાસથાન્યતા । 
સવેસ્ાટાંતર તમ્વે તહેલલમેય ફેશતામ્‌ ॥ ૧૧ ।। 
શખ્દાર્થ-(આત્મા અને તેના શેષથી) જે અન્ય 
છે, તે ઉપેક્ય અને દ્વેષ્ષ એમ બે પ્રકારતું છે; 
માગનાં ધાસ આદિ ઉપેઠ્ય છે, અને વાઘ, સપો- 
દિક દ્વેષ્ય છે; એ પ્રમાણે ચાર પ્રકારની વસ્તુ છે.પંપ 
આત્મા, શેષ, ઉપેક્ષ્ય, દ્રષ્ય એ રીતે ચારેયમાં 
પણુ વ્યક્તિનો ( અત્યંત પ્રિય વગેરે શ્વરુપને। ) 
ઠંઈ નિયમ નથી, કિતુ તે તે કાર્યને લઇને તે તે 
પ્રકારે (પ્રિયતમ, પ્રિય, ઉપેક્ષ્ય, દ્રેષ્ય) થાય છે.પર 
વાઘ સાસે ખાવા આવે તો તે દ્વેષ્ય થાય 
છે, પરાડ્ઝુખ થાય તો ઉપેક્ષ્ય થાય છે, ને 
લાલનથી અતુકૂલ થાય છે અને તે વિનોદ આપે 
છે, ત્યાર શેષપણુા।ાને પાસે છે અર્થાત્‌ પ્રિય થાય 
છે.પ૨ તું કહીશ કે, વ્યક્તિતા નિયમ નથી તો 
ભલે વ્યક્તિના નિયમ ન હુ, પરંતુ લક્ષણા।થી 
વ્યવસ્થા થાય છે. અયુકૂલપણું, પ્રાતિકૂલપણું અને 
એ ખજ્ઞેના અભાવ (અનતુકૂલતા અને પ્રતિકૂલતાને। 
અભાવ) એ (પ્રિય, દ્વેષ્ય અને ઉપેક્ષ્યનું) લક્ષણુ 
છે,પ"* આત્મા અતિપ્રિય છે, શેષ પ્રિય છે, અને 
તંથી (આત્માથી અને શેષથી) અન્યમાં દ્રેષ અને 
ઉપેક્ષા છે; એ પ્રમાણ લોકની વ્યવસ્થા છે, એટલું જ 
નહિ, પરંતુ યાજ્ઞવલ્કચનું પણુ એવું જ મત છે.પપ 
ખજે સ્થળે પણુ શ્રુતિ કહે છે કે, “યુત્રથી, ધનથી 
તથા અન્ય સવેથી આંતર આત્મતત્ત્વ છે, તેને 
(આત્મતત્ત્વને) અતિ પ્રિય જાણુ.” 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 
હમણાં કહ્યું કે, આત્માથી અને આત્માના શેષથી 
ઊભયથી અન્ય એવી વસ્તુમાં પ્રેમ નથી, એમાં જે 
અન્ય રાખ્દ છે, તેનો અર્થ ખે પ્રકારને! થાય છે: અન્ય 
શખ્દતો અર્થ ઉપેદ્ય એટલે ઉપેક્ષા કરવા યોગ્ય, અને 
અન્ય રાબ્દનો અર્થ ઠડ્રેષ્ય એટલે દ્રેપતો વિષય એટલે 


શ્રી પંચદશી 
આત્મા જેવ રવે્યં ચ ટ્રેવ્ય ચેતિ ચતુષ્વેવિ । 


[ પ્રકર્ણુ 


દૈષ કરવા યોગ્ય, એમ ખે છે. માર્ગમાં ચાલતાં ધાસ, 


કાંકરા, કચરો આદિ હેય તે ઉપેદ્્ય છે, ને ઉપદ્રવનાં 
કારણુ સિહ, સર્પ, વાધ, વીંછી, વરુ આદિ દ્ેષ્યે 
છે. એ પ્રકારે વસ્તુની વ્યવસ્થા ચાર પ્રકારે છે. ૫૧ 
આત્મા, શેષ, ઉપેદ્ય, અતે દેષ્ય એ પ્રમાણે ચાર 
પ્રકારે વસ્તુની વ્યવસ્થા છે એટલે પ્રિયતમ, પ્રિય, 
ઉપેઠટ્ય ને દ્રેષ્ય, તેમાં આત્મા પરમ પ્રિય છે, શેષ 
એટલે પુત્રાદિ મ્રિય છે, ઉપેદ્ય એટલે ધાસ, કાંકરા 
ઉપેક્ષાના વિષય છે, અને દેષ્ય એટલે વાધ સર્પ દ્ેષ- 
વિષય છે. 
શિષ્ય-શેષ,ઉપેધ્યાદિની પ્રિયતાદિ નિયમથી નિશ્રિત છે. 
ગુરૂ-તા. આજ પ્રિય; આ જ ઉપેદ્ય; આ જ 
દ્દેખ્ય; અન્ય નહિ, એવો કાંઈ નિયમ નથી. 
શિષ્ય-યારે પરમ પ્રિયતાદિ કેમ જાણુવામાં આવે ? 
ગુજ-ઉપકાર્‌ વગેરેનાં લક્ષણોથી પર્‌મ પ્રિયતાદિ 
નણુવામાં આવે છે. જેમકે, જે ઉપકાર્ય હોય તે આત્મા 
અને પરમ પ્રિય છે; જે ઉપકાર્‌ હોય તે શેષ અને 
પ્રિય છે; જે વિરોધી ન હોય તેમ જ ઉપકારક પણુ ન 
હેય તે ઉપેદ્ય છે; ને જે વિરેધી છે તે દ્ેષ્ય છે. પર 
જે આત્મા હોય તે આત્મા જ રહે; શેષ હેય તે 
શેષ જ રહે; ઉપેદ્ય હોય તે ઉપેદ્ય જ રહે, ને દ્ેષ્ય 
હેય તે ઠ્ેષ્ય જ રહે છે, એવે કોઈ પણુ પદાર્થમાં 
નિયમ નથી. દ્ેષ્ય હેય તે પણુ કાર્યવશથી પ્રિય 
થાય છે; પ્રિય હોય તે પણુ કાર્યવશથી દ્દેષ્ય થાય છે; 
ઉપેટ્્ય હોય તે પણુ કાર્યવશથી પ્રિય થાય, ને અપ્રિય 
હોય તે પણુ કાર્યવશથી પ્રિય થાય છે. એવી રીતે સર્વ 
પદાર્થોમાં દદેષ્ય, ઉપેદ્ય અને પ્રિય કાર્યવશથી ઉલટસુલટ 
થાય છે, એ નિયમ રહેલો છે. દાખલા તરીકે, એક 
વાધ છે; તે મહાદેષ્ય છે એ તો લેકરપ્રસિહદ્ધ છે. 
એજ વાધ કેઈ કારણુથી દ્દેષ્ય થાય છે, કે।ઈ કારણુથી 
ઉપેદ્્ય થાય છે, ને કોઈ કારણુથી પ્રિય પણુ થાય 


છે. જે વાબ ઝુંફાડા મારતો આપણી સામે યઈ, ખાવા 


આવતે હોય તે દડ્દેષ્ષય થાય છે; પણુ જંગલમાં 
તે વાધ ખીજ તરક ચાલ્યો જતો હેય તો તેજ વાધ 
ઉપેદ્ય થાય છે; પણુ જે તે જ વાધ પાલન અને 
લાલન આદિથી વશ થયે! હેય તો તે વિતેદતું સાધન 
થઈ, પ્રિય પણુ થઈ પડે છે. એટલે એકનો એક જ 
વાધ દેષ્ય, ઉપેટ્ય અને પ્રિય થાય છે. એવી રીતે સર્વ 
પદાથોંમાં કાયેવશથી પ્રિયતા, ઉપેદ્યતા અને ઠ્દેષ્યતા 
ત્રણે ગુણા સમાયલા છે, ૫૩ 

શિષ્ય-જ્યારે એક જ વસ્તુ પ્રિયતા, ઉપેધ્યતા અને 
દદેષ્પતા એ ત્રણુ ધર્મવાળી છે, યારે તો વ્યવહારની 
બ્યવસ્થા જ થશે નહિ. 

ગુસ-અમે જે એક જ વસ્તુના પ્રિયતાદિ ત્રણુ ધર્મો 
કભ્રા છે, તે સામાન્ય રીતે કલ્યા છે, પણુ લક્ષણુથી કલ્રા 


૧૨ મું] 


ખ્રછ્ષાનંદગતઃારમાનંટ 


૪૬૭ 





નથી. માટે લક્ષણુથી પ્રિય, ઉપેદ્ય અને દ્રેષ્યની વ્યવ- 
સ્થા થઈ શકે છે. 

શિષ્ય-પ્રિય, ઉપેદ્ય અને દ્દેષ્, એ ત્રણેનાં શું 
લક્ષણે। છે ? 


ગુશ્-લક્ષણુ એટલે જૂર પાડનાર ધર્મ. હુવે જે જે 


અતુરૂળ હોય, તે તે પ્રિય હોય છે, માટે અનતુરૂળતા 
પ્રિયતું લક્ષણુ છે; જે પ્રતિકૂળ હેય તે દ્દેષ્ય હોય છે, 
તેથી પ્રતિકૂલતા ઠ્રેષ્યતું લક્ષણુ છે, ને જે અતુફૂલે ન 
હોય ને પ્રતિકૂલે ન હોય, તે ઉપેદ્ય છે; માટે અનુરૂલ- 
પ્રતિકૂલતા રહિતપણું, ઉપેદ્યનું લક્ષણુ છે. ૫૪ 

આત્મા એટલે પ્રયગાત્મા તે અતિપ્રિય છે; શેષ, 
કૃ જે પોતાને ઉપયોગી છે, તે પણુ પ્રિય છે; આત્મા 
અને શેષથી અન્ય જે વાધ, સિહાદિ દ્રેષતો વિષય 
હોય તે દ્રેષ્ય છે, ને જે ધાસાદિ ઉપેક્ષાના વિષય 
હોય તે ઉપેદ્ય છે. એ પ્રમાણે લેકકમાં વસ્તુતી ચાર 
પ્રકાોરતી વ્યવસ્થા છે. એ ચારથી નિરાળું આ જગત- 
માં કંઈ પણુ નથી. 

શિષ્ય-વરતુતી ચતુવિંધતા છે, એ શું તમારા કહેવા- 
થી જ માનવું કે કેઈ ખીજએ પણુ કક્યું છે ? 

ગુશ્-વસ્તુની ચતુવિધતા એકલા અમે જ કહેતા 
નથી, પણુ યાસવલ્કય ત્રડષિતે પણુ તે સંમત છે; કારણુ 
કે, તેણે મેત્રેયીધાહાણુમાં પોતાની પતની મૈત્રેયી પ્રત્યે 
તેનો ઉપરેશ કર્યો છે. પપ 

શિષ્ય-આત્માતી પ્રિયતમતામાં 'કેવલ મૈત્રેયીબરાહ્માણુ 
પ્રમાણુ છે, 8્ે અન્ય પણુ પ્રમાણુ છે ? 

ગુશ-આત્માની પ્રિયતમતામાં પુસ્ષવિધખ્રાહ્દાણુ પણુ 
પ્રમાણુ છે; કારણુ કે, મેત્રેયીબ્રાહ્મણુની પેઠે તેમાં પણુ 
આત્માની બ્રિયતમતાનું વર્ણુન કર્યું છે. 

શિષ્ય-પુસ્ષવિધબાદાણુમાં કયી શ્રુતિમાં એનું વ્ણુન 
કર્યું છે ? 

ગુર-જરેસહોય:। વુત્રાહેયો વિત્તાખોયોડન્યશમાસ્સર્વસ્મા- 
ટાયર થર્થમાલ્મેલિ | જે આત્મા છે તે આ પુત્રથી પ્રિય- 
તમ છે, ધનથી પ્રિયતમ છે અને અન્ય સર્વથી પણુ 
પ્રિયતમ છે, સર્વ(પુત્રાદિથી આંતરતમ છે, એ પ્રિય 
આત્મા છે. એ વાકયથી સર્વથી આંતરતત્ત્વની પ્રિય- 
તમતા જણાય છે, અને મેત્રેયીબ્રાહ્મણુ અને પુરુષવિધ- 
બાહ્મણુ એ બન્ને બૃહદારણ્યકરોપનિષતનાં અંતર્ગત છે, 
તેમાં તેમ કહ્યું છે. ૫૬ 


પુત્રાદિકમાં પ્રીતિતું તાર્તમ્ય 
ગઅવતર્ણિકા-શિષ્ય કહે છે કે, એ પ્રમાણે 
શ્રુતિમાં કહ્યું છે એ તો ઠીક, પણુ તેથી ચાલતા 
પ્રસંગમાં શું સમજવું? તેપરથી ગુરુ પ્રાણુથી 
લપ્નને ધન સૃધીની પ્રીતિમાં તારતસ્ય ખતાવે છે. 


શ્રૌલ્યા વિચારરછવાયં લાક્વેવાલ્મા ત ચેતર । 
જોશાન્વંચ વિવિર્યાંતવેસ્તુટછિવિચારળા ।૧૭। 
ન્ામરસ્વમણુજ્ીનામામવાપાયમાલનમ્‌ | 
યતો મવવ્યસ્ાવાત્મા સ્વપ્રજાશચિર્‌ાત્મ૧!।૧૮।। 
જ્ષાઃ પરા્ળાિવિસાંતા આસશાસ્ારતમ્યતઃ | 
દ્રીતિસ્તથા વારતમ્યાસેણુ સર્વેશ વીદ્્યતે 1૧૨ 
વિસાસ્પુત્ર પિય! પુત્રાસ્વિટ પિંટાસરથેદ્રિયમ્‌ । 
રંદ્રિયાચ પિયઃ ત્રાળઃ પરાળાટાત્મા તિય; ૧૨ ૬૦. 
ણ્વં સ્યિતે વિવાણોડ્ત્ર પ્રતિયુજ્વિમૂદયો! । 
જ્સ્યોટદારિ તત્રાસ્મા પેયાનિત્યેવ નિળય ૧૨1 
સાદ્ચેવ ટફ્યારન્યર્માસમેયાનિસ્યાર્‌ તરતાવેત્‌ । 
નેયાન પુત્રાહ્રિવેમં મોસ્ટ સાજ્ઞીતિ મૂટધીઃ।1૬૨।। 
શખ્દ્રાર્થ-શ્રુતિની પર્યાલોચનારુપી વિચાર્ટ્ષ્િએ 
જતાં તો આ સાક્ષી જ આત્મા છે, ખીજ (પુત્રાદિ) 
નથ્રી. પંચકેશે।નું વિવેચન કરીને અંતર વસ્તુ 
(આત્મા) છે, આવી દૃદિ થવી, તેનું નામ વિચારણા 
(વિચાર) છે;પ૦ અને જેના થકી જાગ્રત, સ્વમ 
અને સુષુષિનું આગમ (પ્રાત્તિ) અને અપાય (પૂવૅ 
પૂર્ક અવસ્થાની નિવૃત્તિ ને ઉત્તર ઉત્તર અવચ્થાનું 
પ્રકાશવું) થાય છે, એ સ્વપ્રકાશ ચિદ્રૂપ આત્મા 
છે.૫૬ પ્રાણુથી લઇને ધનપર્યત શેષ (ભેગ્ય) પદાથો 
જે પ્રમાણે તારતમ્યે કરીને આત્માના આસશ્ 
(નજીકના સંખંધવાળા) છે, તે પ્રમાણે તાર્તમ્યને 
લઇને સર્વ પદાર્થોમાં પ્રીતિ જેવામાં આવે છે.પૅઇ 
ધન કરતાં પુત્ર પ્રિય છે, પુત્ર કરતાં પિંડ (અશ- 
મય દેહૅ) પ્રિય છે, પિંડ કરતાં ઇંદ્ધિય પ્રિય છે, 
ઇંદ્રિય કરતાં પ્રાણુ પ્રિય છે, ને પ્રાણુ કરતાં આત્મા 
પરમ પ્રિય છે.૬* એ રીતે (આત્માની પરમપ્રિયતા) 
સિદ્ધ છતાં, એ સંખંધે શ્રુતિએ, જ્ઞાની અને 
અજ્ઞાનીને વિવાદ ઢહ્યો છે, તેમાં “આત્મા પરમાપ્રિય 
છે,' એટલે! જ નિર્ણય છે.૬૧૫ ખીજા કે!ઈ પણુ 
ટૃશ્ય પદાર્થથી સાક્લી જ પરમપ્રિય છે, એમ 
તત્ત્વવેત્તા કહે છે, અને “પુત્રાદિક જ પરમપ્રિય છે, 
તથા પુત્રાદિકને ભોગવવા માટે આત્મા છે,' એમ તે 
મૂહઞુ દ્વિ કહે છે.૬૨ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 
શિષ્ય-ભલે, થ્ુતિમાં આત્માની મ્રિયતમતાનું વર્ણન 
કર્યું હોય, તેથી પ્રકૃતમાં રું સિદ્ધ થયું ? 
શુજ્-શ્રુતિના અર્થની પર્યાલાચના કરતાં, એટલે 
વિચારદટ્ટિથી જેતાં જણાય છે કે, 'પ્રિયતમતાથી પ્રતીત 


૪૬૮ 


થતો સાક્ષી જ મુખ્યાત્મા છે; પણુ પુત્રાદિ સુખ્યાત્મા 
નથી.' એટલાજ માટે, પ્રિયતમ આત્મા છે, એ જ 
ભોગવવાવાળે છે, ને પુત્રાદિ સર્વ પદાર્થો તેના જ ભોગ 
માટે છે, એ સિદ્ધ થયું, ખીજું શું ? 

શિષ્ય-વિચારટણિ એટલે વિચાર એમ તમે કહ્યું, 
તેનું સ્વરૂપ ભ્રણૂ।. 

ગુસ્-લેતરીયોપનિષતમાં કલ્યા પ્રમાણે વિચારથી અન્ન- 
મય, પ્રાણુમય, મનોમય, વિજ્ઞાનમય અને આનેદમય 
એ પાંચ કોશતે આત્માથી જૂદા કરીને, એ કેશની 
અંદર્‌ રહેલા આત્માના જે અનુભવ કરવો, એ જ 
વિચારનું સ્વરૂપ. ૫૭ 

શિષ્ય-અંદર્‌ રહેલા આત્માના અનુભવને પ્રકાર કહો. 

ગુર-જમ્રદવસ્થા, નિભ્ત્ત થાય છે, ને સ્વમાવસ્થા 
પ્રાતત થાય છે; સ્વમાવસ્થા નિશૃત્ત થાય છે, ને સુષુપ્તિ 
અવસ્થા પ્રાતત થાય છે; સુષુપ્તિ અવસ્થા નિરૃત્ત થાય 
છે, ને જત્રદવસ્થા પ્રામ થાય છે; એવી રીતે ઉત્તર્‌- 
ઉત્તર અવસ્થાની પ્રાપ્તિ અને પૂર્વપૂર્વ અવસ્થાની નિભૃત્તિ- 
નો જે પ્રકાશ થાય છે, તે નિલ ચૈતન્યરૂપ સાક્ષીથી 
થાય છે. એ સાક્ષી જ સ્વપ્રકાશચિદ્રપ આત્મા છે, 
એવી રીતે સર્વદા વિચાર કરવો, એજ આત્માના 
અખતુભવને। પ્રકાર છે. ૫૮ 

વળી સાક્ષીથી જૂદા, પ્રાણુથી લઈ ધનપર્યત, જે જે 
પદાર્થો છે, તે સર્વે સમાનતાથી સાક્ષીની સમીપમાં 
રહેવાવાળા નથી, પરંતુ તાર્તમ્યથી એટલે ન્યૂનાધિક 
ભાવથી સાક્ષીની સમીપમાં રહેવાવાળા છે. 

શિષ્ય-સાક્ષી તો પ્રાણાદિ સર્વ પદાર્થોને સમાન છે, 
તેથી આત્માની સમીપતા સર્વને સમાન હેવી નેઇએ; 
તેમ છતાં પણુ પ્રાણાદિને આત્માની સમીપતા તાર્‌- 
તમ્યથી છે, એમ કમ કહેવાય? 

ગુજ્-પ્રાણાદિકમાં પ્રીતિનાં તારૃતમ્યથી સાક્ષીની 
સમીપતાનું તાર્તમ્ય નજણુવામાં આવે છે, અને જેમ 
જેમ આત્માની સમીપતાનું તારૃતમ્ય છે, તેમ તેમ તેમાં 
પ્રીતિનું તાર્તમ્ય પણુ સ્પણ્ઠ જેવામાં આવે છે. ૫૯ 

સ્રીપુત્રાદિ ધન કરતાં વિશેષ પ્રિય છે. માણુસો 
સ્રીપુત્રાદિની વિપત્તિ દૂર્‌ કર્‌વા માટે ધતને। મનમાન્યે। 
ખર્ચ કરે છે; પણુ એ સ્રીપુત્રાદિ કરતાં પોતાને અન્ન- 
મયદેઠુ માણુસને અતિપ્રિય છે; મકે પુરષો, પોતાના 
દેહનાં ર્ક્ષણુ માટે, ઓ અને પુત્રાદિને પણુ આપી દે 
છે. દુકાળ વખતે કેટલાંક માણુસો પુત્રાદિને વેચી દે 
છે; ઝ્ઠુતરાં, બિલાડાંદિ કેટલાંક પ્રાણીએ, પોતાનાં બચ્ચાંને 
ખાઈ જાય છે, તેનું શું કારણુ ? માત્ર પોતાના સ્થૂલદેહમાં 
વિશેષ પ્રીતિ એજ. પણુ એ સ્થૂલદેહુ કરતાં પણુ પંદ્રિય 
વિશેષ શ્રિય છે; કાર્‌ષુ કે મતુષ્યો પંદ્રિયના ર્ક્ષણુ માટે 
પોતાનાં સ્થૂલ શરીરમાં પણુ દુઃખ સહન કરે છે. કેઈ 


શ્રી પંચદશી 


[ પ્રકરણ 


અપરાધીને રાજ શાસન જીધું કે, ચાહે તો એ નેત્ર 
કાઢી લેવા દે, ને ચાહે તો એ સૈ કટકાને! માર્‌ ખાય. 
હુવે તે અપરાધી નેત્ર કાઢવા કરતાં પજ્રટકા સહુન કરવા 
ઉત્તમ માને છે, ને તે સઢુન પણુ કરી લે છે. તેમ જ 
જ્યારે અણુધાર્યો માર પડતો હોય લારે મનુષ્ય 
પોતાનાં મર્મસ્થલ તથા ઇંદ્રિયોને બચાવે છે, ને સ્થૂલ- 
દેહમાં સધળા માર સહી લે છે, તેતું કારણુ પણુ 
સ્થૂલદેઠ કરતાં ઇંદ્રિયોમાં વિશેષ પ્રીતિ છે તે જ, હુવે 
એ ઇંદ્રિય કરતાં પણુ ગ્રાણુ વિશેષ પ્રિય છે; કારણુ કે 
પ્રાણી, જ્યારે પ્રાણુયાગ એટલે મરણુપ્રસંગ પ્રાપત 
થાય ત્યારે તેના અટકાવ કરવા માટે, પંદ્રિયનો નાશ 
પણુ સહન કરી લે છે. કોઇને જેર્થી શીતલાને રોગ 
થયો હોય ને તેમાંથી દેઠુ બચવાની આશા પણુ ન 
હેય, તેવે પ્રસંગે ને કોઈ એમ કહે કે તારી આંખ 
આ રૈેગમાં જશે અથવા જીભ ઝલાઈ જશે, તો 
તે સાંભળી તે રોગી પોતાતે। દેહુ પડવા કરતાં, 
નેત્રના નાશ અથવા તે! અન્ય ઈંદ્રિયતાો નાશ ઉત્તમ 
માને છે. વળી, '્રાઈ રાજાએ અપરાધીને રેહાંતદંડ 
અથવા તો નેત્ર કાઢી લૈવાની શિક્ષા કીધી હોય, બારે 
તે અપરાધી, દેહાંતદેડ કરતાં, નેત્ર જવા દેવાને રાજી 
થાય છે, ને તેથી આંધળો બનીને પણુ પોતાના દેહનું 
રક્ષણુ કરે છે. તેતું કારણુ, પણુ ઇંદ્રિયો કરતાં પ્રાણુમાં 
વિશેષ પ્રીતિ છે તે જ. પણુ એ પ્રાણુ કરતાં પણુ 
આત્મા પર્‌મ ક્રિય છે; કાર્‌્ણુ કે કેટલાક પ્રસંગમાં 
સમજુ તે અણુસમજુ આત્માનાં સુખ માટે પ્રાણુતેા 
યાગ કરે છે. કટલાક યોગીઓ ઉત્તમ પદતી પ્રાધિ 
મારે પોતાની મેળે યોગબળથી પ્રાણુતો યાગ કરૅ છે; 
ને કેટલાક ભોગીઓ સ્વર્ગાદિકતી ઇચ્છાથી ગંગાપ્રવાહુ 
લે છે, ભેરવ જપ ખાય છે અથવા અનશન (ઉપવાસ) 
વરતથી મ્રાણુનેો યાગ કરે છે. તેતું કાર્‌ણુ, પ્રાણુ કરતાં 
આત્મા ઉપર્‌ પરમ પ્રોતિ છે તે જ. તે ધારે છે ક, 
આત્માને એથી મોડું સુખ થશે. એમ “આત્મા નિર- 
તિશય પ્રેમનું પાત્ર છે, એટલે તે પરમ પ્રિય છે,' 
એવે તત્ત્વવેત્તાઆનો અતુભવ છે. 


સારાંશ કે, ધત કરતાં પુત્રાદિ આત્માની સમીપમાં 
છે, તેથી તેમાં ધન કરતાં વિશેષ પ્રીતિ છે; પુત્રાદિ 
કરતાં પોતાનો સ્થૂલદેઠુ આત્માની વિશેષ સમીપર્માં 
છે, તેથી તેમાં પુત્રાદિ કરતાં વિરેષ પ્રીતિ છે; દેહ 
કરતાં પણુ ઇદ્રિય આત્માતી વધારે સમીપમાં છે, તેથી 
રહ કરતાં પણુ ઇંદ્રિયમાં વિશેષ પ્રીતિ છે; ઇદ્રિય કરતાં 
પ્રાણુ આત્માની વિશેષ સમીપમાં છે, તેથી તેમાં પંદ્રિય 
ફરતાં વિશેષ પ્રીતિ છે; એ પ્રમાણું પૂર્વ પૂર્વ' કરતાં 
ઉત્તરોત્તરમાં વિશેષ વિશૈષ પ્રીતિ, સર્વજનોએ અતુ- 
ભવેલી છે ને આત્મા પોતે તો પર્મપ્રિય જ છે. ૧૬૦ 


૧૨ સું] 


પ્રહ્ઘાનદગતઆત્માર્નટ 


૪૬૯ 





એ ગ્રેમાણે આત્માની પ્રિયતમતા શ્રુતિસિદ્ધ છે, તથાપિ 
શ્રુતિએ એ વિષયમાં જ્ઞાની અતે અન્તાતીને। વિવાદ 
પણુ દર્શાવ્યો છે. 

શિષ્ય-અહેહે ! સયસિદ્ધાંતમાં શ્રુતિમાંએ વાદ ! 
કૌતક જ! ન્યારે આત્માની પ્રિયતમતા શ્રુતિસિદ્ધ છે, 
યારે શ્રુતિએ એ વિષયમાં ત્તાની અને અન્તાતીને। વિવાદ 
શામાટે દર્શાવ્યો છે ? 

ગુશ્-કૌતક કંઈ નથી. એ વિવાદ તો સલચિદ્ધાંતથી 
જ્ઞાતા થવા માટે દર્શાવે છે, તેમાં કોતક શાતનું? 

શિષ્ય-શ્રુતિએ એ વિવાદને। પરિહાર કેવી રીતે કયો છે ? 

ઝુશ-યુક્તિપૂર્વક આત્માની પ્રિયતમતાવું પ્રતિપાદન 
કરી, “આત્મા જ પર્મપ્રિય છે' એવે। નિર્ણય કર્યો છે. ૬૧ 

શિષ્ય-જ્તાની અને અન્તાનીતે। વિવાદ શ્રુતિએ કેવી 
રીતે દર્શાન્યો છે ? 

ગુસ-“સ્રી, પુત્ર, ધત, ગહ, ક્ષેત્ર આદિ જે જે 
દૃશ્ય પદારયોં છે, તે સર્વથી આત્મા પરમ પ્રિય છે,' 
એમ સત્તાની કહે છે, તે “પુત્ર, સ્રી, ધત, વૈભવ પર્‌મ 
પ્રિય છે અને તે જ અર્થે સાક્ષી છે, એવું તો અન્તાની- 
જ માને છે, જ્ઞાની જે સાક્ષીને મુખ્ય કહે છે, તેને 
અજ્ઞાની ગૌણુ કહે છે ને અજ્ઞાની જે પુત્રાદિકતે સુખ્ય 
કહે છે, તેતે જ્ઞાની ગૌણુ કહે છે, માટે તે બન્નેનું કયન 
પરસ્પર વિરેધવાળું છેઃ એ જ વિવાદ. ૬૨ 

શિષ્ય અને પ્રતિવાદીને ફેલભેદ 


અવતરણિકા-હવે આત્માથી અવિરિપ્તની પ્રિય- 
તમતા કફહેવાવાળા વિરોધીને સપણ રીતે ઉત્તર 
આપવા માટે, તેવા વિરોાધીઓના ભેદ પાડી દેખાડે 
છે; અને શિષ્યને આત્માની પ્રિયતમતા કેમ છે તે 
તથા આત્માથી નૂદા પદ્દાર્થને પ્રિય કહેનારાને ફેમ 
ઉપદેશ કરવે! તે કહે છે. તેમાં પ્રથમ શિષ્યને કેમ 
સમજાવવું તે કહે છે. 


આલ્મનોડન્ય તિય વૃતે સિષ્યથ પતતિવાયવિ | 


તસ્યોસરં વગો વોધશાયો જુયોત્તયો$ ત્રમાત્‌ ૧ ર. 


ષિયં «વાં રોત્સ્યતીત્વેવણુસરં વરદ તસ્તાવિત્‌ | 
સ્વોસ્દ્મિયસ્ય હુછસ્વં શિષ્યો વેસિ વિવેવતઃ ૬૪ 
અણમ્યમાનણ્તનયઃ વિતરો છેશયેસિરય્‌ | 
ણચ્ધોડવિ મમેઘાતેન પ્રતવેન ચ વાધતે ।। ૧૧ ।। 
જાલસ્ય ગ્રશરોમાહિ। જુારસ્ય ચ મૂર્ભતા | 
૩૫નીતેડ્વ્વવિવત્વમનુટ્રાદ્ય ઘભ્ટિતે ।। ૧૧ || 
પુનશ્ર વરટ્‌ા(ાદ્‌ દારિચં વ જુડુંવિન । 
પિત્રોહુ!લસ્ય નારત્યંતો ધની ચેન્બ્રિવતે તણા ૬૭ 
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શખ્ઠ્ાર્થ-શિષ્ય અને પ્રતિવાદી બન્નેય આત્માથી 
અન્યને પ્રિય કહેનારા છે. તેના (શિષ્ય અને 
પ્રતિવાદીના ) પ્રતિઉત્તર વચન, તેઓ( શિષ્ય અને 
પ્રતિવાદી )ને કુમથી બોધ(ર%પ ) અને શાપ 
(3૫) થઈ પડે છે.5૨ “પ્રિય તને રડાવશે,' એવે! 
પ્રત્યુતર તત્ત્વવેત્તા કહે છે, યારે શિષ્ય પોતે 
કહેલા પ્રિયનું દુષ્ઠપણું વિવેકથી જાણુ છે.૬* કે,- 
પુત્ર ન થાય તોપણુ માતાપિતાને લાંબો વખત 
સૂધી દુઃખ ઉપજાવે છે; ગર્ભવાસમાં આવે છે તે 
પણુ ગર્ભપાતથી અથવા પ્રસવથી (પોતાની માતાને) 
પીડે છે;૬૧૫ જન્મેલા પુત્રને ગ્રહુ અથવા રેગાદિની 
પીડા થાય તોપણુ દુઃખ, તે મૂર્ખ થાય તોપણુ 
દુઃખ, ઉપવીત-જનોઈ આપ્યા પછી વિઘારહિત 
રહે તોપણુ દુઃખ, તે પંડિત છતાં લગ્ન થાય નહિ 
તોપણુ દુઃખ,૬૬ જુવાન હોય ને પરસ્રી આદિમાં 
લંપટ થાય તો।પણુ દુઃખ, પુત્ર વગેરેથી મુટુંબવાળે। 
હાવા છતાં દરિદ્રી હોય તોપણુ દુઃખ, ધનવાન્‌ 
હોય ને જો મરણુ પાસે તોપણુ દુઃખ, એવી રીતે 
માતાપિતાનાં દુઃખનો અંત નથી;૫”? એ પ્રમાણે- 
વિચાર કરી, પુત્રાદિકમાં પ્રીતિને તજીને, નિજાત્મા 
(સ્વરષપ)માં પરમપ્રીતિનો નિશ્ચય કરી, વિવેકી 
શિષ્ય નિજાત્માને રાતદિવસ જુવે છે.** 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

આત્માથી અન્ય એટલે પુત્રાદિકને પ્રિયતમ કહેવા- 
વાળા ખે જણુ છેઃ-શ્ષ્ય અને પ્રતિવાદી. જે કે એ 
ખન્ને “આત્માથી અન્ય પુત્રાદિ પ્રિયતમ છે, એમ 
આમ્રહુથી કહે છે, તથાપિ ગુરુએ તેને એવે ઉત્તર 
આપવેો જેઇએ કે, જે ઉત્તરથી શિષ્યતે આત્મબોાધ 
થાય અને પ્રતિવાદીને શાપરૂપ થાય. ૬૩ 

શિષ્ય-ગુરુ એવે। તે કેવો! ઉત્તર આપે કે, જેથી 
શિષ્યને ખોધ થાય અને પ્રતિવાદીને શાપરૂપ થાય ? 

ઝુજશ્-મહાત્મા તો તેને કહેશે કે, “રે મૂઢ ! “લશેડ 
ન્મમાલ્મન: વ્રિયં શ્ર્વાળં વ્રતિમૂયાવ્‌ વિય સ્વાંતેસ્લીલીસિ । 
તે જ્ઞાતી આત્માથી અન્યને પ્રિય કહેનાર પ્રત્યે કહે છે 
ક, “પ્રિય વસ્તુ તને રડાવશે.' આત્માથી ખીન્ન પદાર્થ 
સ્ત્રીપુત્રાદિ પ્રિય છે, એમ કહેનાર શિષ્ય હેય કે પ્રતિ- 
વાદી હેય, ગમે તે હોય, તોપણુ ચુરુએ તે તેને 
એક જ ઉત્તર્‌ આપવાને છે કે, “૨ મૂઢ! પ્રિય પ્રિય, 
મારાં મારાં તે વહાલાં વહાલાં શું કરે છે, એ પ્રિય 
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તને રડાવશે;' મારાં મારાં પછડાવરે, ને વહાલાં વહાલાં 
માયાં ફૂટાવશે. 

શિષ્ય-સ્વભાવથી જ પુત્ર, ઓ, ધનાદિ પ્રિય છે. વળી 
ગુરુ પણુ કહે છે કે, “પ્રિય તતે રડાવશે,' એ વાક્યમાં 
પુત્રાદિકને જ પ્રિય કહે છે, યારે જે પ્રિય છે તે કેમ 
રેવર્‌ાવે? પ્રિય હેય તે તો હસાવે જ, રડાવે નહિ જ. 

ગુજ-મતુષ્ય જેટજેટલા પુત્ર, ઓ, ધન વગેરેમાં, 
પ્રાણી અથવા ખીજ પદાર્થમાં સ્નેઠુ કરે છે, તેટતેટલા 
અંશમાં તે શેકશંકુ(શોકરૂપી ખીલા)ઓ પોતાના 
હદયમાં ખોસે છે. જેમાં સ્નેહુ કર્યો હોય, તેનો વિયોગ 
થાય અથવા વિનાશ થાય લારે જેમ ખીલા ખુંચે છે 
તેમ તે સ્નેહ ખુંચે છે. યધપિ પુત્ર, આ આદિ અતિ 
પ્રિય છે, તથાપિ તે પોતાના વિષોગથી અથવા વિનાશ- 
થી પ્રીતિ કર્‌તાર્‌ને રડાવે જ છે. 

શિષ્ય-'પ્રિય તને રડાવશે,' એ એક જ વચનથી 
રિષ્યને અને પ્રતિવાદીને કેમ સમનનવી શકાશે ? 

ગુર-એ વચન જે રીતે શિષ્ય પ્રત્યે કહેવાનું છે 
તે તથા જે રીતે પ્રતિવાદી પ્રત્યે કહેવાનું છે તે હું કહું 
છું, તે તું સાંભળ, 

ખે ત્રણુ શખ્દના વાક્યમાં શિષ્ય, ગુરુના ઉપદેશથી, 
રાષદૃદિથી ને વિચારથી, પુત્ર, સી આદિ જે જે પ્રીતિના 
વિષય છે, તેમાં તેમાં દોષથી જુવે છે, તેથી સર્વમાં 
વૈરાગ્ય થાય છે, ને તેથી સ્રીપુત્રાદિકમાં પ્રીતિને તજી 
આત્મા સંગે પરમ પ્રીતિ જેડે છે, ને તેથી તેને 
આત્મખાધ યાય છે. ૬૪ 

શિષ્ય-“પ્રિય તને રડાવશે,' એ વચન સાંભળી, 
પુત્રાદિ દોષવાળા છે, એવો વિચાર રિષ્ય “કેવી રીતે 
કરે છે? 

ઝુસ-પુત્રાદિ સર્વ પદાર્યો, વિચાર કરીએ તો, સ્પછટ 
રીતેજ દુ:ખમય પ્રતીત થાય છે. પ્રથમ તો પુત્રને! જ 
વિચાર કર. પુત્ર ઉત્પન ન થયે! હેય, તોપણુ દુઃખ 
થાય છે; કારણુ કે, “પુત્ર થાય તો સારં,' એ પ્રમાણે 
માતાપિતાને મોટી ચિતા રહે છે. તેને માટે શરીર- 
રાષ કાઢવા કેટલાંક ઓષધે કરે છે, જપત્રતાદિ કર્‌ાવે 
છે, ખાધાઆખડી રાખે છે, ને સમયે તો ન કરવાનું 
કરી અનેક કષ્ટ ભોગવે છે. એ પ્રમાણે ન ઉત્પન્ન 
થયેલા પુત્ર માતાપિતાને દુઃખ આપે છે. મતુએ 
પુત્રને માટે પુત્રેષ્ટિ કરી મોટા પરિશ્રમ તથા ધનનો 
વ્યય કર્યો હતો. દિલીપે પુત્રમાટે અસલ્ર દુઃખ સહન 
કર્યું હતું. તેતો *૬ત્તાંત જનણુવા જેવે। છે. 

એ દિલીપ મનુના વેશમાં ઉત્પન્ન થયેલે। હતો. તે 
સૂર્યવંશી રાન હતો. ચક્રવર્તી અને મેણટો પ્રતાપી હતો. 
તે મનુ રાળએ કહેલા રાજધર્મ પ્રમાણું વતેતો હતો, 
અને ધર્મથી પ્રજનું પાલત કરતો હતો. તે એક રેખા- 
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માત્ર પણુ મતુએ કહેલા માર્ગને મૂઝીને ચાલતે। ન 
હતો. સર્વ પ્રન્ન અને માંડલિક રાજળએ તેની આજન્તામાં 
રહેતા હતા, ને તે ધનસંત્રહુ માટે નહિ, પણુ પ્રજાનાં 
રક્ષણુ માટે માંડલિકો પાસેથી કર લેતો હતો. રાજન 
પોતે બળવાન્‌ હતો, તેથી તેને અન્યની સહાયતાની 
અપેક્ષા ન હતી; પોતાનાં ધનુષવડે જ શત્રુઓને જિતતોા 
હુતો. તેતી મંત્રશક્તિ દેવતા જેવી પ્રબળ હતી, તેથી 
કાર્યસિદ્ધિ થયા પછી તેનો મનેર્‌થ માણુસે।ના નણુ- 
વામાં આવતો હૃતે!, પણુ પહેલાંથી કેઈ જણી શકતું 
ન હતું, એવો તે ગંભીર હતો. તે ભયરહિત પોતાનું 
રક્ષણુ કરતે।, સ્થિર્‌ મનથી ધર્માચરણુ કરતો હતો, તે 
નીતિનિપુણુ હતો, રાજ્યપાલનમાં પ્રવીણુ હતો, ને 
ક્ષમાવાન્‌ , ઉદાર, દયાળુ આદિ ગુણને! બૈડાર હતે!. 
તેને સુદક્ષિણા નામની ર૨્‌ાણી હતી. તે, સુશીલા, ચતુર, 
રૂપવતી અને પતિત્રતા હતી. તે રા'નને રાણીએ ધણી 
હતી, તોપણુ સુદક્ષિણા વિશેષ પ્રિય હતી, ને તે જ તેની 
પટરાણી હતી. એ રાજાની અવસ્થા મોરી થયા છતાં 
પણુ સંતાન થયું નાહ. આ વર્ષે સંતાન ન થયું તે 
આવતે વર્ષે થશે, એ વર્ષે ન થયું તો ખીજે વર્ષે થશે, 
એવા મનેોર્ય કરતાં કરતાં તેનાં કેટલાંક વર્ષો વીતી 
ગયાં, તોપણુ સંતાન થયું નહિ. એક સમે તે રાજ્ય 
કારભાર પ્રધાનને સોંપી, બ્રહ્માની પૂન્ન કરી, રથમાં 
બેસી સુદક્ષિણા સાથે, વસિઇ ત્રડષિ-ક્રે જે તેના કુળ- 
ગુરુ હતા, તેના આશ્રમમાં ગયો. યાં જપ ત્રડષિનાં 
ચરણુમાં રાજા અને રાણી બન્ને પડ્યાં. વસિઇત્રડુષિએ 
આશીર્વાદ આપી, બન્નેને! યોગ્ય અતિથિસત્કાર્‌ કરી 
પૂછ્યું,-“હે રાજન્‌ તમારાં રાજ્યમાં કુશલ તે છેની ? 

રાજાએ કહું, “હે ત્રદષિરાજ ! મારી ઉપર આપની 
પૂર્ણ કૃપા છે, તેથી મારાં રાજ્યમાં કુશળ કેમ ન 
હાય ? આપતી કૃપાથી રાાનતયનાં સાતે અંગમાં કુશળ 
છે. હે મહારાજ ! આપ મારા સલાહ આપનારા છે, 
તેથી જ મારા શત્રુઓ શાંત થઈ ગયા છે. મારી સર્વ પ્રજા 
સુખી છે, શૃદટટિ વખતસર્‌ અને યથાયોગ્ય થતી રહે છે, 
સાતે દીપે! માર્‌।ા વશ્ચર્મા છે, મારી સંપત્તિ મોટી છે, 
તોપણુ હૈ દેવ! મારા મનને એમાંનું કંઈ પણુ પ્રિય 
લાગતું નથી; કાર્‌ણુ કે મતુષ્ય ધન, સમૃહ્િ, શાજ્યા- 
દિતી જેને માટે ઇચ્છા કરે છે, તેવો એક પુત્ર જ મને 
નથી. હે મહાર્‌ાજ ! હું આપતા આશીર્વાદથી શહ પામ્યે 
છું, ને હું તો આપને જ છું ૭તાં મને પુત્ર નથી, તેથી 
આપનાં મનમાં દુઃખ નથી થતું? મતુષ્ય ઉત્પન્ન થયા 
પછી ત્રણુ ત્રકણુવાળા થાય છે; દેવત્રડણુ, ત્રદષિત્રડણુ 
ને પિતૃત્રકણુ. મેં વેદાધ્યયન કરી ત્રદષિત્રકણુ ઉતાર્યું, 
યજ્ઞો કરી દેવત્રડણુ દૂર્‌ કર્યું, પણુ માર્‌ા શ્િરપર્‌ પિતૃ- 
ત્રઠણુ રહ્યું છે, જે દૂર કરવું મારા સ્વાધીનમાં નથી; 
પણુ આપ સમર્થ છે, તેથી આપ કૃપા કરે તો તે 
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ઉતરે. યદાપિ આ મારી અવસ્થા સેોક્ષસાધનનાં 
સંપાદનને યોગ્ય છે, પણુ વચન છે કે, “ત્રણુ શ્રણુને 
દૂર કરીને મનને મોક્ષમાં લગાડવું; કારણુ કે અપુત્રને લેક 
(સ્વર્ગાદિ ) નથી,' એમ સ્મૃતિમાં કહ્યું છે; તેથી મોક્ષ- 
સાધનમાં પણુ મન લાગતું નથી. હે મહારાજ! પુત્ર 
વિના આલોક કે પર્લોક કેઈ પણુ સિદ્ધ થતા નથી, 
માટે મને પુત્ર આપે. મેં પુત્ર માટે ધણાએ ઉપાયે! 
કર્યા, તાપણું પુત્ર થતો નથી, તેતું જું કારણુ છે?” 

એવી રીતનાં ર્‌ાનનાં વચન સાંભળી, ત્રડષિએ 
પ્યાન કરી જેયું;્‌ પછી રા”નને કહું કે, “તને કામધેનુને 
શાપ થયે! છે, તેથી પુત્ર થતો નથી.” 

રાજા ખોલ્યો: “હે મહારાજ | એ કામધૈતુનો શાપ, 
શા માટે થયે, તે ક્યાં થયે?” 

ત્રષિએ કહ્યું કે, હહે નૃપ! પૂર્વે એક વખતે તું 
સ્વર્ગમાં ઈર પાસે ગયો હતો, તેવામાં આ સુદક્ષિણાને 
રજેદર્શન થયે માત્ર ચાર દિવસ થયા હુતા, તેથી 
સુદક્ષિણાની પાસે જવાની ઉત્કંઠાથી, તું ઈદ્રની પાસેથી 
ત્વરાથી પૃથ્વી ઉપર્‌ આવતો હતો તે વખતે, 'કલ્પ- 
જક્ષની નીચે ફામધેતુ ખેડી હતી, કામધૈતુ પરમપૂજ્ય 
છે, ને દેવતાએ પણુ તેને નમે છે, અને એ કામ- 
ધેનુની પ્રદક્ષિણા કરી, પ્રણામ કરી, પછી અન્ય કામે 
પણુ જય છે. પણુ તું તે કામધૌનુને પ્રદક્ષિણુ। કર્યા વિના, 
સુદક્ષિણામાં ઉત્કંઠાને લીધે અતિ ત્વરાથી પૃથ્વી ઉપર 
આવ્યા, તેથી કામધેતુએ તને શાપ દીધો કે, “હે 
રાજન્‌ | તું પુત્રની ઇચ્છાથી ત્વરાથી મારે અનાદર 
કરી નાય છે, તેથી મારી પુત્રીની સૅવા વિના તતે 
પુત્ર થશે નહિ.' 

એ સાંભળી રાન્નએ પૃછ્યું:-“એ શાપ મારા જણુ- 
વામાં દ્ેમ ન આવ્યો? ત્રડપિએ કહ્યુંઃ-“તું કે તારા 
સાર્થિએ, કે!ઇઇએ પણુ એ શાપ સાંભળ્યો નહિ, કારણુ 
' તારં મન સુદક્ષિણામાં પરેવાયલું હતું. 

રાળએ કહ્યું:-'ઠીક, હવે હું સ્વર્ગમાં જઈ, સેવા 
કરી, કામધૈતુને પ્રસન્ન કરીશ.” 

ત્રષિએ કહુું:-“એ કામધેનુ સ્વર્ગમાં નથી, પરંતુ 
વસણુના યન્ત માટે, ધણ્‌। વખત થયાં પાતાળમાં રહે છે.' 

રાજએ કહ્યું:-“સારે લાં જઈ તેને પ્રસન્ન કરીશ.” 

ત્રષિએ કક્યું:-“પાતાળમાં તારાથી જવાય તેમ નથી; 
ફાર્‌્ણુ કે પાતાળનું દાર સપોએ રેધી લીધું છે.” 

રાજાએ કહુંઃ-“તો હે મહારાજ | યારે મારે કેમ કરવું! 

ત્રરષિએ કહ્યું; “હે નૃપ ! એ કામધેવુની પુત્રી નંદિની 
મારી પાસે છે, માટે કામધેતુને બદલે, તમે સ્રીપુસ્ષ 
બન્ને તેની સેવા કરે।, જે પ્રસન્ન થાય તો એ નંદિની 
પણુ મનેર્‌થ પૂર્ણુ કરવાવાળી છે. હે ૨જન્‌ | તારે 
મનોરથ થોડા વખતમાં પૂર્ણ થશે, કેમકે શકુન 
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ખહુ સારાં થાય છે. જે, જેની તારે સેવા કરવી છે 
જેની આપણે વાત કરીએ છિચયે, એ નંદિની આ આવે, 
છે. એ ગાયની મુનિત્રત્ત ધારણુ કરી, બ્રહાચર્યે પાળી, 
પવિત્રતા રાખી, ફૂલરૂલ ખાઈ તમે સેવા કરે.' 

પછી રાજાએ પ્રસન્નતાથી વસિઇત્રડધિનો આશીવાદ 
ત્રદણુ કર્યો, ને ગાયની સેવા કરવાને! નિશ્રય કર્યો. ત્રડષિ 
પોતે પોતાનાં તપોખળથી ર્‌ાન્નને યોગ્ય મોટા વૈભવવાળા 
મહેલ આદિ સિદ્ધ કરવા સમર્થ હતા, તાપણું રાજાનાં 
હિત માટે ને તેની પાસે મુનિના નિયમો પળાવવા હતા, 
તેથી રાજ તથા રાણીને રહેવા માટે પર્ણકુટી આદિ, મુનિને 
યોગ્ય જ સાધનોની સધળી તજવીજ કરી. રાત્રિએ ર્‌ 
તથા ર્‌ાણી દર્ભાસન ઉપર્‌ સૂતાં, ને ચાર્‌ ધડીને આશરે 
રાત્રિ શેપ રહી ત્યારે ને શિષ્યા અધ્યયન કરવા લાગ્યા 
ત્યારે, બન્ને જણાં ઉઠયાં, સ્નાનાદિ કરી, ગાયની સેવા 
માટે તૈયાર થયાં. પ્રજ્ઞાતમાં સુદક્ષિણાએ ગંધાહ્ષત 
પુષ્પાવડે ગાયની પૂશ્ન કરી; પછી વનમાં ચરવા જવા 
માટે તેને છેડી, ને તેની પછવાડે રાજ તે સુદક્ષિણા 
“ચાલ્યાં. પણુ તપોવનની સીમાથી સુદક્ષિણા તથા સેવકેને 
પાછાં વાળી, રા” પોતે એકલે। જ, ગાવાળીયાની પેઠે, 
ગાયની રક્ષા કરવા લાગ્યો. તે પોતાના હાથથી ધાસ 
તોડી તોડી, કોળીઓ વાળી, ગાયતે ખવર્‌ાવતેો હતે, 
ડાંસને ઉડાડતો! હતો, તેને ખજવાળતો હતો, તે ન્યાં 
“તય ત્યાં જવા દેતો હતે, તે ઉભી રહે તો! ઉભો રહેતે, 
ચાલતી તો ચાલતો, બેસતી તો ખેસતો ને જલપાન 
કરે તો પોતે પણુ જલપાન કરતો હતો. તેણે છત્ર 
ચામર્‌ાદિક સર્વ ર્‌ાજચિહ્નો તજી દીધાં હતાં, તોપણુ 
“વિશેષ તેજથી આ રાન છે,' એટલું તો જણાતું હતું. 
ર્‌ાજળએ માત્ર ધતુષ અને ખાણુ જ ધારણુ કર્યો હતાં, 
તે માત્ર ગાયની રક્ષા માટે ધારણુ કર્યાં હતાં. 


એવી રીતે વનમાં ચરી, સાયેકાળ થયે ત્યારે, ગાય 
આશ્રમ તરક પાછી ફેરી, ને ર” પણુ તેતી પછવાડે 
પાછે ફર્યો. દૂર્થી ગાયને તથા રાજાને આવતાં જેઈ, 
સુદ્ક્ષિણા પલક વિનાનાં નેત્રે કરી તેમને એક નજરે ઝ્નેઈ 
રહી; પછી ગાયની સામે જઈ, તેની પ્રદક્ષિણા કરી, 
ગંધાક્ષતપુષ્પોવડે તેનું પૂજન કરી, વાછડાં પાસે જવા 
દીધીઃ* પછી ર્‌ાજએ આશ્રમમાં આવી, વસિઇત્રદપિ 
તથા અરંધતીનાં ચરણુમાં પ્રણામ કયો; તે પછી સાય- 
સંધ્યાદિ કર્મ કીધું. જ્યારે નંદિનીને દોહુવાનો સમય થયે! 
ત્યારે તેને દોહી; તે પછી પણુ તે બન્ને જણાં તેતી સેવા 
કરવા લાગ્યાં, ને ગાય સૂતા પછી પોતે સૂતાં. એ 
પ્રમાણે નિયમથી ગાયતી સેવા કરતાં કરતાં એકવીશ 
દિવસ નીકળી ગયા. 

હવે. એક કોતક બન્યું. બાવીશમે દિવસે, રાજાને 
ભ્રાવ જેવા માટે, નંદિની હિમાલય પર્વતની ગુદામાં 
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ગઈ. યધપિ તે સ્થલ અતિ વિકટ હતું, તોપણુ 
“આ ગાયને સિહાદિક પણુ હરાવી શકે તેમ નથી,' 
એમ નણી દિલીપ હિમાલય પર્વતની શેભા જેવા 
લાગ્યો. તેવામાં અકસ્માત્‌ એક સિહ, ગાયની 
ઉપર્‌ તુટી પષક્યો, ને તેને મારવા લાગ્યો. રાજનની 
તે તરફ નજર્‌ નહતી, પણુ ગાય હુભા હુભાં કરી 
બરાડા પાડવા લાગી. તે સાંભળી તે દોડ્યો, ને જેય છે 
તા યાં ગાયપર્‌ સિહતી તલપ છે. તત્હ્રણે રાનાએ 
તે સિઠ્તે માર્વા માટે ભાયામાંથી બાણુ કાઢવાની 
ઇચ્છાથી, જમણુ। હાથ ખાણુની કોથળીમાં લગાવ્યો, 
પણુ તે યાં ને ત્યાં જ ચોંટી રહ્યો! એક તો સિહ 
ગાયને મારતો હતો, તેથી રાજને ક્રોધ વ્યાપ્યો છે, વળી 
ખાણુની સાથે હાથ ચૉટી ગયે। છે, ને સિઠુને મારવા- 
રૂપ પોતાનું ધાર્યું કામ થયું નહિ, ને સિહ તો ગાયને 
મારતો જ હુતે, તેથી વિશેષ ક્રોધ વ્યાપ્યો ને મંત્ર- 
તંત્રથી સ્તંભી રાખેલા સર્પની પેઠે તે તર્ફૂડવા લાગ્યે. 
તે જેઈ, તે સિહ, મતુષ્યવાણીથી ર્‌ાન્નને કહેવા લાગ્યો: 
'હે મહીપાલ |! થોભ, થોભ, શિથ્યા પ્રયાસ મ ફર. 
તેં મને બાણુ માર્યું નથી, પણુ કદાચિત્‌ માર્યું હોત તે 
પણુ વ્યર્થ જત; કારણુ કે તે મને લાગત નહિ. જેમ 
વાયુ ૨ૃહ્ષઞને ઉખેડી નાંખે છે, પણુ પર્વતને ઉખેડી 
શકતો નથી, તેમ તારું ખાણુ ખીનાને લાગે, પણુ 
મને ન લાગે. 

રજા બાણુ સાથે પોતાનો હાથ ચોંટી જવાથી 
વિસ્મયમાં પક્યો છે, તેમાં વળી સિહ મનુષ્યની પેઠે 
ખે।લી વાતે ફરવા લાગ્યો તેથી, વિશેષ વિસ્મયમાં 
પશ્ચો, તે સિહને કહેવા લાગ્યોઃ-“હે સિહ! મારું બાણુ 
તને ન લાગે, તેનું રું કારણુ ? 

સિહ બોલ્યો, “ઠે મહાદેવજીને। ગણુ છું, મારું નામ 
કુભાદર્‌ છે, મારી ઉપર્‌ મહાદેવજની પૂર્ણુ કૃપા છે; 
કારૃણુ કે જ્યારે મહાદેવછ નંદી ઉપર્‌ ચડે છે, ત્યારે 
પ્રથમ એક પગ મારી પીઠ ઉપર્‌ રાખીને ચડે છે. 

રાજાએ પૃછયું: “યારે તું કૈેલાસપવેતને મૂકી અહીં 
શામાટે રહ્યો છે, ને સિહતું સ્વરૂપ શામાટે ધારણુ કર્યું 
છી? અહીં રહેવા માટે રાંકરે તને આત્તા કેમ આપી ?' 

સિહ ખોલ્યો? “બેં આ પાસે દેવદારનું ૬હ્ઞ ઉભું છે 
તે. શંકર્‌ એ ભ#ક્ષને પુત્ર ગણે છે, ને પાર્વતીજીએ 
સોનાના ધડાવડે જલ પાઈ ઉછેરીતે તેને મોડું કર્યુ 
છે. એક દિવસે વનના હાથીએ આવી પોતાનું ગંડ- 
સ્થળ એ ભહ્ષનતી સાથે ધસ્યું, તેથી તેની છાલ ઉખડી 
ગઈ; તે નઈ પાર્વતીછઝએ બહુ શેક કર્યો, ને તે 
દિવસથી મહાદેવ જએ મને સિહતનું સ્વરૂપ આપોને, 
વનતા હાથીઓના ત્રાસ માટે અહીં રાખ્યો છે. માર્‌ 
નિર્વાહુ માટે પાસે આવેલાં પ્રાણીએને ખાવાની તેની 
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આજ્ઞા છે. ધણા દિવસ થયાં કેઈ પણુ પ્રાણી, 
મારી પાસે આવ્યું નથી, તેથી હું ધણા દિવસને 
ભૂખ્યો છું. આજ આ ગાય આવી, તેને ખાવાથી મારી 
ક્ષુધા નિભ્રત્ત થશે, ને મને તૃપિ થરી. માટે હવે તું પાછે 
જા, લાજ મૂકી દે, તેં ગુરુભ્રક્તિ યથાર્થ દર્શાવી છે.' 
રાજાએ કહ્યું:-'હું શઅધારી છું, ગૌલાહ્મણુપ્રતિપાળ 
છું, તેથી શસ્ર ચલાવ્યા વિના અને શરીરમાં કાંધપણુ 
શસ્રનું ચિહ્ન થયા વિના, સાજે સારે! એમ ને એમ, 
આ ગાયને મૂકી જઉં તો મારી અપફીતિ થાય.” 
સિઠ ખોલ્યેઃઃ “જે વસ્તુની રક્ષા શરમથી કે કોઈ કારણુથી 
થઈ ન શકે તો તેમાં શઅ્ધારીની અપફીર્તિ થતી નથી.' 
સિહનાં એવાં વચન સાંભળી, “મારે! હાથ મહા- 
દવજના પ્રભાવથી અટક્યો છે. મહાદેવજથી કે!ણુ 
મોડું? તેની પાસે કોનું બળ ચાલે? એમ વિચારી, 
પોતાને! હાથ અટકવાથી જે દુઃખ થતું હતું, તે મનમાંથી 
એણછું કરી રાજાએ સિહ પ્રત્યે કહું,-“હે સિહરાજ ! 
યદ્યપિ મારં વચન હસવા જેવું છે, તોપણુ હું તને તે 
વચન કહીશ; જે હું તને ન કહું તોપણુ તું સર્વ પ્રાણી- 
ઓનાં મનની વાત જણુવાવાળો છે, તેથી મારાં મતની 
વાત નણુશે, માટે ન કહેવા ફરતાં મનની વાત કહેવી 
એ ઉત્તમ છે, તે તું સાંભળ, હે સિંહ ! ચરાચર જગત્‌- 
ના કાર્‌ણુ મહાદેવજી મને પરમપૂજ્ય છે; તેમ મારા 
ગુરુ પણુ પૃજ્ય છે. માર્‌ ગુરુ અગ્નિહોત્રી છે, એ અશિ- 
હેત્રમાં આ ગાયનું દૂધ, ઘી વગેરે ઉપયોગમાં આવે 
છે, ગાય વિના માર્‌ ગુરુને ક્ષણુવાર ચાલે તેમ નથી, 
માટે તેની ઉપેક્ષા કરી ચાલ્યું જવું, એ મને યોગ્ય 
ભાસતું નથી, માટે તું મને ખાઇને તારી ક્ષુધા તૃપ્ 
કર, ને એ ગાયને મૂજી દે; કાર્‌ણુ કે સાર્યકાળ થવા 
આવ્યો છે, તેથી વાછડે આ ગાયની પ્રતીક્ષા કરતો 
હશે. વળી હોમના પણુ સમય થયે છે.” 
તે સાંભળી સિહ હસ્યો ને રાજ પ્રતયે બોલ્યે; “હે 
નૃપ ! તું રાજ છે, પણુ ખઞુદ્ધિદીન છે, તને વિચાર્‌ જ 
નથી; કાર્‌ણુ કે આ એક ગાયમાટે ચક્રવર્તી ર્‌ાજ્યને, 
યુવાવસ્થાને અને અતિ સુંદર્‌ એવા આ શરીરને તજવા 
તૈયાર્‌ થયો છે ! ર્‌ ર્‌ાન્ન | પ્રાણીએ ઉપર દયાદૃદિથી 
આ એક ગાય માટે તારા જેવા અનેકના સ્વામિએ 
મરવું યોગ્ય નથી. વિચાર કરી જે; તારં શરીર ધણુને 
ઉપકાર્‌ કરવાવાળું નથી શું? હુમણાં જે તું તારં શરીર 
મને આપી દેરો તો માત્ર આ એક ગાયતું જ ર્હ્ષણુ 
થરો, પરંતુ તું જીવતો હરે તો વારંવાર થતા ઉપદ્રવે* 
માંથી, પિતાની પેઠે, પ્રજઓતું રક્ષણુ કરીશ. જે તું 
ગુર્થી ડરતો હો તો તેથી પણુ ડરવા જેવું નથી, તેને 
આ એક ગાયતા બદલામાં પુષ્કળ દૂધવાળી કરેડે। ગાયે 
આપજે, તેથી તેના ક્રોધનું શમન થશે ને ખહુ પ્રસન્ન 
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થશે. ગાયના રક્ષણુથી ધર્મ થાય, ને તેથી સ્વર્ગતી પ્રાપ્તિ 
થાય, એવા આરકશ્ઞયથી પણુ તારે મરવું ઉચિત નથી; 
'ૃમક્રે તને તો ધેર ખેઠાં ઇદ્રના જેવું સુખ છે; તારં 
રાજ્ય સ્વર્ગ જેવું છે; માત્ર ઇંદ્ર સ્વર્ગમાં રહે છે, ને તું 
પૃથ્વી ઉપર રહે છે એટલે જ ભેદ છે. માટે હે રૃપ! 
તું તારાં આ શરીરતું રક્ષણુ કર. 

એવાં સિહનાં વચન સાંભળી, ર્‌ાનન ફરીથી સિહ 
પ્રતયે કહેવા લાગ્યેોઃ-'હે સિહ! ડું ક્ષત્રિય છું ! જે 
નાશમાંથી પ્રાણીનું રક્ષણુ કરૈ, તે ક્ષત્રિય કહેવાય છે. 
જે ક્ષત્રિય નાશમાંથી પ્રાણીનું રક્ષણુ ન કરે, તેવા 
ક્ષત્રિયને રાજ્યનું શું પ્રયોજન છે ? અથવા નિદા થવાથી 
તેને પ્રાણુનું પણુ શું પ્રયાજન છે ? તે તો જીવતે મૂવા 
જેવાજ છે. હું જે રાજ્યના લોભથી અથવા ખીન 
કાઈ કાર્ણુથી આ ગાયનું હુમણાં રક્ષણુ ન કરું તો 
મારી અપફીતિ થાય. શું પ્રસિ પુસ્ષને અપકીતિ 
મરણુથી વધારે નથી ?' 

રાજાએ વળી કહ્યું:-“૨ સિહરાજ ! મારા ગુરુતે। ક્રોધ, 
આ ગાયના બદલામાં બીજી કરોડે ગાય આપવાથી પણુ 
જ્ઞાત થાય તેમ નથી; કેમકે આ ગાય સાધારણુ ગાય નથી. 
એ કામધેતુની પુત્રી છે, એટલે કામધેનુ જેવી જ છે.” 
 સિહે કહ્યું:-“કામધેતુ તો બહુ બળવાળી છે, તેને 
સિહ કે ખીજીં કોઈ પણુ મારી શકે તેમ નથી. નને 
આ ગાય કામધૈનુ જેવી હેય તો હું તેને કેમ મારી શકુ? 

રાજાએ કહું: “હે સિહ! એમાં કંઈ તારં પરાક્રમ 
નથી. તું તે! શંકરના પ્રતાપથી ગાયને મારે છે. એક 
રાજા તરીકે આ ઉત્તમ ગાયને મારે! દેઠુ આપીને પણુ 
મૂકાવવી જેધએ, માટે મારં ભક્ષણુ કર. મને ખાવાથી 
તારી ક્ષુધા નિજૃત્ત યશે, ને તૃપ્તિ થશે, ને વળી માર્‌ 
ગુરુ વસિઇ ત્રડષિની ક્રિયાના લેપ પણુ નહિ યાય.' 

તે સાંભળી સિહ ખોલ્યો, “હે રાજન્‌ ! તું આ ગાય 
માટે આટલે મેટા આગ્રહ શા માટે કરે છે ?' 

રાજાએ કહ્યું: “પરાધીનતાનું દુઃખ તે તું પણુ જ્નણે 
છે. તું પણુ મહાદેવજીને પરાધીન છે, ને તેથી આ 
દેવદાસ્નું રક્ષણુ કેવી સાવધતાથી કરે છે? તારી પેટે 
હું પણુ પરાધીન છું; કારણુ કે આ ગાય મારા ગુરુની 
છે, ને તેની આત્તાથી હું ગાયતું રક્ષણુ કસા માટે 
વનમાં આવ્યે છું, માટે મારે તેતું રહ્ષણુ કરવું જેઈએ.” 

સિહે કલ્યુંઃ “તું ગમે તેમ કહે, પણુ હું તતે ખાઇશ નહિ.' 

તે સાંભળી નિર્‌ાશ્ન થયેલા રા”નએ ધેર્ય ધરી કહું, 
“૨ વનપતિ | શરીર ખે છેઃ પંચમહાભૂતતું શરીર્‌ ને 
યશરૂપી શરીર. આજ અથવા તો સે! વર્ષ પછી પણુ 
પ્રાણીઓને મૃત્યુ નિશ્ચિત છે. પાંચે પંદરે પણુ એ પંચ- 
મહાભૂતનું શરીર નજ થવાનું જ; પણુ યશકૂપી ફ્ારીર 
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તો ચિરકાલ પર્યત સ્થિર રહે છે. જે તારે સર્વથા મારાં 
શરીરનો! નાશ ન કર્વે। હેય તે! ચિર્સ્થાયી એવા યશ્ચ- 
રૂપી શરીરને તાશ પણુ મા કર. જે તું આ પાંચ- 
ભૌતિક શરીર્તે નહિ ખાય તો મારાં યશજૂપી શરીર 
નો નાશ્ઞ થશે, ને જો ખાઇશ તે મારાં યશરૂપી 
શરીરનું રક્ષણુ યશે. મારા જેવા પુરુષોને યશરૂપી 
શરીરમાં વિશેષ આસ્થા હેય છે, પરંતુ વિનાશી પાંચ- 
ભૌતિક દેહમાં આસ્થા હોતી નથી. માટે, તું આ મારા 
દેહનું ભક્ષણુ કર્‌ ને ગાયને મૂકી દે. તારે મારી એ 
પ્રાથના અવશ્ય સ્વીકારવી જેઈએ; કારણુ કે હું તારે 
સંબંધી છું, ને તું મારે! સંબંધી છે. “આભાસપૂર્વક 
સંબંધ થાય છે,' એમ વિદઠ્ઠાના કહે છે, તે સંબંધ આ 
વનમાં આપણુ બન્તેને। થયે। છે, કેમકે આ ગાય સંબંધે 
આપણે કેટલીક વાતો કરી છે.' 

સિહે કહ્યું; “હીક.' પછી 'સિહ મતે ખાશે, ને 
ગાયને મૂકી દેશે,' એવા વિચારથી દિલીપ પૃથ્વી ઉપર્‌ 
સૂતો, ને “હમણાં સિહ મારી ઉપર તલપ મારશે ને 
ખાઈ જશે,' એવો વિચાર કરતો હતો, એટલામાં તે 
આકાશમાંથી વિદ્યાધરેએ કરેલી પુષ્પોની ્ંદછિ તેની 
ઉપર્‌ પડી, ને નંદિનીએ, “હે પુત્ર! તું ઉઠ,' એવી «રીતે 
અમૃત જેવું મધુર્‌ વચન કહ્યું. રાજા ઉઠયો, અને દષ્ટિ 
કરી શું જનેયું! જેના આંચળમાંથી દૂધ સ્રવતું હતું એવી 
અને સ્નેહાળ માની પેઠે પાસે ઉભેલી ગાય નંદિની 
સર્વાગે અક્ષત ઉભી છે ! પણુ સિહ જેવામાં આવ્યે! 
નહિ, તેથી રાળ મોટા આશ્રયૈમાં પડ્યો. તેને ચકિત 
થતો જેઈ ગાય ખોલી: “હે સત્પુર્ષ ! તારી પરીક્ષા 
જેવા માટે મેં માયાનો સિહ બનાવ્યો હતો. વસિઇ 
ત્રકષિના પ્રભાવથી સિહ તો શું; પરંતુ યમરાજ પણુ 
મને મારવા સમર્થ નથી. તારી ગુસવિષે ભક્તિ અને 
મારેવિષે દયા પરિપૂર્ણ છે, તેથી હું તારી ઉપર્‌ પ્રસન્ન 
છું, માટે વર્‌ માગ.' 

રાજળએ કહ્યું: “હે માતાજી! વંશ ચલાવવાવાળે અને 
અનંત કીર્તિવાળા એક પુત્ર સુદક્ષિણાને આપો.” 
એટલે ગાયે, “તથાસ્તુ' કહી કહ્યું, “તું પાનનાં પડીયામાં 
મારં દૂધ દોહીને પી, તેથી તને પુત્ર યશે.' ર્‌ા”્નએ 
કહ્યું, “હે માતાજી | હુંછ તમારે વાછડે ભૂખ્યો છે, 
વળી વસિઇ ત્રડષિને। હોમ પણુ થયે। નથી, માટે વાછડાનું 
શેષ અને હોમનું શેષ જે દૂધ હશે, તેમાંથી છટ્ટા ભાગને, 
વસિઇત્રષિની આન્તા લઈ, હું પીવા ઇચ્છું છું.' 

એ રીતે રાજાએ કરેલી વિજ્તાપનાથી નંદિની વિશેષ 
પ્રસ યઈ, ત્રકષિના આશ્રમમાં આવી. પછી રાજાએ 
વસિઇત્રદપિને તે શૃત્તાંત કલો, સુદક્ષિણાને પણુ કલો. 
પછી વસિષત્રપિતી આત્તા લઈ, નંદિતીના દૂધનું પાન 
કર્યું, તે ત્રત સમાપ્ત કરી, ત્રડષિની આજ્ઞા લઈ પોતાની 
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રાજધાનીમાં આવ્યે. થોડે કાળે રાણીને ગર્ભ રો, 
ને નવ માસે પુત્ર જન્મ્યો, તેતું નામ “રધુ' હતું. 

હે શિષ્ય | એક પુત્ર માટે, રાજા જેવા ર્‌”્નને થીર્ડું 
સંકટ પડ્યું છે ? પ્રાણુ, યશ, ગુરુઆજ્તાનો ભંગ થવાને 
ભય, એ સર્વે કવા સંકટમાં હતા |! કે।મળ કાયાને થોડે 
શ્રમ હતો ? કહે, પુત્ર થવા માટે રાન જેવા ધર્મશીળ 
પણુ સંકટ ભોગવી ચિતા કરે, તે। અજ્ઞાનીની તો વાત જ 
શી? એમ જ પાંડુ રાજાએ પુત્ર થવા માટે મોટે પ્રયાસ 
લીધે! છે; એમ જ હમણાં પણુ મનુષ્યે મોટો પ્રયાસ લેતાં 
જેવામાં આવે છે. એ પ્રમાણે પુત્ર ઉત્પન્ન થયા પહેલાં 
અસલ્ દુઃખ વેઠવું પડે છે. ગર્ભ ર્‌જ્રા પછી તેની 
માતાતે ગર્ભનું દુ:ખ ભોગવવું પડે છે, ને પિતાને મોટી 
ચિતા રહે છે. ને ગર્ભપાત થાય તો માતા મોટાં 
સંકટમાં આવી પડે છે; તેતે દેહુ રહેવાની પણુ આશા 
રહેતી નથી. જે ગર્ભપાત ન થાય ને જન્મ થાય, તો 
જન્મના સમયે પણુ માતાને મરણુતુલ્ય દુઃખ પડે છે. 
પુત્ર જન્મ્યા પછી તેને ઉછેરી મેો(ટો કરવામાં મહા- 
દુ:ખ છે. તેમાં વળી અનિષ્ મ્રહની પીડા થાય અથવા 
તો રોગ થાય ને દુ:ખ પડે એ તો જૂદું! ઉપવીત 
આમ્યા પછી જે પુત્ર વિદ્યાભ્યાસ ન કરે તોપણુ દુઃખ; 
વિધાભ્યાસ કરી સારે। વિદ્દાન્‌ થયે। હોય ને તેનો વિવાહ 
ન થાય તોએ તેમાં દુઃખ; સારે ઘેર વિવાહુ થાય ને 
ઔ અતુરૂલ ન હોય તોએ દુઃખ; વધૂ અતુકૂલ હોય 
તોપણુ પુત્ર યુવાવસ્યાને લીધે પરસ્્રીનો સંગી, મઘ- 
પાની, વેશ્યાગમનાદિ વ્યસનવાળેા હેય તેએ દુ:ખ ! ! 
એવાં વ્યસનવાળો પુત્ર દુટટ કહેવાય છે. તેવા દુષ્ટ 
પુત્રથી માતાપિતાને મોડું કષ્ટ વેઠવું પડે છે. વેનર્‌ાન્ન 
મહાદુટ્ટ હતો, તેથી તેનો પિતા અંગર્‌ાન કંટાળી મોડું 
રાજ્ય મૂકી વનમાં ચાલ્યો ગયે! હતો. 


અંગ નામનો એક રાજ હતો. તેને સુતીથા નામની 
રાણી હુતી. તે યમની કન્યા હતી. અંગરાન્નને સુનીથ।- 
થી વેન નામને એક પુત્ર જન્મ્યો હુતો. તે ખાલ્યા- 
વસ્થામાંથી જ પોતાના માતામહ યમને પગલે ચાલતો 
હતો. મૃત્યુનો દોહીત્રો ને યમપુરીમાં મહાલ્યો, તેથી 
તે પણુ મહા અધર્મી થયો. એ વેન ધનુષ લઈ વનમાં 
મૃગયા કરવા જતો, લાં સત્પુસ્ષોને, ષગલાંને અને 
ગરીખોને મારતે. તેને આવતે જેઈ માણુસો, “અરે 
આ વેન આવ્યો,' એવી રીતે કહેતાં ભય પામી નાસી 
જતાં હતાં. અદ્યાપિ પણુ કેઈ દુષ્ટ હોય તો તેને “આ 
તા વેન જેવો થયથે,' “આ તે! વેન વળગ્યું, એ 
પ્રમાણે માણુસો, વેનની ઉપમા આપે છે. એ વેન 
ક્રીડા કરતાં બાળકોને પકડી નિર્દથપણુાંથી પશુની પેઠે 
તેમને માર મારતે ને પ્રજ્નને રંજાડતો હતો. પુત્રનાં એવાં 
દુષ્ટાચરણુ જેઈ અંગરાજએ તેને અનેક પ્રકારે જ્ઞિક્ષા 


શ્રી પંચદશી 


[ પ્રકર્ણુ 


આપી, તોપણુ તે સમન્યો નહિ અતે પોતાનાં 
દુષ્ટાચર્‌ણુ મૂક્યાં નહિ. એક દિવસે અંગના મનમાં તેથી 
મોટા ખેદ થયે, ને તે ખોલ્યો કે, “જે ગઝૃહસ્થાશ્ર- 
મીઓ દુષ્ટ પ્રન વિનાના છે, તેઓએ જ પ્રાયઃ હરિ 
ભગવાન્‌ સારી રીતે પૂજેલા છે; કેમકે તેઓ ન 
સહન થઈ શકે તેવી દુટ્ટ પ્રજાથી થતાં દુઃખને 
જાણુતા નથી. દુષ્ટ પ્રજાથી મનુષ્યોની અપકીતિ થાય 
છે, મહા અધર્મ થાય છે; દુષ્ટ પ્રજથી સર્વની સાથે 
વિરોધ થાય છે, ને એથી મનમાં અંત વિનાની પીડા 
રહે છે. પોતાને મોહુપૂર્વક બંધન કરવાવાળા અને 
નામધારી પ્રજાજ્પ દુષ્ટ પુત્રતે કયો! પંડિત ઉત્તમ માને 
છે? દુષ્ટ પુત્રરૂપ નિમિત્તથી ગૃહો પણુ દુઃખદાયી થઈ 
પડે છે. પણુ હાય ! હું તે શેકનાં સ્થાનરૂપ સારી પ્રન્ન- 
થી દુષ્ટ પ્રજ્નને ઉત્તમ માનું છું ! તેથી મતુષ્ય ધરથી 
નિર્વેદ પામે છે !” એ પ્રમાણે ખેદ્થી મનમાં શેક અને 
દુઃખ કરતો તે રાન્ન, રાત્રિમાં નિદ્રાત આવવાથી 
મધરાતે ઉઠી, વેનની મા સુનીયાને સૂતી મૂજી, કેઈ 
ન નણે તેવી રીતે, સમૃદ્ધિવાળા ભવ્ય રાજમહેલમાંથી 
નીકળી ગયે! હતો. 

વળી દુયોંધન દુષ્ટ હુતો, તેથી પોતાનાં મોટાં ચક્ર- 
વર્તી રાજ્યોનો નાશ, કીતિનો નાશ, સો પુત્રોનો નાશ, 
સંબંધીઓનાો નાશ, અને અઢાર અક્ષૌહિણી સેનાને 
નાશ થયે, તેતું અપાર દુઃખ ધૃતરાષ્ટ્તે ભોગવવું પડયું 
છે. એ પ્રમાણે દુટ્ટ પ્રનથી માતાપિતાને દુઃખ ભોગ- 
વવું પડે છે. 

હવે પુત્રનો સારે ધેર વિવાહ થયે। હોય, તેણે વિધયા- 
ભ્યાસ કર્યો હેય, યુવાવસ્થાનો હેય, સુશીલ હોય, 
તોપણુ જે તેને સંતાન ન થતું હેય તોએ દુઃખ. 
ધણાં સંતાન થયાં હોય, પણુ પુત્ર દરિદ્રી હોય તો 
એ મહા દુઃખ. જે પુત્ર ધણાં સંતાતવાળા હેય, 
કમાઉ હેય, ધનસંપન્ન હેય, સુશીલ હોય, આગસ્ઞાપાલક 
હેય, પણુ મરણુ પામે તો તો અપાર્‌ દુઃખ. સતુષ્યેા 
પુત્રનાં મરણુ દુઃખને પોતાનાં મરણુ કરતાં પણુ વિશેષ 
માને છે. શ્રવણુના પિતાને પુત્રના મરણુથી મહાદુઃખ 
ભોગવવું પડ્યું છે, ને પોતે ચિતામાં બળો મરી, પોતાના 
રહતો યાગ કર્યો છે. ચિત્રકેતુ રાન્નએ પુત્રનાં મરણુથી 
મહાશેર્ક કર્યો છે, પુત્ર વસ્તુતઃ શત્રુ છે, પણુ મોહ- 
જળને લીધે મતુષ્ય તેને ઉત્તમ પ્રીતિપાત્ર માને છે. 
એક અનુભ્રવી કવિએ કહ્યું છે કે, 

'જાથયાનો (સેનના યર્ષમાનો ધરેરનમ । 
વ્રિયમાળોદ્રેતાળામાસ્તિ શુત્રલમો સ્વિઃ॥ 

ઉત્પન્ન થતો પુત્ર સ્રીને હરે, વધતે પુત્ર ધનને હરે, 
અને મરતો પુત્ર પ્રાણુને હરે, માટે પુત્ર સમાન અન્ય 
"રોઈ શત્રુ નથી.' જગતમાં પ્રીતિપાત્ર પદાર્થ ત્રણુ જ છેઃ 


૧૨ સું] 


સ્રી, ધન, ને પ્રાણુ, એ ત્રણેને પુત્ર હરે છે. જ્યારે 
પુત્ર ઉત્પન્ન થાય લારે જનેતાતું કેટલુંક બલ ક્ષીણુ થાય 
છે; બાલક જન્મ્યા પછી પ્રાયઃ જનેતાની જુવાની ગયા 
જેવી જ છે. વળી પુત્રને ઉછેરી મોટો કરવામાં ધનને 
મોટો ખરચ થાય છે. એ પ્રમાણે પુત્ર જનેતા અને 
ધનને હરે છે, ને ને તે મર્‌ણુ પામે તે તો તેના 
પિતાના અતિપ્રિય પ્રાણુને પણુ હરે છે. ખીન્ન શગ્નુએ 
એક એક વસ્તુનું હરણુ કરે છે, ને આ તે ત્રણે 
કીમતી વસ્તુનું હરણુ કરે છે, તેથી પુત્રસમાન શનુ બીજે 
કાઈ નથી. માટે, માતાપિતાને પુત્રજન્ય દુ:ખતે। અંત 
આવતો નથી. એવીજ રીતે આરી, ધન, %હ આદિ 
સર્વમાં દુઃખ છે. એમ સર્વ વસ્તુમાં દુ:ખનું વિવેચન કરી, 
જિજ્ઞાસુ શિષ્ય, તેમાં પ્રીતિ હોય તે તેનો ભાગ કરે છે, 
ને સ્વસ્વરૂપભૂત આત્મામાં અહુનિશ પર્‌મ પ્રીતિને 
નિશ્રયપૂર્વક અતુભ્રવ કરે છે. ૬૫-૬૮ 


ગવતરણિકા-ઉપર પ્રમાણે શિષ્યને સમજાવ્યા 
પછી, જે હહીલે વિરોધી એમ કહે છે કે, “સ્રી- 
પુત્રાદિક જ પ્રિયતમ છે,? તેને “પ્રિય તને રડાવે? એ 
શાપશ્પ કેમ થઈ પડે છે તે કહે છે. 


આપશ્ઞદભવિદટ્યાવિ પક્ષમણગ્ત! । 
વાટિનો નર પોરજ્ઞે ફોષય વદુયોસિણા।૬૨।। 


ત્રશવિદશ્્પત્વારી'વરસ્તેન વળિતય્‌ । 
યયસસસથેવ સ્વાસ્ચ્છિવ્યપતિવા્‌નો$। ૭૦ ।| 
યસ્ઝુ તા[લિળમાલ્માર્ન સેવતે પિયણુસથય્‌ । 

તરય ત્રેવાનતાવાલ્મા ત નસ્‍્યતિ ૧રાચન |૭૨। 
વરમેમાર્પટ્ત્વેન ૧(માનંટ્‌ ₹૧તા । 


યુટર પ્રીતિટટ્રો તાવેમૌમારિણુ શ્ુતા ।૭૨। 

શખ્દાર્થ-અને દુરાગ્રહથી અથવા તે ખ્રહ્માવેત્તા 
તરકૂ દ્વેષ હોવાથી, “પુત્રાદિકની જ પ્રિયતા સત્ય છે, 
એ પક્ષને ન મૂકનારા વાદીનો નરકમાં પાત કહ્યો 
છે, અને ખહુ ચેો।નિઓમાં જન્મ થવારૂપી ડુઃખ 
કહેલું છે. ખ્રહ્માવેત્તા ખ્રહ્મારુપ હોવાથી ઈશ્વર છે; 
તેણું જે જે કહ્યું હાય, તે તે તેમ જ તેના (બ્રહ્મા- 
વેત્તાના) શિષ્યને અને પ્રતિવાદ્ીને થાય છે. જે પુરુષ 
સાક્ષી એટલે કે પ્રિય અને ઉત્તમ એવા આત્માની 
સેવા કરે છે, તેના પરમપ્રિય એવો આ આત્મા 
જાઈ કાળે પણુ નાશ પામતો નથી. પરમપ્રેમાસ્પદ- 
પણા( પરમ પ્રેમના આશ્રયપણાં )એ કરીને આ- 
ત્માની પરમાનંદસ્પતા સ્વીકારવી જોઇએ અને 
જયાં જ્યાં પ્રીતિની વૃદ્ધિ હોય છે, વાં વાં સુખની 


છઅ્રણાનંદગત આત્માનંદ 


૪૭૫ 


વૃદ્ધિ થાય છે, એમ સાર્વભૌમ ( ચફ્રવર્તી રાજા ) 
આદિમાં સાંભળ્યું છે. ૬૯-૭૨ 


ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

હવે જે માણુસ ઔપુત્રાદિમાં પ્રિયત્વ માની ખેડે 
છે ને તેતે છોડવાની ના પાડે છે, અને મહાત્માએ 
કહેલા વિચારનું ખોટાપણું બતાવવાના આગ્રહવાળેા 
છે, તેવા વિરેધી વિચારવાળાને ગુરુએ જૂદી જ રીતે 
ઉપદેશ્ઞ કરવાનો છે. “જે પ્રિય છે તે ર્ડાવશે જ,' એવે। 
વિચાર તેને જણાવવાનો! રસ્તો જૂદો જ છે. માયાવશ 
વાદીઓ દુર્‌ાત્રફી હોય છે, ને વળી “આ બહવેત્તા 
જે કથન કરૅ છે 'તેતું હું ખંડન કરી નાંખીશ, તેની 
વાત ટકવા નહિ દઉં,' એવી રીતે ગુમાની હોય છે 
તેવાને કહેવું કે, “અલ્યા મૂઢ | તને ઔ, પુત્ર, ધન, 
દ્વૈત્ર પ્રિયતમ છે તો ઠીક છે, તે પ્રિયતમ જ રહે! 
પણુ સ્મર્‌્ણુ કર કે, એ આપુત્રાદિકમાં પ્રિયતમતા 
માનવાથી ને તેમાં વિશેષ આસક્તિ ડર્વાથી આા- 
પુત્રાદિકતાં વિયોગજન્ય મહાદુ:ખ ભોગવવું પડે છે ને 
અંતે નરકપાત થાય છે. વળી પશુ, પક્ષી આદિ ચોરાશી 
લાખ યોનિમાં જન્મ પણુ આવે છે, તે વેળા પણુ 
પ્રિયના વિષોગજન્ય દુ:ખ મૂંગે મોઢે સહન કરવાં*પડે 
છે; તે છતાં તને આ નાશવંત ને વિયોગજન્યમાં કેમ 
પ્રીતિ કરવી ગમે છે? ૬૯ 

શિષ્ય-ખહ્ાવેત્તા તો, “પ્રિય તતે રડાવરો' એ એક જ 
વાકય કહે છે, તેની શ્રિષ્ય પ્રત્યે ખોધરૂપતા અને 
વિરોધી પ્રત્યે શાપરૂપતા કેમ થાય? 

ગુજીુ-થહ્ાવેત્તા બહા જ છે,' એ વચનથી બહ્ય- 
વત્તા સાક્ષાત્‌ બઉસ્વરૂપ છે; બહમ ઈશ્વિરસ્વરૂપ છે, 
અને સર્વસ્વરૂપ છે. વળી “દશે ૬ ભયેવ સ્થાન । ધશ્વર 
તેવા જ હેોય,' એ વચન બહ્વેત્તાની ઈશ્વરતામાં પ્રમાણુ 
છે, હુવે પશ્વિર્‌ સયસંકલપ છે, તેથી તે જે જે સંકલ્પ 
કરે છે, તે તે સિદ્ધ યાય છે; અને બહ્મવિત્‌ પણુ 
પશ્વિર્ૂૂપ હોવાથી શિષ્ય અને વિરોધી પ્રત્યે જે જે 
ઇટ અને અનિષ્ટ કહે છે, તે તે સિદ્ધ યાય છે; એટલે 
તે વચન શિષ્યપ્રત્યે ખાધરૂપ થાય છે, અને તે જ વચન 
વિરેધી પ્રત્યે શાપરૂપ થાય છે. જેમ પશ્વિરનાં એક જ 
વાકયથી સંકલ્પ પ્રમાણે ઉભયરૂપતા થાય છે, તેમ તત્ત્વ- 
વેત્તાનાં “ પ્રિય તને રડાવશે' એ વાકયથી સંકલ્પ 
પ્રમાણે થાય છે. ૭૦ 

જે શિષ્યાદિ, “પ્રિય તને રડાવશે' એ વાક્યને અર્થ 
ગુરુમુખથી સાંભળી, પુત્રાદિ સર્વમાંતી પ્રીતિ તજને, 
“આત્મા પ્રિયતમ છે,' એવી રીતે આત્માનું સર્વદા 
સ્મરણુ કરે છે, તે શ્ઞિષ્યાદિકતો, પ્રિયતમતાથી પ્ષ્ટ 
આત્મા, વિરેધીના પ્રિય પુત્રાદિકની પેઠે, કદાપિ નાશ 
પામતો નથી; પરંતુ સર્વદા આનંદસ્પે પ્રકારો છે. 


૪૪૨૬ 


શ્રી પંચદશી 


[પ્રકરણ 





“આાસ્ામમેય ત્રિયજુવાણીસ | શમ ળ્મમાસ્સાનમેવ ત્રિયજુાય્શે 
મેદાસ્ય પ્રિય પ્રમારુજાં મવસિ | પ્રિય આત્માને જ ઉપાસે 
છે; જે પુસ્ષ આત્માને પ્રિય જાણી ઉપાસે છે, એ 
પુરૂષનો પ્રિય આત્મા નછે થતો નથી.' એ શ્રુતિમાં 
પણુ આત્માને શ્રિયતમ નનણી ચિતન કરવાનું અને 
સચ્ચિદાનંદરૂપ આત્માના પ્રકાશનું પ્રતિપાદન કર્યું છે. ૭૧ 

એમ પરમપ્રેમના આશ્રયપણાથી આત્માની પરમા- 
"દૃરૂપતા સિદ થાય છે. 

શિષ્ય-આત્મા પરમગ્રેમતો આશ્રય ભલે હો, પણુ 
તેથી તેની પરમાનંદરૂપતા કેમ સિદ્ધ થાય છે? 

ગુજ્-જેમાં પ્રીતિ વિશેષ હેય ઇ, તેમાં સુખ પણુ 
વિશેષ હોય છે, ગએ વાત તેત્તરીયોપનિષતમાં તથા 
બહુદારણ્યક્રોપનિષતમાં, ચક્રવર્તી રાજાનાં સ્થાનથી 
આરંભીને હિરણ્યગર્ભનાં સ્થાનપર્વત સ્થાતેમાં, ઉત્તરોત્તર 
સુખતી ૬ૃહ્રિના વણુંનટ્દારા સ્પષ્ટ રીતે સમજવી છે. 
સ્વસ્વરૂપભૂત આત્માથી ખીના કેઈ પદાર્થમાં વિશેષ 
પ્રેમ નથી, એમ પણુ એ જ ઉપનિષતમાં કહ્યું છે, ને 
તેથી આત્મા પરમાનેદરૂપ છે. વળી નિરતિશય 
(સર્વથી વિશેષ ) પ્રેમના વિષયપણાંથી પણુ આત્મા 
પરંમાનંદરૂપ છે. જે પર્‌માનંદરૂપ નથી તે નિર્તિશય 
પ્રેમનો વિષય પણુ નથી; જેમ કે ધટાદિ. “આ ધટાદિનું 
દૃષ્ટાંત કૈવલ વ્યતિરેક પ્રયોગથી થાય છે.' એ અનુ- 
માન પ્રમાણે પણુ આત્માની પરમાનંદરૂપતા સિદ્ધ 
થાય છે. ૭ર 

આત્માની પરમાનંદરૂપતા 

અવતરણિક્રા-એ પ્રમાણે આત્માની પરપ્રેમા- 
સ્પદતાના હેતુનું પ્રતિપાદન કર્યા પછી, આત્માની 
પ્રિયતમતા સંખંધે કહે છે. 


એેતન્યવસ્ણુરવં ચાસ્ય સ્વમાવત્રેચિટાલ્મન; । 
ધીરસિષ્યનુવરતેત સવોસ્વપિ ચિતિયેયા ।। ૭૨ ।। 
મેવણપ્ળપ્રવાશાત્મા રીપસ્તશ્ય પમા શહે | 
વ્યા્નોતિ નોષ્ળતા તટ્દાશિતેરેવાનુવતેનણ્‌ ।। ૭૪ ॥ 
મંધલ્પરસસ્વશેજ્યવિ સત્ણુ યથા ૧૫૨ । 
"્જાલેળેવા ળ્વાર્યો શણતે નેતરસ્તથા ।। ૭% ।। 
સિહ્ાનંફ નેવ મિસ મષાયાસ્તુ વિજશળા$ | 
રતિ ચેસવ્‌મેણોડયે શાક્સિળ્વન્યત્ર વા વર્‌ ૭૬ 
આવે મંધાહ્યોવ્જ્યેવમમિશાઃ પુષ્યવર્તિનઃ । 
અભમેવ્‌ેન તરેટે યસિમેટાસયોમિરા | ૭૭ ।। 
સત્વઝુસો ચિત્તુસેવચં તટઝતેસિમેજ્ત્વતઃ । 
રઝોયસેલ્તુ માહિન્નાત્યુલાંશોડત્ર [1લરજવ$ ૭૮ 


શિંતિખ 23: *જં જવળેત ચુલ ચદ | 
તણામ્જસ્ય તિરસ્જારાટીયટ્સ્છ થથા તથા ૭૨ 
શખ્દાર્થ-શિષ્યઃ-જો આ ચિદાત્માનો ચૈતન્યની 
પેઠે સુખરૂપ સ્વભાવ માનશે। તો સંપૂર્ણું બુદ્ધિની 
વૃત્તિઆમાં જેમ ચૈતન્યની અનુવૃત્તિ છે, તેમ સુખે 
પણુ (બુદ્ધિ વૃત્તિઓઆમાં) અનુવર્વવું જોઇએ. 
ગુરુ-અહીં ખુદ્ધિની વૃત્તિઆમાં આનંદની અતુવૃત્તિ 
થતી નથી; કેમકે જેમ દીપ ઉષ્ણુ અને પ્રકાશ- 
સ્પ છે, તે દીપની પ્રભા ઘરમાં પ્રસરે છે, પરંતુ 
ઉષ્ણુતા પ્રસરતી નથી; તેમ (ખુદ્ધિવૃત્તિઓમાં ) 
ચૈતન્યની જ અનુવૃત્તિ છે, પરંતુ સુખની અનુ- 
વૃત્તિ નથી. જેમ ગંધ, સૂપ, રસ અને સ્પર્શ એક 
વસ્તુમાં વિદ્મમાન છતાં, એક ઇદ્રિયથી જદો એક 
જ વિષયને ગ્રહુણુ કરી શકાય છે, બીજાને નહિ; 
તેમ ચિતૂ અને આનંદમાંથી ચિતૂની જ અનુવૃત્તિ 
થાય છે. તું જે એમ કહેતો હાય કે ચેતન્ય અને 
આનંદ ભિન્ન છેજ નહીં અને ગંધાદિકો તો વિલ- 
ક્ષણુ એટલે જૂદા જૂદા છે, તો તેનો (ચિત્‌ અને 
આનંદને) અભેદ્ટ પણુ સાક્ષીમાં અથવા ખીનામાં 
જ્યાં હાય તે કહે. તું પ્રથમ પક્ષ માન્ય કરતે 
હાય તો (એટલે સાક્લીમાં ચિતૂ તથા આનંદને 
ભેદાભાવ છે એમ કહેતો હોય તે।), પુષ્પમાં રહેવા- 
વાળા ગંધાદિક પણુ એ પ્રમાણે પુષ્પથી અભિન્ન જ 
છે, અને એમ તું કહેતો હોય કે, ઇંદ્રિયના ભેદથી 
તે ગંધાદિકનો ભેદ છે, તો વૃત્તિઓના ભેદથી તેને- 
ચિત્‌ અને આનેદ્નો-પણુ ભેદ છે. સત્ત્વગુણી વૃત્તિનાં 
નિર્મલપણાંથી તેમાં ચિત્‌ અને સુખ(આનંદ)નું 
એડ્ય પ્રતીત થાય છે; ને રજેવૃત્તિનાં મલિનપણાંથી 
એમાં (આ રજેવૃત્તિમાં) આનંદાંશ આચ્છાદિત 
રહે છે. જેમ આમલી અત્યંત ખાટી હેય છે, 
પરંતુ જ્યારે મીઠાની સાથે તેને સેળવવામાં આવે 
છે ત્યારે ખટાશના તિરસ્કારથી તેની ખટાશ ઓછી 
થઈ જાય છે, તેમ આનંદાાંશ પણુ રજેવૃત્તિથી 
તિરસ્કાર પામીને ઢંકાઈ જાય છે. ૭૩-૭૯ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 
શિષ્ય-આત્માની પરમાનંદરૂપતા અતુપપન્ન છે, 
કારણુ કે આત્માની પરમાનંદજ્પતા માનવાથી સર્વ 
ખુદ્દિકૃત્તિઆમાં આનંદની અતુરૃત્તિસ્પ દોષ આવે 
છે. આત્માની પરમાનંદરૂપતા માનવાથી, ચૈતન્યની 
પેઠે, આનંદ પણુ આત્માનો સ્વભાવ છે, એમ માનવનું 
પડે છે, અને તેથી આત્માના બે સ્વભાવ માનવા 


૧૨ મું] 


એેધઇઇએ: ચેૈતન્યરૂપતા અને આનંદરૂપતા. આત્માના 
એ ખે સ્વભ્ઞાવ સ્વીકારવાથી, જેમ સર્વે ખુદ્ધિકૃત્તિ- 
ઓમાં ચૈતન્યની અતુશૃત્તિ થાય છે, તેમ તેમાં આનંદની 
અનુ*૬ૃત્તિ પણુ થવી જેઇએ; પરંતુ સર્વ બુહ્ધિભત્તિઓમાં 
ચૈતન્યની અનુશૃત્તિ થાય છે, પણુ તેમાં આનંદની અનુ- 
ગૃત્તિ તો થતી નથી, તેનું કેમ? ૭૩ 

ગુજ્્‌-જેમ દીપનાં પ્રકાશ અને ઉષ્ણુતા બન્ને સ્વ- 
ભાવ-સ્વરૂપ છે, તોપણુ દીપને। પ્રકાશ-પ્રભા જ ઘરમાં 
ફરેકાઈ ન્નય છે, પણુ ઉષ્મુતા ફેલાતી નથી; તેમ 
ચૈતન્ય અને આનંદ બન્ને આત્માના સ્વભાવ છે, તે.- 
પણુ બુદ્ધિની સર્વ શૃત્તિઓમાં ચૈતન્યનતી જ અનુજૃત્ત 
થાય છે, પણુ તેમાં આનંદની અવુભ્રત્તિ થતી નથી; તેથી 
આત્માની પરમાનંદરૂપતા જણાય છે. ૭૪ 

શિષ્ય-તમાર્‌ાા કહેવા પ્રમાણે ચૈતન્ય અને આનંદ 
અભિન્ન છે, ત્યારે જેમ ખુહ્ટિકૃત્તિમાં ચૈતન્યની અભિ- 
બ્યક્તિ થાય છે, તેમ તેમાં આનંદતી અભિવ્યક્તિ કેમ 
ચતી નથી? 

ગુજ્-પદાર્થમાં જેટલા જેટલા ધર્મ હોય, તે સર્વ 
એક જ સ્થલમાં પ્રતીત થવા જેધદએ એવે કાંઈ નિયમ 
નથી. જેમ એક જ દ્રવ્યમાં ગંધ, રૂપ, રસ, સ્પર્શ 
હેય છે, પણુ તે સર્વે ચુણા એક જ પંદ્રેયથી પ્રતીત 
થતા નથી, તેમ ચૈતન્ય અને આનંદ એ બન્ને સ્વરૂપ 
આત્માનાં છે, તોપણુ ખુદ્ધિશત્તિમાં ચૈતન્યતી પ્રતીતિ થાય 
છે અને આનંદની પ્રતીતિ થતી નથી. ૭૫ 

શિષ્ય-તમે ખુહદ્ધિશત્તિમાં ચિત્‌ અને આનંદની 
અગ્રેતીતિમાં, ગંધ અતે સૂપાદિકતું દૃષ્ટાંત આપ્યું, 
પણુ તેમાં ગંધાદિક દૃષ્ટાંત છે, તે ચિત્‌ તથા આનંદ 
સિદ્ધાંત છે. દદાંતમાં ગંધ, રૂપ, રસ અને સ્પર્શે 
તો એકખીનથી જૂદા નૂદા હોવાથી તેની પ્રતીતિ 
એક ઇઈંદ્રિથથી થતી નથી; પણુ સિદ્ધાંતમાં ચિત્‌ અને 
આનંદ તો એકખીનથી જૂદા નથી, પરંતુ અભિન્ન 
છે, તેથી ખુદ્ધિજૃત્તિમાં તે બન્નેની પ્રતીતિ થવી ન્નેઇએ. 
હે દેવ | દષ્દાંત અને દાર્ખ્ટાતિકની વિષમતા છે; કેમકે 
દૃષ્યાંત ભેદવાળું છે, ને દાર્ષ્ટાતિક અભેદમય છે. 

ગુજન્તું ચિત્‌ અને આનંદને જે અભેદ કહે છે, 
તે અભેદ સાક્ષીમાં છે, કે તેની ઉપાધિરસ્પ ખ્ુદ્ધિ- 
ભૃત્તિમાં છે? અને તે બનેને ભેદ સ્વાભાવિક છે, કે 
ઓપાધિક છે? ૭૬ 

ચૈતન્ય અને આનંદના અભેદમાં જે આ પ્રશ્ન છે 
તેમાં બે પક્ષ છે: સ્વાભાવિક અભેદ, અને ઔપાધિક 
અભેદ. સ્વાભાવિક અભેદ એટલે સાક્ષીમાં અભેદ એ 
પ્રથમ પક્ષ છે, અને ઔપાધિક અભેદ એટલે ખુદ્ધિ- 
જૃત્તિચાર્માં અભેદ એ ખીન્ને પક્ષ છે. પ્રથમ પક્ષમાં 
તો જેમ ચિત્‌ અને આનંદ એ ખત્વે સાક્ષીમાં અભિભ 


બ્છાનંદગાત આત્માનંદ 


૪૭૭ 


છે; તેમ સૂપ, રસ, ગંધ અને સ્પર્શ એ ચારે પુષ્પમાં 
પણુ અભિન્ન જ છે, પણુ ભિન્ન નથી. જે પુષ્પને લાવવું 
હોય તે પુષ્પની સાથે ગંધાદિ ચારે આવે છે; પણુ 
પુષ્પથી ભિન્ન ગંધ, રૂપ, ર્સ કે સ્પર્શ કાઈ પણુ લાવી 
શકાતું નથી. બીજા પક્ષમાં પણુ, જેમ ગંધાદિકને મ્રહુણુ 
કરતાર્‌ ઇંદ્રિયા ભિન્ન ભિન્ન છે, એટલે ગંધનું ગ્રહુષયુ 
કરનાર ધ્રાણુદ્રિય છે, જ્પનું મ્રહષયુ કરનાર ચક્ષુરિદ્રિય 
છે, રસતું મ્રઠુણુ કરનાર રસનેન્દ્રિય છે, ને સ્પર્શનું ત્રહણુ 
કરનાર ર્સનેદ્રિય છે, તે સ્પર્ચનું ગ્રહણુ કરનાર ત્વગિ- 
દ્રિય છે, તેથી ગંધાદિકનો ભેદ સ્વીકારાય છે; તેમ 
ચૈતન્ય અને આનંદની પ્રતીતિનાં કારષુરૂપ ખુદ્ધિત્તએઓ 
ભિન્ન ભિન્ન છે; એટલે, રાજસ ખુદ્ધિશૃત્તિ ચૈતન્યની 
પ્રતીતિનું કારણુ છે, ને સાત્વિક ખુદ્ધિકૃત્તિ આનંદની 
પ્રતીતિતું કારણુ છે; અને તેથી ચિત્‌ અને આનંદના 
ભેદનો સ્વીકાર પણુ કરવો બેઇએ. એ પ્રમાણે 
ખન્ને પક્ષમાં દાંત અને દર્ષ્ટાતેકની સમાનતા જ 
છે. જેમ ગંધાદિકનો પુષ્પમાં અભેદ છે, તેમ ચિત્‌ 
અને આનંદને! સાક્ષીમાં પણુ અભેદ છે; જેમ ગ્રહુણુ 
કરનાર પંદ્રિયારૂષ ઉપાધિથી ગંધાદિકને ભેદ છે, તેમ 
ખુદ્ધિશૃત્તિક્પ ઉપાધિથી ચિત્‌ અને આનંદને. ભેદ છે. 
માટે, દૃષ્ટાંત અને સિદ્ધાંતમાં સ્વાભાવિક અભેદ સમાન 
છે તે ઔપાધિક ભેદ પણુ સમાન છે, તેથી તેમાં 
વિષમતા નથી. ૭૭ 

શિષ્ય-ન્યારે ખુદ્દિશત્તિઓઆમાં ચિત્‌ અને આનંદને 
ભેદ છે, યારે સાક્ષીમાં તેનો અભેદ કેમ કહે છે? ભે 
સાક્લીમાં તેનો અભેદ છે, તો તેતી પ્રતીતિ ક્યાં થાય છે ? 

ગુસ્-સત્તજૃત્તિ, કે જે પુણ્યકર્મથી ઉદય પામે છે 
ને સત્ત્વગુણુના પરિણામરૂપ ખુદ્ધિજત્તિ છે, તેમાં ચિત્‌ 
અને આનંદના અભેદની પ્રતીતિ થાય છે. 

શિષ્ય-તેનું શું કારણુ ? 

ગુજ્‌-આત્માના ખે અંશ છેઃ ચિદંશ અને આનંદાંશ. 
સત્તરૃત્તિ નિર્મળ છે, તેથી તેમાં ચિત્‌ અને આનંદ એ 
બન્ને અંશ્ઞની પ્રતીતિ થાય છે. 

શિષ્ય-ન્યારે ચિત્‌ અને આનંદ બત્લે અલિત્ન છે, 
થારે તે જૂદા છે, એમ કેમ જણાય છે? 

ગુજ્-રજેભત્તિને લીધે. તે ?ત્તિ મલિન છે, તેથી તેની 
મલિનતામાં આનંદાંશ ઢંકાઈ ન્નય છે, ને તેથી તેની 
પ્રતીતિ થતી નથી, પણુ ચિદંશની પ્રતીતિ થાય છે, 
અને એજ એ બન્નેના ભેદની પ્રતીતિનું કારણુ છે. ૭૮ 

શિષ્ય-ન્યારે આત્મામાં આનંદાંશ વિધમાન છે, 
થારે રભજેર્શતની મલિનતાથી તેતી આચ્છાદનપૂર્વક 
અપ્રતીતિ કેમ થાય છે? 

ગુશ્-જેમ કેવળ આમલી અતિ ખારી હેય છે, 
પણુ જ્યારે તેતી સાથે મીંડું મેળવીએ લારે વિશેષ 


૪૭૮ 


ખટાશ ઓઇઈી યાય છે, ઢંકાઈ નય છે, ને તેમાં થોડી જ 
ખટાશ જણાય છે; તેમ સત્ત્વદૃત્તિમાં આત્માના ચિત્‌ 
અતે આનંદ એ બને અંશની પ્રતીતિ થાય છે, પણુ 
રજેભૃત્તિમાં તો ચિદંશની જ પ્રતીતિ થાય છે, પણુ 
આનંદાંશની પ્રતીતિ યતી નથી; કારણુ કે રજેભત્તિની 
મલિનતાથી આનંદાંશ ઢંકાઈ જય છે. ૭૯ 
પોશ અને વિવેકની સમાનતા 

અવતરણિકા-હૅવે શિષ્ય ગૂઢ અભિપ્રાયથી આ- 
શંકા કરે છે, કે ચોગ વગર્‌ સર્વ મિથ્યા છે. 

તનુ ત્રિયતમત્વેન ૫ર૫ાનંણતાતમનિ | 

વિષેજીં શવયતામેવં વિતા યોમેન વિ મવેત્‌ ।૮૦॥। 

થયોમેન તહેવેતિ વહામો જ્ાનસિદ્ધયે । 

યોમ! ગોરો વિવેજેન જાને જિં નોપગાયતે 11૮? 

યલ્લાણૂ'ચેઃ પાષ્યતે સ્થાન તલોમેરવે મમ્યતે । 

રૃતિ સકત જૂજેવાત્વ ચોમિનાં ચ વિવેજિનામ ૮૨ 

શખ્દાર્થ-(શિષ્ય-હું પૂછું છું કે) એ પ્રમાણે 
( આત્માના ત્રણુ ભેદપૂર્વીક કરેલાં વર્ણન પ્રમાણે ) 
ભલે આત્માના પ્રિયતમપણુને લીધે આત્મામાં જે 
પરમાનંદપણું છે, તે વિવેચન કરવા ચેગ્ય હો; પરંતુ 
ચેોગ વિના શું થાય? (શુરુ-)જે ફલ ચોગથી થાય 
છે, તે જ વિવેકથી થાય છે એમ અસે કહીએ છીએ: 
જ્ઞાનની સિદ્ધિ માટે, ચોગ કહ્યો છે, પણુ વિવેકે 
કરીને શું જ્તાન નથી થતું? જે સોક્ષર્પ સ્થાન, 
સાંખ્યથી (આત્મા અને અનાત્માના વિવેકથી) પમાય 
છે, તે (સ્થાન) ચોગથી પણુ પમાય છે; એ પ્રમાણે 
ચોગીઓને અને વિવેક્ીએને ફૂલ તો એકનું એક જ 
શાઅમાં કહ્યું છે. ૮૦-૮૨ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવર્‌ણ 

શિષ્ય-આપે પરમપ્રેમના આશ્રયપણાંરૂપ હેતુથી, 
આત્માની પરમાનંદસૂપતાનું ગૌણાત્મા અને મિથ્યાત્મા- 
રૂપ, પ્રિય, ઉપેટ્ય અને દ્દેષ્યથી વિવેચન કર્યું, અર્થાત્‌ 
પરમાનદને સવેંથી જૂદો, સર્વથી શ્રેઇ, સર્વથી પ્રિય 
જણાવ્યો, ને તેથી આત્માની પરમાનંદસપતા નનણી 
શકાય છે; તોપણુ યોગવિના રું થાય તેમ છે? ઠું તો 
હુજએ માનું છું કે, આત્મા જ પ્રિયમાં પ્રિય છે એમ 
જાણુવાથી મોક્ષ મળતો નથી, પણુ અપરેક્ષન્તાનદ્દારા 
યોગ જ મોક્ષનું સાધન છે; કેમકે તેવો તત્ત્વવેત્તાઓને 
મત છે. ૮૦ 

ગુજ-જેમ યોગ અપરેક્ષજ્ઞાનનું કારણુ છે, તેમ 
વિચાર કરી પ્રિય, ઉપેઠ્ય આદિથી આત્માને નણુવે।, 
વિચારવો, તે પણુ અપરેક્ષન્તાનનું કાર્ણુ છે. 


શ્રી પંચઠશી 


[પ્રકરણ 


પૂર્વ અધ્યાયમાં એટલે ૧૧ મા પ્રકરણુમાં અપરેક્ષ- 
સ્ાનનું સાધન યોગ કલ્યો છે; અને અત્ર કરેલાં ગૌણુ- 
ત્મા, મિય્યાત્મા અને મુખ્યાત્માનાં વિવેચનદ્દારા પંચ- 
કાશનો વિવેક કભ્રો છે. તેથી અપરેક્ષત્તાન ઉત્પન્ન 
થાય છે જ; માટે પ્રિયમાં પ્રિય આત્મા છે, એ વિવે- 
ચન વ્યર્થ નથી, ૮૧ 


શિષ્ય-વિવેક, વિચાર અપરોક્ષજ્ઞાનનું કારણુ છે, 
એમાં કાંઈ પ્રમાણુ? 

ગુજ્-ગીતા વાકય પ્રમાણુઃ “ઘલ્લાંશ્યે: જ્રાવ્યલે સ્થાન 
તશોમેરવિ મચ્યસે | સાંખ્યોએ કરી જે (મોક્ષરૂપ) સ્થાન 
પમાય છે, તે યોગથી પણુ પમાય છે.' શ પ્રમાણે 
ગીતામાં શ્રીકૃષ્ણુપર્માત્માએ વિવેકીઓતે અને યોગી- 
ઓને મોક્ષર્પ એક જ ફળ કક્યું છે. એ મોક્ષ અપ- 
રેક્ષસઞાન વિના અન્ય કોઈ પણુ ઉપાયથી પ્રાસ યતો 
નથી; માટે એ વિવેક પણુ અપરેક્ષન્તાનનું ફારૂણુ છે. ૮૨ 


અવતરણિકા-ચોગ અને વિવેકના સંબંધમાં સમ- 
જાવી, ચોગથી વિવેક એટલે વિચાર-તત્ત્વવિચાર-ની 
શ્રેષ્્તા ફેમ છે ને કેટલે અંશે છે, તે કહે છે. 

અલાધ્યાવસ્યચિયોમઃ૧સ્યચિઝ્ક્ઞાનનિશ્રય! । 

ફ્સ્યં વિચાયે મામો દો સમાર વરધે'૧(॥ ૮૨ ।। 

ચોમે વોતિશયસ્તત્ર જાનણુસં સમ ટયો! । 

રામટ્રેષાયમાવશ્ર તુલ્યો યોમિવિવેજિનો; ।1૮%૪।। 

ત મીતિર્ષિવયેપ્વસ્તિ ત્રેયાનાસમેતિ સનત । 

જુતો ₹1મ$ ઝુતો ટ્રેષ$ પાતિગૂર૧૫૧૨૧ત$ ૮૧। 

ફેટા! ત્રતિમૂજેળુ ટરેયલ્તુરયો ટ્રયોરષિ | 

દ્રષ ગુવેજ્ યોમી ચેટ્વિવેવર્યાવિ તાર ।। ૮૬ ॥। 

દલસ્વ પરતિમાન લુ ચ્યવદ્ારે દૂયોઃ સમમ્‌ । 

ભમાધો તેતિ વેસટ્નાવ્ટ્રેતત્વં વિવેજિત$ [1 ૮૭ ॥। 

વિવક્ષ્યતે ત્લ્મામિરટ્રેતાનંટ્નાપવે । 

ઝય્યાયે દિ તૃતીયેડ્તઃ સવેમવ્યતિયજઇન્‌ા૮૮॥।। 

ભરા પરયાશિગાનટમપર્વશિસિણં ગત્‌ । 

(૧ ૯૫૮". ૧% હ જ્‌ ટ્ર 

ઝથોયામીતિ ચેત્તટિ લતુછો વદ્તાં મવાન।।1૮૨ 

ત્રજ્ઞાનંટ્રામિષે મથે મટાનુમ્રદ્તિટ્રે । 

દ્વિવીયાધ્યાય છ્તસ્મિશાત્માનંફો વિષોચિત॥૨૦। 

શબ્દરાર્થ-કોઇને યોગ અસાધ્ય હોય છે, ક્રોધને 
સાનના નિશ્ચય અસાધ્ય હોય છે, એ પ્રકારે 
વિચાર કરી પરમેશ્રે (શ્રીકૃષ્સે) બે (સાંખ્ય અને 
ચોગ) માગોં કહેલા છે,“૨ ને તેમાં (ગીતાજીમાં) 
ખન્નેનું (સાંખ્ય અને ચોગનું) જ્ઞાનસ્પી ફૂળ સમાન 


૧ર સું ] 


કહ્યું છે; તો પછી ચોગમાં વિશેષ શે! ? અને રાગ- 
દ્રેષાદિતા અભાવ તો! ચોગીને તથા વિવેષ્ઠીને સર" 
ખા જ છે.“* આત્મા પ્રિયતમ છે એમ જાણવા- 
વાળા(વિવેક્રી)ન્‍ને તો વિષચોમાં પ્રીતિ હાય જ 
નહિ; તેમ પ્રતિકૂળતાને ન જેનારા( વિવેષ્ઠી )ને 
શાગે ક્યાંથી હાય? અને દ્વેષે ક્યાંથી હાય ?“૫ 
અને દેહાદિકેના પ્રતિકૂળ( પદાર્થો )માં તો ખજ્ઞેને 
(ચે!ગી અને વિવેકીને) દ્રેષ સમાન હેય છે. દ્વેષ 
કરનારો ચોગી ગણાય નહીં, તેમ દ્વેષ કરનારાને 
અવિવેકી જ જાણુવે..“5 વળી તું એમ કહેતે! હોય 
જે, વ્યવહારમાં દ્વેતની પ્રતીતિ તો ખશ્ઞને ( યોગી 
અને વિવેકને) સમાન છે; પરંતુ ચોગીને સમાધિ- 
માં (દ્વેત પ્રતીતિ) નથી, તેમ વિવેક્ટીને પણુ 
જ્ઞાનસમયમાં દ્રેતની પ્રતીતિ નથી.“” તે ઝ્રેતની 
પ્રતીતિના અભાવની વાત અદ્વેતાનંદ નામના તૃતીય 
અધ્યાયમાં કહીશું. આ રીતે અમારું કહેવું સર્વ 
રીતે મંગલમય જ છે.“ નિજાનંદને સહા જેતે 
(અતુભવતે।) અને સંપૂર્ણ જગતને ન જેતે! થકે 
જે જ્ઞાની વર્તે છે, તે ચોગી જ ગણાય છે એમ જે 
તું કહેતો હોય તો, તું સંતુષ્ટ રહે અને તારી વૃદ્ધિ 
થાવ.“ આ ખ્રહ્યાનંદ નામના ગ્રંથવિષે આ 
(આત્માનંદરૂપ) દ્વિતીયાધ્યાયમાં મંદ ખુદ્ધિવાળા 
મનુષ્યના અનુગ્રહની સિદ્ધિ માટે આત્માનંદનું વિવે- 
ચન કરવામાં આવ્યું છે.૬* 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-ન્યારે સાંખ્ય અને યોગનું ફૂલ એક જ છે, 
યારે તો શાસ્રોમાં એ ખેમાંથી એકનું પ્રતિપાદન કરવું 
યોગ્ય હતું; પરતુ સાંખ્ય અને યોગ એ બન્નેનું પ્રતિ- 
પાદન કરી લેકેને ભમાવવા ન હોતા, 

ગુજ્-સર્વ અધિકારીઓ સમાન હોતા નથી; કેઈ 
અધિકારી યોગના સાધનમાં અશકત હોય છે, ને કોઈ 
અધિકારી વિવેકમાં અશકત હેય છે. એમ અધિકારી- 
એના ભેદથી જે અધિકારી યોગની સાધના કરી શકે, 
તે અધિકારીએ યોગમાગેનું મહુણુ કરવું; તે જે અધિ- 
કારી સૂદ્મણુદ્ધિથી વિચાર કરી શકે, તે અધિકારીએ 
વિવેકમાર્ગ ગ્રહુણુ કરવો, એવા અભિપ્રાયથી શ્રીકૃષ્ણુ 
પરમાત્માએ ગીતામાં અને અન્ય શાસ્રકારેએ શ્ઞાસ્રોમાં, 
એ ખત્લે માર્ગનું પ્રતિપાદન કર્યું છે. ૮૩ 

શિષ્ય-વિવેક પ્રયાસ વિના પ્રાપ્ત થાય છે, તેથી 
સુલભ છે, અને યોગ તો મોટા પ્રયત્નથી પ્રાત થાય 
છે, માટે તે ખહુ દુર્લભ છે; તેથી વિવેક કરતાં યોગને 
વિશેષ કહેવો ન્નેઇએ. 


બ્રછ્માર્નદગત આત્માર્નટ 


૪૭૯ 


ગુજ્-તું યોગને જે વિશેષ કહે છે, તે વિશેષ શું 
અપરેક્ષન્નાનની ઉત્પત્તિને કહે છે ? કે રાગ અને દેષની 
નિર્શતના હેતુને કહે છે ? અમવા દૈતની અપ્રતીતિનાં 
કાર્ણુથી કહે છે ? પ્રથમ પક્ષ એટલે અપરેક્ષન્તાનની 
ઉત્પત્તિથી યોગની વિશેષતા કહેવામાં, વિવેકથી યોગમાં 
શી વિશેષતા છે ? ગીતાજમાં “લ્શાંશ્ચેઃ ત્રાવ્યથે સ્થાન । 
તત્વોના વિવેકથી જે સ્થાન પમાય છે,' ઇયાદિ વચન- 
થી વિવેકનું અને યોગનું મોક્ષરૂપી એક જ ફલ કક્યું 
છે. હુવે ખીનન પક્ષમાં એટલે રગતી અને ઠ્ેષાદિકની 
નિશ્ત્તિના હેતુમાં ને યોગની વિશેષતાનાં કથનરૂપમાં 
પણુ યોગ વિશેષ નથી; કેમકે, રાગ અને દ્દેષાદિકને 
અભાવ તો યોગી અને વિવેકી બનેને સમાન જ છે. ૮૪ 

શિષ્ય-વિવેકી પુરુષને રાગાદિકતો અભાવ કેવી 
રીતે છે ? 

ગુજ-“આત્મા જ પ્રિયતમ છે,' એમ જ્નણુતા વિવેકી 
પુસ્ષને વિષયોમાં પ્રીતિ થતી નથી, તેથી તેમાં તેને 
રાગે થતો નથી ને દ્રેષે થતો નથી. 

શિષ્ય-વિવેકીને વિષયોમાં પ્રીતિ અને અપ્રીતિ 
કેમ નથી ? 

ગુજ્-“આ પદાર્થ મને અતુરફૂલ છે, મારે। છે, માશ્‌ા 
ફામને। છે,' એવી રીતે અતુફૂલતાના જ્ઞાનથી તેમાં 
પ્રીતિ થાય છે, તે “આ પદાર્થ મતે પ્રતિરૂલ છે, મારે 
નથી, મારા કામનોએ નથી,' એ પ્રકારનાં જ્ઞાનથી દેષ 
થાય છે. પણુ વિવેકી પુસ્ષને વિષયોમાં અનુકૂલતાનું 
અને ગ્રતિકૂલતાનું જ્ઞાન જ નથી, તેથી તેને વિષયોમાં 
પ્રીતિ કે અપ્રીતિ હોતી નથી. તે તો ઉદાસીન જ છે. 
વિષયમાં અતુરૂલતાનાં જ્ઞાનથી પ્રીતિ થાય છે, અને 
પ્રતિકૂલતાનાં જ્ઞાનથી અપ્રીતિ થાય છે. ૮૫ 

શિષ્ય-'વિવેકી પુસ્ષને દ્રેપ નથી, એમ માનવું 
બતુચિત છે; કારણુ કે વ્યવહારદશ્ચામાં વીંછી, સર્પ, 
સિહાદિ જે દેહના શતુ છે, તેમાં વિવેકી પુસ્ષતે દેષ 
જેવામાં આવે છે. 

ગુજ-ર એ તો રહ્યું, એ તો બહુ મોટી વાત કહી 
નહિ; પણુ જુ, માંકડ, મચ્છર, ચાંચડમાં પણુ દ્દેષ 
છે ! નહિ કે ? પણુ એ શિષ્ય ! દેઠના પ્રતિકૂલ વીંછી 
આદિમાં દેષ તો વિવેકી અને યોગી બન્નેને સમાન જ 
છે; કાર્‌ણુ કે વ્યવહાર્દશામાં વીંછી આદિમાં યોગીને 
પણુ દ્રેષ જેવામાં આવે છે. 

શિષ્ય-પ્રતિરૂલ પદાર્થમાં દેષ કરનારને અમે યોગી 
નહિ માનીએ. 

ગુજ્-પ્રતિકૂલ પદાર્થમાં દ્રેષ કરનારતે અમે વિવેકી 
નહિ માનીશું. 

%મકે, જો કે સાનથી વિવેકીનાં અજ્ઞાનનો નાશ 
થાય છે, તોપણુ બળેલાં વસ્તી પેઠે અજ્ઞાનને 


૪૮૦ 


આભાસ રહે છે, તેથી અવિચાર્દશામાં ખાધિતાતુ- 
તિથી રાગદેષાદિસ્પ સંસારતી પ્રતીતિ યાય છે, ને 
વિચારદશામાં તે તિરેહિત યાય છે. માટે, વિવેકી 
પણુ પ્રતિકૂલ પદાર્થમાં જે દ્રેષ કરે છે, તે તેતી 
અત્ાનદશ્ઞા છે, ૮૬ 


શિષ્ય-વિવેકી પુસ્ષતે દૈતતી પ્રતીતિ છે, ને યોગીને 
દૈતતી પ્રતીતિ નથી, તેથી વિવેકી કરતાં યોગીતી 
વિશેષતા જ થશે, 

ગુર્-વિવેકી પુસ્પને દૈતતી પ્રતીતિ વ્યવહાર્દશામાં 
થાય છે, કે ખીછ એટલે સમાધિ દશામાં થાય છે ? 
જે વ્યવહાર દશામાં હ્વૈતતી પ્રતીતિ થાય છે, એમ 
કહેતો હેય તે, જાણુ કે, તે તો યોગી અને વિવેકી 
બન્નેને સમાન જ છે. યોગીને પણુ વ્યવહારમાં દૈતતી 
પ્રતીતિ થાય છે. પા સમાધિ દશ્ઞામાં યોગીને દૈતતી 
પ્રતીતિ તથી, એમ જે કહેતે હોય તો, જણુ કે તે 
વિવેકીને પણુ સમાન છે. જેમ યોગીતે સમાધિદશામાં 
દ્રેતતી અપ્રતીતિ છે, તેમ વિવેકીને શ્રુતિ અતે યુક્તિથી 


શ્રી પંચદશા 


| મ્રકર્ણુ 


તત્ત જણ્યા પછી અદદૈત જ છે, ને એવી અતુસંધાન- 
સૂપ દશામાં દૈતતી પ્રતીતિ છે જ નહિ. 

તાત્પર્ય કે, સર્વ પ્રકારે યોગી અને વિવેફીતી સમા- 
તતા જ છે, તેથી વિવેકી કરતાં યોગી વિશેષ નથી. ૮૭ 

શિષ્ય-અદૈતતી પ્રતીતિતો અભાવ કેમ થાય છે ? 

ગુજ-તેતો પ્રકાર અદ્દેતાનંદ તામતા પ્રકર્ણુમાં 
કહેવાશે, તેથી તારા સંદદેઠતી નિશૃત્તિ યશે. ૮૮ 

શિષ્ય-જેને દૈતતી અપ્રતીતિ હોય ને આત્માને 
સાક્ષા(કાર્‌ યયે હોય, તેવો જ્ઞાતી જ યોગી છે, 

ગુશ-એમ માનવું તો અમને પણુ માત્ય છે અને 
તેમ તું પોતે જ માતે છે તો તારો જય થાએ ! હવે 
સંતોષ પામ અતે એ જ્તાતને ૬ કર્‌, ૮૯ 

આ ખહ્યાનંદમાં પાંચ અધ્યાય છે; તેમાં આ આત્મા- 
તંદ તામતો ખીજે અષ્યાય છે, મંદાધિકારીએ યોગ- 
વડે આત્મતત્ત જાણી શકે નહિ, માટે પ્રત્યગાત્માનાં 
સ્વરૂપભૂત આત્માનંદતું વિવેચન, આ આત્માતંદ નામના 
ખાર્‌મા પ્રકર્ણુમાં સમજાવ્યું છે. €૦ 


ઉતિ શ્રીવિધારણ્યસ્વામિતા પરમગુરુ શ્રીભારતીતીર્થમુનિવિરચિત પંચદશીમાં ખ્રહ્માનંદગતઆતમાનંદ 
તામનું પ્રકરણ ૧૨ મું ચન્દ્રકાન્ત વિવરણુ સહિત સમાપ્ત 


ષ્ટ 


૩૦ 
તત્તલરત્રજ્નળે નમઃ 


છપ 





મ્રકરણુ ૧૩ મું 
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ખહ્માનંદગતઅદ્રેતાનંદ 


--૩9૩804₹9:9£:7૯૯6ન-- 
ખ્રહ્મસાં જગતનું વિવર્તપાણું 
બ્રહમાથી જગતની અભિન્નતા 


અવતરણિકા-ખ્રહ્માનંદ, વિદ્યાનંહ અને વિષયાનંદ એમ આનંદના ત્રણુ પ્રકાર ચોગાનંદ નામના 
પ્રકરણુમાં કહેલા છે. ખ્રહ્માર્નટમાં જ ચોગાનંદ, આત્માનંદ ને. અદ્રેતાનંદ છે. આ પ્રકરણુમાં અદ્વેતાનંદનું 
વર્ણન કરેલું છે. જે આનંદથી ઉત્પત્તિ, સ્થિતિ અને લય થાય છે, તે આનંદથી નૂરું શું હોય ? ડેઈશ્જ 
નહિ અને તેવા આનંદનું અત્ર વર્ણુન કર્યું છે, તેથી એનું નામ અદ્વેતાનંદ રાખ્યું છે. એના પ્રારંભમાં 
શિષ્યે પ્રશ્ન પૂછવાથી, ખ્રહ્ધાનંદના ભેદ સંખંધે ગુરુ સમજાવે છે. 


થોમાનહ્‌$ વુરોસ્ો યઃ લ આલત્મારનહ્‌ ર્ષ્યતામ્‌ | વયં ત્રધસ્વમેતસ્ય લટૂયસ્યેતિ ચેચ્છુળ ।। ? ।। 
ઝવાશાહિય્યફેફાંવૈ વેતિસયજવીરેતમ । ગમસાલ્યન્યરાનેટાટ્ટેતત્રશતા તત! | ૨ | 
શબ્દાર્થ-પૂર્વે (ચોગાનંદ પ્રકરણુમાં) જે થોગ્રાનંદ કહ્યો છે તે જ આત્માનંદ છે એમ સ્વીકાર કરવે।. 


સદ્ધય( આત્માનંદ )ને બ્રહ્માપાગું કેપ! એમ જે તું કહેતો હાય તો સાંભળ. આકાશ આદિથી લઈ 
પોતાના દેહ પર્યત જગત્‌ આનેઇ( આત્માનંદ )થી જૂ ડું નથી, એમ તૈત્તિરીય શ્રુતિમાં કહ્યું છે. તેથી અદ્વૈત 


આત્માનંદનું ખ્રહ્માપણું સિદ્ધ થાય છે. ૧-૨ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવર્‌ણ 

શિષ્ય-“આનંદ ત્રણુ પ્રકારનો છે: બહ્માનન્દ, વિધા- 
નન્દ અતે વિષયાનન્દ,' એમ પ્રથમાધ્યાયમાં એટલે 
યોગાનન્દ નામના પ્રકરણમાં ત્રણુ આનંદ છે, એમ 
જણાવ્યું છે; પણુ ખીન્ન અધ્યાયમાં એ ત્રણે આનંદથી 
ભિન્ન આત્માનંદનું નિરૂપણુ કરવામાં આવ્યું છે, તેથી 
તેનો પર્‌સ્પર્‌ વિરોધ આવે છે. 

ગુરૂ-અગીઆરમા પ્રકરણુના પહેલા શ્લોકમાં '્રજ્ઞા- 
નૈટ્‌ં પ્રવથ્યાનિ | હું બહ્માનંદ કહીશ,' એવી રીતે બહ્મા- 
નંદતા કથનની પ્રતિત્તા કરી છે. એ બહ્યાનંદ યોગ- 
જન્ય સાક્ષાત્કાર વિષય છે, તેથી તેની યોગાનંદતા કહી 
છે, અને નિરૂપાધિકપણાંથી નિનજનનંદતા કહી છે. એ 
નિજનંદનું સાન ગૌણાત્મા, સિથ્યાત્મા અને મુખ્યા- 
ત્માનાં વિવેચનથી સમજનવ્યું છે, તેથી એ જ નિન્ન- 

દ્વ 


નંદને આત્માનંદ ક્યો છે, એમ બહ્માનંદ અને આત્મા- 
નંદ બન્ને એક જ છે. નિસ્પાધિકપણાંથી અને 
સોપાધિકપણાંથી તેનો વ્યાવહારિક ભેદ છે, આ વિષે 
પૂર્વે સમન્નવ્યું છે; માટે તેતું સ્મરણુ કરીને મનન કર્‌. 
(પ્રમ ૧૧-*લેોક-૮૭) 


શિષ્ય-આત્માનંદની યોગાનંદતા ધટતી નથી; કારણુ કે 
યોગાનંઢ અદ્દિતીય છે ને આત્માનંદ તો સદઠ્દિતીય છે. 


ગુજ-આત્માનંદ સઠ્દિતીય કેમ છે ? 


શિષ્ય-જે સન્નતીય, વિન્નતીય અને સ્વગત ભેદ 
સહિત હોય, તે સદ્દિતીય કહેવાય છે. આત્માના પણુ 
ગૌણુાત્મા સ્રી, પુત્રાદિક છે અતે સિથ્યાત્મા દેહાદિક છે 
તે સજાતીય છે; ને આકાશ્ાદિ અનાત્મ પદાર્થ છે તે 
આત્માના વિજાતીય છે; એમ આત્મા, સદ્િતીય છે, 


૪૮૨ 


તેથી આત્માનંદ પણુ સદ્દિતીય છે. એ સદ્તીય આત્માન 
નંદનતે અદ્તિીય યોગાનંદરૂપતા કેમ ધટે? ૧ 

ગુજ્-સાંભળઃ સનતીયપણાથી પ્રષટ્ટ ગૌણાત્મા પુત્રાદિ 
અને ચિથ્યાત્મા દેહાદિક, જગતના અંતઃપાતી છે, ને 
“તલ્માટ્ટા ણ્તસ્માટાલ્મન આવાયઃ ઘંમૂલ: । તે એ આત્માથી 
આકાશ થયું,' એ તેત્તિરીયક શ્રુતિમાં આકાશાદિકતે 
જગદ્રપ કહ્યું છે. એ જગત્‌ પોતાનાં કારણુભૂત આત્મા- 
નંદથી [ભિન્ન નથી; પણુ આત્માનંદરૂપ જ છે, એમ 
એ તેત્તિરીયક શ્રુતિમાં જ સૂચવ્યું છે. એટલે ગૌણાત્મા 
અતે મિથ્યાત્મા પણુ આત્માનંદથી ભિન્ન નથી, અને 
તેનો સજાતીય, વિશ્નતીય ભેદે નથી. માટે, આત્મા- 
નંદતી અદ્દતિય બહ્મરૂપતા ધટે છે. જેમ યેગાનંદ 
અઠદિતીય છે, તેમ આત્માનંદ પણુ અઠ્દિતીય છે, તેથી 
યોગાનન્દ “અને આત્માનંદ બન્ને એક જ છે. ૨ 

અવતરણિકા-શિષ્ય જગતની કારણુતા સંખંધે 
પ્રશ્ન કરે છે, ને ગુરુ “ માનદ્ાટ્વેવ લસ્વિમાનિ મૂતાનિ 
જ્ઞાજતે!' ઇત્યાદિ શ્રુતિના તાત્પર્યવાળે। શ્લોક કહીને 
તેને સમજાવે છે. 

આનૈહ્‌રેવ તત્તાત તિછત્યાનર્‌ ળવ તત્‌ । 
ઝનટ્‌ (૧ છીન ચેસ્ગુસાનદાત્વયં વથશા રે ।! 
છુજાળાટ્ટટ રત્પન્નો મિજ્નશ્ેતિ ન શરુઃચતામ્‌ | 
મૃટ્રેષ ૩૫ાહ્‌ાન સિમિત ત જુજાજવત્‌ ॥ ૪ | 
સ્થિતિછેયથ વુંમમદ્વ જુજ સ્તો નદિ જિત્‌ | 
દછો તો મૃ તહ્ટ્રસ્યાઢુવારાને તયો? શ્રુતેઃ ।%॥। 

શખ્દાર્શ-તે (જગત્‌) આનંદથી જ થયું છે, તે 
આનંદમાં જ સ્થિતિ કરીને રહે છે અને આનંદ- 
માંજ લીન થાય છે; એવી રીતે વણુવેલા આનંદથી 
(જગતૂ) ભિજ્ઞ કેમ થાય? ઘડો ડુભારથી ઉત્પન્ન 
થયે છે, તે કુભારથી નૂદો છે એવી શંકા જ ન 
કરવી. આ આત્માનંદ, જેમ ઘટમાં મૃત્તિકા છે તેની 
પેઠે, જગતમાં ઉપાદાન કારણુ છે, પણુ કુંભારની 
પેઠે નિમિત્ત કારણુ નથી. ફેમકે ઘટની સ્થિતિ 
અને લય ફજુભારમાં ફોઈ વાર થતાં જવામાં આવતાં 
નથી, પણુ ઘટની સ્થિતિ અને લય મૃત્તિકામાં 
જેવામાં આવે છે. તેની પેઠે તે બન્ને જગતની 
સ્થિતિ અને લય)તું ઉપાદાન કારણુ આનંદ છે, 
એમ શ્રૃતિમાં કહેલું છે. ૩-૫ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-“તે આ આત્માથી આકાશ થયું,' એ શ્રુતિ, 
તમે આત્માનંદની જગત્‌ પ્રત્યે કારણુતામાં પ્રમાણુભૂત 
કુહી, પગુ તે શ્રુતિમાં તો જગત્‌ મ્રત્યે આત્માની 


શ્રી પંચઠશી 


| પ્રકરણ 


કાર્ણુતા કહેલી છે, પરંતુ આનંદતી એટલે આત્માનંદની 
કાર્‌ણુતા કહી નથી. 

ગુસ-“ગાનરાટવેવ ભસ્તિમાનિ મૂતાનિ જાયતે આમદ્ેન 
જ્ઞાતાનિ જીવંતિ આનંઢ્‌ વ્રત્યમિલવિશ્ણિ। આનંદથી જ આ 
ભૂતો ઉત્પન્ન થાય છે, થયેલાં ભૂતો આનંદથી જ જીવે છે, 
અને આનંદને જ પ્રાપ્ત થઇને લય પામે છે,” એ શ્રુતિ સ્પષ્ટ 
રીતે જગત્‌ પ્રત્યે આનંદની કારણુતાનું પ્રતિપાદન કરે 
છે અને આનંદ આત્માથી ભિન્ન નથી, તેથી જગત્‌ 
આનંદથી ભિન્ન કેમ થાય ? અતુમાનતથી પણુ જણાશે 
કૃ, જે જેનું કાર્ય હોય, તે તેનાથી ભિન્ન ન હોય. જેમ 
જુ, મૃત્તિકાનાં કાર્ય ધટાદિ કંઈ મૃત્તિકાથી ભિન્ન નથી, તેમ 
જગત્‌ પણુ આનંદથી ભિન્ન નથી, એમ સિદ્ધ થાય છે. ૩ 

રિષ્ય-તમે જગતની આનંદથી અભિન્નતા સિદ્ધ 
કરવા માટે અતુમાન કર્યું, એમાં “તેના કાર્યથી' એ હેતુ 
આપ્યો, તેમાં અનેકાંતિક દોષ આવે છે. જુએ, ધટ 
કુંભાર્થી ઉત્પન્ન થાય છે, તોપણુ તેનાથી ભિન્ન જ છે. 

ગુરૂ-અમે આપેલા હેતુમાં અનેકાંતિક દોષ નથી, 
"મકે કુભાર તો ધટનું નિમિત્તકારણુ છે; અને અમે 
તો આનંદનું જગત્‌ પ્રત્યે ઉપાદાન કાર્‌્ણુ પ્રતિપાદન 
કયું છે, તેમાં એ હેતુ આપ્યો છે, એટલે કાર્ય પોતાનાં 
ઉપાદાન કારણુથી ભિન્ન નથી, એવો તેનો અભિપ્રાય 
છે. જે નિમિત્તકારણુમાં એ હેતુ આપ્યો હેય તે, તેં 
કહેલો અનેકાંતિક દોષ આવે ખરે, પણુ પ્રકૃતમાં તે 
આત્માનંદ, મૃત્તિકાની પેઠે, ઉપાદાન કારણું છે, પણુ 
ક્રુંભાર્ની પેઠે નિમિત્ત કાર્‌ણુ નથી. ૪ 

શિષ્ય-કહે।, કુભારને પણુ ધટની ઉપાદાન કારણુતા 
ક્રેમ નથી? 

ગુજશ્-સ્થિતિ અને લયને। આધાર જે હોય, તે ઉપાદાન 
કાર્‌ણુ કહેવાય, એવું ઉપાદાન કાર્‌ણુનું લક્ષણુ છે. એ 
લહ્ષણુ કુભાર્‌માં ધટતું નથી, તેથી કુભાર ધટનું ઉપાદાન 
કાર્‌ણુ નથી. 

શિષ્ય-ઉપાદાન કારણુનું લક્ષણુ કુંભાર્માં કેમ 
નથી ઘટતું ? 

ગુશ્-ધટની સ્થિતિ અને લય કુંભારમાં નથી, માટે 
ઉપાદાન કારણુનું લહ્ષણુ તેમાં નથી ધટતું. 

શિષ્ય-યારે ધટતી સ્થિતિ અને લય શામાં થાય છે ? 

ગુશ્-ઉપાદાન કારણુરૂપ મૃત્તિકામાં જ ધટની સ્થિતિ 
અને લય થાય છે, એ પ્રયક્ષ જેવામાં આવે છે. 

શિષ્ય-ભલે, ધટતું ઉપાદાન કાર્‌ણુ કુભાર ન હોય, 
પણુ પ્રકૃતમાં શું સિદ્ધ યયું ? 

શુજ્્‌-જેમ ધટનું ઉપાદાન કાર્‌ણુ મૃત્તિકા છે, તેમ 
જગતનું ઉપાદાન કાર્‌ણુ આનંદ છે; કેમકે “જગતની 
સ્થિતિ અને લય આનંદમાં જ થાય છે,' એમ લતૈત્તિરી- 
યોપનિષતતી 'આરનટાટ્યેવ લસ્વિમાનિ૦ |? એ શ્રુતિમાં 
સ્પષ્ટ રીતે કક્યું છે. ૫પ ' 


૩ મું] 


ખ્રછ્ઘાનંદુગતઅટ્દેતાનંટ 


૪૮૩ 








ઉપાદાન કારણના ભેદ 
અવતર્ણિકા-ઉપાટાનના ભેદ કહે છે. 
જવાટ્ાનં ત્રિષા મિલ વિવિ પરિનામે ચ । 
ઝરમા ચ તત્રાંસ્યો ન સિરંશેડવજાશિનો 1૧1 
આરંમવારિનોડન્યસ્માટ્ન્યસ્યોસ્વસિમૃષિરે । 
તતો? વટસ્ય નિષ્યસેમિન્નો તેતુષટો લુ ॥ ૭ ।। 
ઝવસ્ચાંતરતાપત્તિર્વસ્ય પરિ્નામિતા । 
સ્થાત્સીરં ટ્‌ષિ મૃત્જુંમઃ સુવળ જુંટઈં યથા 1૮1 
અવચ્ચાંતરમાને તુ વિવો ₹ડઝુભષેવત્‌ । 
નિરશેડવ્યસસ્યતો વ્યોસ્તિતજમાજિન્યવર્યનાત્‌ ૨ 
શખ્દાર્થ-ઉપાદાન ત્રણુ પ્રકારતું છેઃ વિવર્તિ, પરિ- 
ણામિ અને આરંભક; તેમાં છેછ્વાં બે નિરવયવમાં 
અવકાશવાળાં નથી. જેમ તંતુથી પટની ઉત્પત્તિ 
છે, છતાં તંતુ તથા પટ ભિન જણાય છે, તેમ આરંભ- 
વાદીએ। અન્યથ%ી અન્યની ઉત્પત્તિ કહે છે. એક 
વસ્તુને અન્ય અવસ્થાની પ્રાપ્તિ થવી, તે પરિણામ 
કહવાય. જેમ કે, દૂધનું દહીં થાય છે, મૃત્તિકામાંથી 
કુંભ થાય છે, અને સુવર્ણુમાંથી કુડલ થાય છે. એક 
અવસ્થામાં ખી જી અવસ્થાનું ભાન થવું તે વિવર્ત ગણાય. 
જેમ દોરમાં સર્પની ખુદ્ધિ થાય છે. આ વિવર્ત નિર- 


વયવમાં પણુ થાય છે. જેમ, નિરવયવ આકાશમાં 


તલપણુાની અને મલિનપણાની કલ્પના ઢરવામાં 
આવે છે. ૬-હ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

ઉપાદાન કારણુ ત્રણુ પ્રેકાર્તું છેઃ વિવતિ ઉપાદાન 
કાર્‌ણુ, પરિણામ ઉપાદાન કારણુ ને આરંભક ઉપાદાન 
કાર્‌્ણુ. એ ત્રણુ કારણુમાંથી પરિણાશિ ઉપાદાન કારણુ 
અને આરંભક ઉપાદાન કાર્‌ણુ, એ બન્ને નિર્વયવ 
એટલે અવયવ વિનાની વસ્તુમાં એટલે આનંદમાં સંભવતાં 
નથી. બાજી રહું વિવતિ ઉપાદાન ફારણુ. તે જ માત્ર 
નિર્વયવ વસ્તુમાં સંભવે છે. ૧ 

વૈશેષિક આદિ લે[કો આરંભવાદી છે. “પરમાણુથી 
જગતની ઉત્પત્તિ થાય છે,' એમ તેઓ કહે છે. તેઓ 
જગતને અનિલ માતે છે, ને પર્‌્માણુને નિય માને છે. 
તેથી, “ઉપાદાન કારણુ કાર્યથી અન્ય છે, ને કાર્ય 
ઉપાદાન કારણથી અન્ય છે; એટલે ઉપાદાન કારણુ 
કરતાં અન્ય જ કાર્ય ઉત્પન્ન થાય છે,” એમ કહે છે. 

શિષ્ય-આરંભવાદીઓ, એમ ઝમ કહે છે? 

ગઝુજ્-તંતુમાંથી વસ્ર થાય છે તે બેધ્તે આરંભ- 
વાદીએ એમ જ ફહે છે. 





શિષ્ય-તંતુની ઉત્પત્તિના દર્શનથી કાર્ય અને કારણુ- 
તાને! ભેદ કૈમ સિદ્ધ થાય છે ? 

ગુજ્ન-તંતુ વસ્રનું ઉપાદાન કારણુ છે, અતે વસ્ત 
તેનું કાર્ય છે. જે ઉપાદાન કાર્‌ણુ અને કાર્યનો ભેદ 
ન હોય તો, તંતુતો અને પટને। ભેદ ન થવે। ન્નેઇએ, 
ને તેથી જેમ તંતુથી પટની ઉત્પત્તિ થાય છે, તેમ પટથી 
પણુ પટની ઉત્પત્તિ થવી જેઇએ. પણુ જેમ પટથી 
પટની ઉત્પત્તિ થતી નથી, તેમ તંતુથી પણુ પટની 
ઉત્પત્તિ ન થવી જેઇએ. પરંતુ પટથી પટની ઉત્પત્તિ 
થતી નથી, ને તંતુથી પટતી ઉત્પત્તિ તો થાય છે. 
વળી તંતુથી દોરડી, દોરડાં આદિ ભિન્ન કાર્ય થાય છે, 
ને પટથી તો શીત નિવારણાદિ ભિન્ન કાર્યે થાય છે, 
તેથી તંતુનો અને પટને। ભેદ છે. આ પ્રમાણે વેશેષિક- 
વાળાઓ દ૬રેક કાર્યનો આરંભ માને છે. એમાં વંતુનું 
રૂપ હોવા છતાં પરિણામ બીજું જ છે. ૭ 

એક જ વસ્તુને પૂવે અવસ્થાના લાગપૂર્વક અન્ય 
અવસ્થાની પ્રાપ્તિ થવી, એ પરિણુા।મનું સ્વરૂપ છે. જેમ 
કે દૂધ દહોંસૂપે થાય છે. એમાં પ્રથમ દૂધરૂપ અવ- 
સ્થાને યાગ થાય છે, ને પછી દહોંરકપ જૂદી જ અવસ્થા 
આવે છે. એટલે, “દૂધ' એ વ્યવહાર્યોગ્યતાની નિવૃત્તિ 
થાય છે, ને 'દહીં' એ પ્રકારના વ્યવહારની યોગ્યતા 
પ્રાત થાય છે. તેમ જ મૃત્તિકા ધટસપે યાય છે, અને 
સુવણું કુડલરૂપે થાય છે. મૂળ સ્વરૂપ બદલાઈ નવું 
સ્વરૂપ પ્રાપ્ત થાય છે, માટે આમાં પરિણુા।મી ઉપાદાન 
કાર્‌ણુ ગણાય છે. ૮ 

સર્પમાં રજજુની પેઠે, “બીજ અવસ્થાની પ્રતીતિ થવી” 
એ વિવતે ઉપાદાન કારણુનું લક્ષણુ છે. 

શિષ્ય-જ્યારે ખીજી અવસ્થાની પ્રતીતિ એટલે ભાન 
થવું, એ વિવર્તતું લક્ષણુ છે, યારે વિવર્તમાં અને 
પરિણામમાં શો ભેદ છે ? જેમ પરિણામમાં પૂર્વ અવ- 
સ્થાના યાગપૂર્વક અન્ય અવસ્થાની પ્રાપ્તિ થાય છે, 
તેમ વિવર્તમાં પણુ પૂર્વ અવસ્થાના લાગપૂર્વક અન્ય 
અવસ્થાનું ભાન થાય છે. 

ગઝુશ્-પૂર્વ અવસ્થાને યાગ થયા વિના અન્ય અવ- 
સ્થાની પ્રતીતિ થવી, એ વિવર્તનું લક્ષણુ છે; એટલે, 
વિવર્તમાં પૂર્વ અવસ્થાનો યાગ થયા વિના અન્ય 
અવસ્થાને। ભ્ઞાસ થાય છે, ને પરિણામમાં પૂર્વ અવ- 
સ્થાનો યાગ થાય છે ને અન્ય અવસ્થાની પ્રાપ્તિ થાય 
છે. જેમકે, વિવતે ઉપાદાન કારણમાં રન્જુ રૂપે રહેલા 
પદાર્થમાં સપૈની પ્રતીતિ થાય છે, તે પ્રતીતિ રજ્જુરૂપ 
પૂર્ક અવસ્થાનો યાગ કર્યા વિના સપરૂપે થાય છે; ને 
પરિણામ ઉપાદાન કારણુમાં તો પૂર્વ અવસ્થા દૂધને 
ત્યાગ થાય છે ને પછી દહોંરૂપ અવસ્થાંતરની પ્રાપિ 
થાય છે, માટે વિવતેમાં અને પરિણામમાં ભેદ છે. 


૪૮૪ 


શિષ્ય-વિવર્તસૂપે પ્રતીત થતા રન્જુઆદિ સાવયવ 
છે, તેથી એ વિવર્ત પણુ સાવયવ પદાર્થમાં ધટે છે, 
પણુ નિરવયવ પદાર્થમાં ઘટતો નથી. 

જઝુજ-વિવર્ત આરંભ અને પરિણામથી વિલક્ષણુ- 
ભિન્ન છે; એટલા માટે તે' તો! નિર્વયવમાં પણુ ધટે છે. 
આ વિવર્તનો નિરવયવમાં વ્યવહાર લોકમાં પ્રસિદ્ધ છે. 
આકાશનાં શૂન્યતારૂપ યથાર્થ સ્વરૂપને ન જણુતાં 
પુસ્ષા કહે છે કે, “આકાશતું ઉપલું તળું ગોળ જેવું 
છે, અધોસુખ છે, અને પંદ્રનીલમણિુના જેવું છે;? વળી 
લેઠ્ઠા ખોલે છે કે, “આકાશ સકામ છે.' એવી રીતે 
[નિર્વવવ આકાશમાં જે નૂદી જૂદી કલ્પના કરે છે, 
તે પણુ વિવર્ત જ છે. જે નિર્વયવમાં વિવતે ધટતો ન 
હોય તો ઉપર્‌ કહેલી કલ્પનાઓ આકાશમાં થઈ 
શકે નહિ. 

એ પ્રમાણે અન્યથી અન્યની ઉત્પત્તિ થવી, એ આરંભ 
ઉપાદ્દાન કારણુનું લક્ષણુ છે ને તે સાવયવ વસ્તુમાં 
સંભવે છે; પણુ નિરવયવમાં સંભ્રવતું નથી. એક જ 
વસ્તુને પૂર્વ અવસ્થાના યાગપૂર્વક અન્ય અવસ્થાની 
પ્રાપ્તિ થવી, એ પરિણામિ ઉપાદાન કારણુનું લક્ષણુ છે, 
ને 'તે પણુ સાવયવ વસ્તુમાં સંભવે છે, પણુ નિરવયવમાં 
સંભવતું નથી અને પૂર્વ અવસ્થાના લાગ વિના અન્ય 
અવસ્થાની પ્રતીતિ થવી, એ વિવત ઉપાદાન કારણુનું 
લક્ષણુ છે; ને તે સાવયવ વસ્તુમાં અને નિરવયવ વસ્તુમાં 
એમ ખેઉમાં સંભવે છે. ૯ 


અવતરણિકા-ઉપર કહ્યું તેનું ફ્લિતાર્થ કથન 
કરે છે. 

તતો નિશ આનહે વિવર્તો ગમટ્ષ્યતામ્‌ | 

માયાશાસ્િ વારિવિવા સ્વાહેટ્રનાણિવશસ્િવતૂ? ૦ 

શબ્દાર્થ-તેથી નિરવયવ આનંદમાં જગત્‌ કલ્પિત 
છે એમ અંગીકાર કર. એન્દ્રજાલિક(ગારુંડિક)ની 
શક્તિની પેઠે, માયાશક્તિ સર્વની કલપના કરવા- 
વાળી છે. ૧૦ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

એ રીતે નિર્વયવમાં પણુ વિવર્તેનો સંભવ છે; માટે 
નિર્વયવ આનંદમાં વિવર્તરૂપ જગત્‌ ફહિપત જ છે, 
એમ સ્વીકારવું એેઇએ. 

શિષ્ય-આનંદ તો અઠ્દિતીય છે, એટલે તેમાં જમતની 
કલ્પના ધટતી નથી; કારણુ કૈ તેમાં કલ્પનાના હેતુ 
જે કલ્પના કરનાર છે, તેનો અભાવ છે. 

ગુજ-માયાશક્તિ કલ્પના કરવાવાળી એટલે કલ્પ- 
નાનો હેતુ છે, તેથી આનંદ અદ્દિતીય છે, તોપણુ તેમાં 
જગતની કલ્પના ધટે છે. 


શ્રી પંચદશી 


[ પ્રકર્‌ણુ 


શિષ્ય-શક્તિની કલ્પના તમે કયાં ન્નેઈ છે ? 

ગુજ-એદ્રનલિકમાં શક્તિની કલ્પના સ્પષ્ટ જેવામાં 
આવે છે, અને તે સર્વાતુભવસિદ્ધ છે. જેમ મણિ, 
મંત્ર અને તંત્રરૂપ એદ્રન્નલિકમાં રહેલી શક્તિ, ગંધર્વ- 
નગર આદિની કલ્પના કરે છે, તેમ આનંદ બહ્મમાં 
રહેલી માયાશકિત સ્થાવર અતે જંગમાત્મક સંપૂણુ 
જગતની કલ્પના કરે છે. ૧૦ 


શક્તિ તથા તેની અનિર્વચનીયતાતું નિરૂપણ 
અવતરણિકા-ઉપર કહ્યું તેમાં દ્રેતાપત્તિની શિષ્ય 
આશંકા કરે છે, ને ગુરુ અનિર્વચનીયપણાંથી 
શક્તિનું મિથ્યાપણું દર્શાવવા માટે, લૌકિક અગ્નિ 
આદિની શક્તિના ભેદથી અથવા અભેદથી, આ વિષય- 
માં નિર્વચનની અશડ્યતા દર્શાવે છે. 
શસ્ત્ર શરાત્વુયરઃ નાસ્તિ તટ્રકેને ચામિર | 
પ્રતિવંધસ્ય રઇસ્વારછવત્યમાવે તુ વાસ્ય સ$ ? ? 
જરે? જાયોનુમેયસ્વાણ્વાર્યે પતિવેષનમ્‌ । 
ઝ્વજતોડ્સેરણદે સ્થાન્મત્રાહ્પિતિવંધતા ।1૨2॥ 
શખ્દાર્થ-શક્તિ શક્તિમાનથી ભિન્ન નથી; કારણુ 
કે, અસિ આદિના સ્વસ્પથી નૂરી શક્તિની પ્રતીતિ 
થતી નથી. તેમ, પ્રતિબંધ જેવામાં આવવાથી 
શક્તિનો શક્તિમાનની સાથે અભેદ પણુ નથી. જે 
શક્તિનો અભાવ માનીએ તો તે પ્રતિખંધ કેને 
માનવે।? અથીત્‌ તેની ભેદાભેદતા અનિર્વચનીય એટલે 
કહી શકાય નહિ તેવી છે. શક્તિ કાર્ય ઉપરથી 
જાણી શકાય છે, અને પ્રતિખંધક કાર્યના અભાવથી 
જાણી શકાય છે, અસ્તિ ખળતો હાય, તે છતાં પણુ 
તેનાથી દાહુ થાય નહિ ત્યારે સણિસંત્રાદિકની 
પ્રતિખંધકતા જાણુવી. ૧૧-૧૨ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણુ 
શિષ્ય-યઘાપ આત્માનંદ જગતની કલ્પના કરતે 
નથી, પણુ માયાશક્તિ જગતની કલ્પના કરે છે, યારે તો 
આત્માનંદથી માયાશક્તિ ભિન્ન છે એમ માનવું જેઇયે, 
ને તેમ માનવાથી આત્માનંદને માયાશક્તિ છે, એ 
પ્રમાણે દૈતાપત્તિ આવશે. ર 
ગુશ-જે માયાશક્તિને અમે સય માનતા હઇયે તો 
દૈતાપત્તિ આવે ખરી, પરંતુ તે માયા તો અનિવેચનીય- 
પણાંથી મિશ્યા છે, ખોરી છે, માટે દ્રેતાપત્તિ નથી. 
શિષ્ય-એે માયાશક્તિતું અનિર્વચતીયપણું કેવી 
રીતે છે ? 
ગુજ્-માયાશકિત એ શક્તિ છે, તેથી જેમ લોકિક અચિ 
આદિની શક્તિનું શકિતવાળા અશિ આદિના ભેદથી 


૧૩ મું] 


અથવા અભેદથી, નિર્વચન થઈ શકતું નથી, તેમ માયા- 
શક્તિનું શક્તિપણું, આત્માનંદના ભેદથી અથવા અભેદથી, 
નિર્વચન થઈ શકતું નથી; તેથી તે, આંમિ આદિની 
શકિતની પેઠે, અનિર્વચનીય છે. 


'શિષ્ય-શક્તિનું નિર્વચન ભેદથી અથવા અસેદથી 
કેમ નથી થઈ શડતું? 

ગુજ્-અસિમાં દાહકતા આદિ શ્રક્તિ છે, તેની 
અમિથી ભિન્ન પ્રાત થતી નથી; કેમકે અમિમાંથી દાહુકતા 
શક્તિ નૂદી કાઢી શકાતી નથી; તેથી દાહકતા 
શક્તિનું નિર્વચન અશ્વિથી ભિન્ન થઈ શ્ઞકતું નથી. પણુ 
ચંદ્રકાંતમણિથી અગિની દાહકતા શક્તિનો પ્રતિબંધ 
થાય છે. વળી મંત્રથી દાહેકતા શક્તિનો પ્રતિબંધ થાય છે, 
પરંતુ અમિના સ્વજૂપને પ્રતિબંધ થતો નથી; તેથી, અચિની 
દાહકતા શક્તિ, અગિસ્વરૂપ નથી, પણુ અંસચિથી જૂદી 
છે, એમ માનવું બેધએ. એવી રીતે દાહકતા શક્તિનું 
નિર્વચન ભેદથી કે અભેદથી થઈ શકતું નથી. એ જ 
પ્રમાણે, અન્યશકિતથી પોતપોતાની શકિતનું નિર્વચન 
ભેદથી અથવા અભેદથી થઈ શકતું નથી. 

શિષ્ય-ભલે શકિતને! પ્રતિબંધ હે, પણુ શડિતમાનથી 
શકિતનો ભેદ નથી, એમ માનવામાં શે। દોષ છે ? 

ગુશ-અગિનું સ્વરૂપ તો પ્રયક્ષસિદ્દ છે, તેથી 
અચિને પ્રતિબંધ છે,' એમ કહેવું અનુચિત છે; અને 
ચંદ્રકાંતમણિથી પ્રતિબંધ તો થાય છે, કેમકે અસિ 
વિદ્યમાન છતાં પણુ દાહ થતે। નથી. હવે જે પ્રતિબંધ 
થયે! છે તે, અશ્નિની શકિતને થયો! છે, તેથી શક્તિ 
અસચિથી ભિન્ન છે એમ સ્વીકારવું જેઇએ. જે અશ્ચિથી 
તેની શકિતના ભેદનોા સ્વીકાર ન કરીએ, તો પ્રતિ- 
બંધની નિવિષયતાસછપ દોષ આવે છે; કારણુ કે શકિત 
અગ્નિથી નૂદી ન હોવાથી અને અમિ પ્રયક્ષ ન્નેવામાં 
આવતો હોવાથી, જે પ્રતિબંધ થાય છે તે કેને? માટે 
અસિથી તેની શક્તિ જૂદી છે એમ સ્વીકારવું જઇએ. 
એ જ પ્રમાણે, સર્વ શકિતથી પોતપોતાની શકિતને 
ભેદ નણી લેવાને! છે. ૧૧ 

શિષ્ય-જેમ શકત-પદાર્થનું સ્વરૂપ ઇઈંદ્રિયગોચર 
છે, તેમ તેની શક્તિ પદ્રેયગોચર નથી; પરંતુ અતી- 
દ્રિય છે યારે, “શકિતને! પ્રતિબંધ થયે! છે,' એનું ત્તાન 
કેવી રીતે થાય ? 

ગુજ્-યધપિ શકિત પંદ્રેયગોચર્‌ નથી, તથાપિ અનુ- 
માનથી તેતું જ્ઞાન થાય છે; તેથી, શકિતનાં કાર્યને 
જ્યારે અભ્રાવ હોય થારે, “શકિતને પ્રતિબંધ થાય છે,” 
એવું સાત થાય છે તે પણુ અતુમાનથી થાય છે. જેમ, 
અસિ તેો। ભડભડ બળતો હોય, એટલે સ્વસ્વરૂપથી 
વિદ્યમાન હોય, તેોપણુ જ્યારે તેથી દાહાદિ કાર્ય થાય 
નહિ, યારે અનુમાનથી નણુવામાં આવે છે કે, મણિથી 


ખહ્યાનેદગતઅદટ્ભેતાનંદ 
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અથવા તો મંત્ર ઓષધાદિથી અશ્વિની શકિતને! પ્રતિબંધ 
થયે! છે. ૧૨ 


ગ્મવતર્ણિકા-એ પ્રમાણે લૌકિક અસ્તિ આદિની 
શક્તિનું સ્વસ્્પથી અને પ્રમાણુથી નિરપણુ કર્યા 
પછી, માયાશક્તિના સદ્ભાવમાં, “ે દાનયોશાસુમસા । 
તે સુનિઓ ધ્યાનચોગને અતુગત થઇને, પોતાના 
કાર્યના ગુણુ।થી, જે દેવાત્માની શક્તિ છે તેને જેવા 
લાગ્યા એ શ્રુતિનો અર્શ કહે છે. 


જેવાત્મશસિ સ્વગુળેનિમૂરાં ગુનયોડવિરૂન । 
વરાસ્ય શસ્દિવિવિષા ત્રિયાજ્ઞાનવજા સમિ? ૨ે।। 
રતિ વેટ્વષઃ પાદ વસિઇશ્વ તયાત્રવીત્‌ । 
સવેશસ્દિ ૫ર ત્રણ સિસ્યમાપૂળેમટ્યમ્‌ ॥ ?૪ 


શખ્દાર્થ-ઝુનિએ દેવાત્મા(સ્વપ્રકાશ ચિદ્ાત્મા)- 
ની શક્તિને પાતાના ગુણ્‌।થી (કાર્યોથી) નિગૂઢ 
(ચુસ-વીંટાચેલી) જાણુતા હતા. પરખ્રજ્ઞાની કિયા, 
જ્ઞાન અને ખલ(ઇચ્છા)સ્પી વિવિધ પ્રકારની શક્તિ 
છે.પ૨ એ પ્રમાણે વેદવચન કહે છે, અને વસિષ્ઠ 
પણુ તેમ કહે છે, કે પરબ્રહ્મ સવ શક્તિવાળું, 
નિત્ય, પરિપૂર્ણ અને અદ્વિતીય છે.૫* 


ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 


એ માયાશ્ક્તિના સદ્ભાવમાં, કાળવાદીઓ, “કાળને 
જગતતું કારણુ' કહે છે; સ્ત્રભાવવાદીએ, “સ્વભાવને 
જગતતું કારણુ' કહે ,છે; શૂન્યવાદીઓ, ' શૂન્યને 
જગતનું કારણુ' કહે છે; આરભવાદીએ, “પરમાણુને 
જગતતું કાર્‌ણુ' કહે છે; મીમાંસકો, “અદષ્ટને જગતનું 
કારણુ' કહે છે; પ્રત્યક્ષવાદીઓ, “યદચ્છાને જગતનું 
કારણુ' કહે છે; સાંખ્યા, “પ્રકૃતિને જગતનું કારણુ' કહે 
છે; યોગીએ, 'હિરણ્યગભને જગતનું કારણુ' કહે છે; 
પરિણામવાદીઓ, “ઈશ્વરને જગતનું કારણુ' કહે છે, એટલે 
ઈશ્વર જગદ્રપે પરિણામ પામૅ છે, એમ કહે છે; પણુ અમે 
વિવતેવાદીએ વેદાંતીએ, “માયોપહિત બહ્માતે જગતનું 
કારણુ' કહીએ છિયે. એ પ્રમાણે અનેક પ્રકારનાં મતાં- 
તરે છે. એ સર્વ મતાંતર્‌માં જેને દોષદણિ હેય અને 
જગતનાં કાર્‌ણુ બહ્મની જિજ્ઞાસાથી જે યોગનિઇ હોય, 
તે જ મુનિ. મુનિ એટલે મનનશીલ. માયા, એટલે 
સ્વપ્રકાશ ચિદાત્માની શક્તિ. તે શક્તિ પોતાનાં કાયોંથી 
એટલે સ્થૂલ સૂટ્મશરીરોથી આરત છે; અને મુનિઓ 
એ શકિતને! સાક્ષાત્કાર કરે છે. જે ધ્યામયોમાવ્તુમભા 
અવશયન્‌ રેવાસ્મશ શિ સ્વઝુળેર્મિગ્હાથ । પ્યાનયોગને અનુ- 
ગત તે (મુનિએ) પોતાના ગુણોથી ગૂઢ એવી સ્વ- 
પ્રકાશ ચિદ્દાત્માની શક્તિને જેય છે;' એમ શ્રતિમાં 


૪૮૬ 


પણુ કહ્યું છે. વળી “વસલ શશિવિંવિષેવ જયતે સામા- 
વિકી શાનપજકિયા ચ । આની (બહઊાની) જગતનાં કારણુ- 
રૂપ ઉત્તમ શકિત અનેક પ્રકારની છે, એમ સંભળાય છે; તે 
સાનજૂપ, ખલ (ઇચ્છા) જપ અને ક્રિયારૂપ છે.' એ શ્રુતિમાં 
પણુ માયાની શકિતિતું વિચિત્રપણું કહેલું છે, માંટે માયા- 
શકિતના સદ્ભાવમાં બન્ને શ્રુતિએ। પ્રમાણુ છે. ૧૩ 

ર્િષ્ય-આપે માયાશકિતના સદ્ભાવમાં “ધ્યાનયોગને 
અતુગત તે મુનિએ।,' અને “બહ્મની ઉત્તમ એટલે જગત- 
નાં કારણુરુપ શકિત,' એ ખે શ્રતિઓનાં પ્રમાણુ આપ્યાં, 
તે શ્રુતિઓ ક્યાંતી છે? 

ગુશ્-એ બન્ને શ્રુતિઓ જ્ગવેદના *્વેતાશ્વતરે।૫- 
નિપદતી છે. 

શિષ્ય-માયાશડિતના સદ્ભાવમાં કેવલ શ્રુતિ જ 
પ્રમાણુ છે, કે અન્ય પણુ મ્રમાણુ છે? 

જઝુસ-જેમ શ્રુતિમાં માયાતી વિવિધતા કહેલી છે, 
તેમ મુનિ વસિષ્ઠે પણુ યોગવાસિઇમાં માયાની વિવિધ- 
તા કહેલી છે. યોગવાસિઇમાં માયાનું પ્રતિપાદન કરતાં, 
પ્રથમ “થા નિય એટલે ભૂત; ભવિષ્ય અને વતમાન 
એ ત્રણે કાળમાં અબાધિત છે,' એમ કલ્યું છે. વળી 
પરિપૂર્ણ અને અદ્તિતીય એટલે સન્નતીય, વિન્નતીય તથા 
સ્વગત ભેદરહિત છે, એવી રીતે બ્રહ્મનાં પારમારથિક 
સ્વસ્ત્પનું વર્ણન પણુ કર્યું છે, અતે બહ્મ સર્વ શકિત- 
વાળું છે, પર્‌-સર્વોત્કૃટ્ટ છે; એવી રીતે બહાનાં ઉપાધિ- 
વાળાં સ્વરુપનું પણુ વર્ણુન કયું છે. ૧૪ 

અવતરણિકા-હવે “બ્રહ્મમાં વિવર્તે કરી માયા- 
શક્તિની કેમ અભિવ્યક્તિ થાય છે? તે કહે છે, 
અને તે સમજાવવા ચોગવાસિણના વચનનું પ્રમાણુ 
આપે છે. 

યયોછતતિ શવસ્યાસો 4વાશમધષિમચ્છાતિ । 

ચિચ્છસિત્રેશળો ₹મ શરીરેપૂવજમ્યતે ।। ૨૧ ॥ 

સ્વટ્શસ્થિ વાતેશુ ૬ા્યશસદસ્તથોપજે । 

ટ્રવ્યવશસ્તિશ્તયાંમઃણુ રાટ્શર્દિસ્તથાનજે ।।૨૬॥ 

સૂન્યશસ્તિસ્તથાવાશે નાશશસિિવિનાશિનિ । 

ચયાંરેડ્ન્તમેદાલયોં ગમટ્સ્તિ તથાસ્મનિ ।। ?૭ ।। 

હજપત્રહતા પુષ્વશારાવિટપમૂજવાન | 

તનુ વીતે યયા ઇલશ્સથેહ્‌ં ત્રિ સ્થિત્‌1૨૮॥। 

શબ્દાર્થ-એ ખ્રહ્દા, જ્યારે જે શક્તિએ કરીને 
ઉદ્યાસ્ત (વિકાસ) પાસે છે, ત્યારે માયાશક્તિ 
અભિવ્યક્તિને ( પ્રકટ) પ્રાત થાય છે. હે રામ! 
શરીરમાં ખ્રહ્માની ચિચ્છક્તિ દેખાય છે; વાયુએમાં 
સ્પદ(હાલવાની) શક્તિ, પાષાણચાં દૃઢતા (કડિનતાની) 


શ્રી પંચદશી 


[પ્રકર્‌ણુ 


શક્તિ, જળમાં દ્રવ (વહેવાની) શક્તિ અને અનલ- 
(અગ્નિ)માં દાહ (લવાની) શક્તિ છે; આકાશમાં 
શૂન્ય (ઠંઈ પણુ ન હોવાની) શક્તિ અને વિનાશમાં 
નાશશક્તિ પ્રતીત થાય છે. વળી જેમ ઇંડાની અંદર 
સેટો સર્પ રહેલો હોય છે, તેમ આત્મામાં જગત્‌ 
રહેલું છે; બીજમાં ક્લ, પત્ર, લતા, પુષ્પ, શાખા, 
વિટપ (નાની શાખાએ) અને મૂછળવાળે વૃક્ષ જેમ 
રહ્યો છે, તેમ આ (જગત્‌ ) બ્રહ્મમાં રહ્યું છે. ૧૫-૧૮ 


ચન્દ્રકાન્ત વિવર્‌ણ 


મુનિ વસિઇ શ્રીરામચંદ્રને કહે છે કે, હે રામ ! એ 
ખદ, જ્યારે જ્યારે, જે માયાશકિતથી વિવર્તને પામે, 
થારે યારે આ માયાશકિત સપણ પ્રતીત થાય છે. 

રામ-હે મહારાજ ! એ ચિચ્છકિત કયાં પ્રતીત થાય છે ? 

વસિણુ-ચેતનતાના વ્યવહારના હેતુરૂપ એ ચિચ્છકિત 
દેવ, મવુષ્ય, પશુ, પક્ષી, ફીટ, પતંગ, ભુંગ આદિતાં 
રારીરોમાં સ્પષ્ટ પ્રતીત થાય છે. ૧૫ 

સ્પદશકિત એટલે ચલનતાનાં કાર્ણુરૂપ જે શડિત, 
તે વાયુમાં પ્રતીત થાય છે; પાષાણુમાં ટઢતાશકિત 
પ્રતીત થાય છે; જલમાં દ્રવતારૂપ શકિત પ્રતીત થાય 
છે, અને અસ્ચિમાં દાહકતાશક્તિ પ્રતીત થાય છે. સ્પંદ- 
શકિત વાયુમાં પ્રકાશ પામે છે, ઇયાદિથી જેમ જણાય 
છે %, વાયુ આદિમાં સ્પંદ આદિ શકિત પ્રથમ અનભિ- 
વ્યકત ( અપ્રકટ ) હતી, ને પછી પ્રકાશ પામે છે; 
એટલે અનભિવ્યકત દશામાં પણુ સ્પંદ આદિની સત્તા 
વાયુ આદિમાં હતી, તેમ અનભિવ્યકત દશામાં પણુ 
જગતની સત્તા ખહામાં છે. ૧૬ 

એમ જ આકાશમાં શન્યશક્તિ પ્રતીત થાય છે. 
અને વિનાશી પદાર્થમાં નાશશકિત પ્રતીત થાય છે. 

રામ-પ્રકટ ન જણાતા જગતની સત્તા (અસ્તિત્વ)માં 
કાંઈ દૃષ્ટાંત છે ? 

વસિજ-હા. જેમ કે, મહાસર્પ, તે ઇંડાંમાં હોય છે 
યારે અપ્રકંટ હેય છે, પણુ તેવી અનલિવ્યકત દશામાં 
પણુ અપ્રકટ મહાસપૅ છે, તેમ જ્યારે બ્રહ્મમાં જગત્‌ 
લીન હોય છે, યારે અનભિવ્યકત એટલે-અપ્રકટ હેય છે, 
તોપણુ બહ્મમાં જગતની સત્તા હોય છે, એમ જણાય છે.૧૭ 

રામ-અનલિવ્યકતદશામાં બહ્મમાં જગતની સત્તા 
કુમ સંભવે? કારણુ કે જગત્‌ તો મોટા મોટા પર્વત, 
સમુદ્ર, નદી અને ફક્ષાદિ પદાર્થોવાળું છે, તેથી તેની 
સત્તા બહ્મમાં સંભવતી નથી. 

વસિણ-જેમ સૂટદ્મ ખીજની અપ્રકટ દશામાં ફૂલ, 
પત્ર, પુષ્પ, ડાળીઓ, ટેસા અને મૂળવાળું મોટું શહ્ષ 
હોય છે, તેમ અપ્રકટ દશામાં બ્રહ્મમાં જગત્‌ પણુ રહે 


૧૩ સું] 


છે. તેથી અપ્રકટ દશામાં ખીજમાં જેમ શહ્ષની સત્તા 
સંભવે છે, તેમ બહ્મમાં જગતની સત્તા સંભવે છે. ૧૮ 

અવતરણિકા-અહીંયા શ્રીરામચંદ્ર, એક કાળમાં 
સર્વ શક્તિઓનું પ્રકટપણું કેમ છે, તે પૂછે છે, અને 
વસિષ્ત્રષિ, તેનું ઉત્તર આપે છે. 

છાચિસ્યાશિત્વાટાચિચ તરમાટુયાતિ શત્તયઃ ! 

હેશવાજવિચિત્રસ્વાસ્ક્પાતજાર્ત્ર શાજય? 1૨૨ 

સ આત્મા સવેમો ₹141 નિત્યોરિતિમદાવષુ$ | 

યન્મનાયનનીં શરિ ધસે તનમન રચ્યતે 1૨૦ 

શખ્દાર્થ-જેમ પૃથ્વીનાં તળિયાંમાંથી ભાત થાય 
છે, તેમ ખ્રહ્ૌમાંથી, રહેશ અને કાળની વિચિત્રતાને લીધે, 
ઝાઈ દેશમાં અને કોઈ કાળમાં, કેટલીક શાંક્તએ 
ઉત્પન્ન થાય છે. ૧૯ હે રામ! તે ખ્રહ્ધા આત્મા છે; 
તે સર્વગ (સવમાં વ્યાસ) છે, નિત્ય ઉદિત છે અને 
મહાશરીરવાળેો છે. તે આત્મા જ્યારે થોડી મનની 
શક્તિને ધારણુ ફરે છે, ત્યારે તે “મનઃ કહે- 
વાય છે. ૨૦ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

રામ-જ્યારે બહ્મમાં સર્વ શકિતઓ રહે છે, યારે 
તે શક્તિઓની અશિવ્યડિત એટલે પ્રકટતા એક જ વખતે 
કાં નથી થતી ? 

વસિણ-જેમ દેશ અને કાળની વિચિત્રતાથી કોઈ 
દેશમાં એક અતાજ પાકે છે, ને કેઈ દેશમાં ખીજું 
અનાજ પાકે છે; તેમજ કોઈ કાળમાં એક અનાજ 
પાકે છે; ને કોઈ કાળમાં બીજું અનાજ પાકે છે. જેમ 
દેશની વિચિત્રતાથી કેટલાક દેશમાં ધઉં, ચોખા, તુવર 
આદિ પાકે છે, ને કેઈ દેશમાં જુવાર, ખાજરી આદિ 
પાકે છે; તેમ કાળની વિચિત્રતાથી 'કોઈ કાળમાં ડાંગેર્‌ાદિ 
પાકે છે, ને કેઈ કાળમાં ધઉં, ચણા, વાલાદિ પાકે 
છે; પરંતુ સર્વ દેશમાં, સર્વ કાળમાં, સર્વ ધાન્યો પાકતાં 
નથી. વળી પૃથ્વીમાં વાવેલાં સર્વ ખીજે પણુ ઉગતાં 
નથી; વાવેલાંમાંથી કેટલાંક ઉગે છે, કેટલાંક બળી નય 
છે, ને કેટલાંકને કીડા વગેરે ખાઈ નય છે; પણુ 
જેમ પૃથ્વીમાં સર્વ ધાન્યો! પાકવાની અને સર્વ ખીન્ને 
ઉગવાની શકિત છે, તેમ ખહ્મમાં સર્વ શકિતઓ 
રહી છે. જેમ દેશકાળની વિચિત્રતાથી સર્વ શડિતએ। 
એક જ દેશમાં અને એક જ કાળમાં અભિવ્યકત (પ્રકટ) 
થતી નથી, તેમ ભિન્નભિન્ન શકિતઓ, ભિન્નભિન્ત દેશમાં 
અને ભિન્નભિન્ન કાળમાં અભિવ્યકત થાય છે અને અભિ" 
વ્યકત નથી પણુ થતી. ૧૯ 

ફામ-હે મહારાજ ! જેમાં જગતતી સત્તા છે, એવે 
બહા કયાં છે ? 


ખ્રહ્માનંદગતઅદ્ટેતાનંદ 


૪૮૭ 


વસિજ્-હે રામ! એ બહા જ આત્મા છે. તેનું 
અમુક નિર્યામિત સ્થાન નથી; તે તો સર્વગત એટલે 
સર્વત્ર વ્યાપક છે. એ આત્માનું સ્વરૂપ, સદા પ્રકાશ- 
માન છે. તે દેશ, કાળ તથા વસ્તુના પરિચ્છેદથી રહિત 
છે. એ આત્મા જ્યારે માયાના પર્‌ણામરૂપ “હું' અને 
“તું' એ પ્રકારની જ્ઞાનસૂપ શકિતને ધારણુ ફરે છે, યારે 
તે આત્મા જ “મન' કહેવાય છે, સારાંશ કે, “કાર્ણુના 
ગુણે। કાર્યમાં આવે છે,' એવે ન્યાય છે. જેવા કાર્ણુ- 
ના ગુણે। હેય, તેવા કાર્યના ગુણે હોય છે. મન કલ્પિત 
છે, ને જગત્‌ એ મને કલ્પેલું છે; માટે મન જેમ મિથ્યા 

છે, તેમજ આ જગત્‌ પણુ મિથ્યા છે. ૨૦ 
ર 


ગવવતર્‌ણિકા-મન જગતની કલ્પના કેવા પ્રકારે 
કરે છે તે કહુ છે. 


આહ મનર્તર્નુયધાવયોલરઇઈી 
પશ્રાસતવગ્ગરત્રના સુવનામિધાના | 

ફસ્યાટિવા સ્થિતિરિય દિ મતા પતિછા- 
માણ્યાયિવા ભુમમ વાળતઝનોફિતેવ ॥ ૨૨? ।। 


શખ્દાર્થ-પ્રથમ મન થાય છે, વ્યારપછી બંધ 
અને મોક્ષની દૃષ્ટિ થાય છે; પછી જેનું નામ ભુવન 
છે એવી સંસાર-જગત્‌ૂ-પ્રપંચની રચના થાય છે. 
શએ પ્રકારે પર્વેત, નગર, નદીરુપે રહેલા આ જગતની 
સ્થિત, હે સુભગ ! ખાળકને કહેલી આખ્યાયિકાની 
પેઠે, પ્રતિઠ્ઠાને-ખરાપણાને પ્રાસ થાય છે. ૨૧ 
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પ્રથમ મનત શકિતનો વિકાસ થવાથી મન થાય છે; 
પછી બંધ અને મોક્ષની દષ્ટિરપ શક્તિને વિકાસ થવાથી 
બંધ અને મોક્ષની દૃષ્ટિ થાય છે; પછી બંધદદ્દિમાં જ 
પવત, પૃથ્વી, સમુદ્ર, શહેર, નદી આદિ સંપૂણું જગતની 
કલ્પના થાય છે. એ પ્રમાણું આ જગતની સ્થિતિ 
કલ્પનાથી સિદ્ધ થાય છે, માટે તે મિથ્યા છે. તોપણુ 
તે ખરં હોય, તેમ મનાય છે. 

રામ-હે દેવ ! જ્યારે જગત્‌ કલ્પિત છે, યારે તે 
સય છે, એમ કેમ પ્રતીતિ થાય છે? 

વસિણુ-હે રામ ! જેમ બાળકતી એક ધાવે તે બાળક- 
ને એક આખ્યાયિકા કહી હતી, તે આખ્યાયિકા મિથ્યા 
છતાં તે ખાળકે સલ માની લીધી હતી, તેમ આ જગ- 
તની સ્થિતિ પણુ મિથ્યા છે, તોપણુ તે, ખરી માનવામાં 
આવે છે. કેમકે જેમ ધાત્રીએ કહેલી ગપોડા જેવી 
આખ્યાયિકા, વિચારતા અભાવે કરીને, બાળકને સય 
પ્રતીત થઈ હતી, તેમ અગજ્તાનીઓને અવિચારને લીધે 
આ જગતની સ્થિતિ સલ ગપ્રેતીત યાય છે. ૨૧ 


૪હ્ટ 


ખાલકાખ્યાયિકા 


અવતશર્ણિકા-શ્રી રામભદ્ર બાલકની આખ્યા- 
યિકા કેવી છે તે પૂછે છે, અને વસિધત્રષિ તે 
આખ્યાયિકા કહી સંભળાવે છે. 


થાજસ્ય દ્‌ વિતોર્‌ાય ધાત્રી વરદ રમાં વયામ્‌। 

ઇચિત્સંતિ મદ્ાયાફોે રાઝ”ત્રાણય? રીમા!૨૨ 

ટ્રો ન નાતો તથેજસ્તુ મમે છ્વ ન ચ સ્થિતઃ | 

વસતિ તે ધમેયુસ્્ા અરત્યલાસતિ ઘસે ।। ૨૨ ।। 

સ્વવીયાસ્છૂન્યનમરાલિમેત્ય વિમછાશયાઃ । 

મચ્ઇંતો મળને રણાન્ર્રસી! જજશાજિનઃ ।૨૪।। 

મવિષ્યશમરે તત્ર રાઝપુત્રાણયોડવિ તે । 

જુરવમય સ્થિતાઃ થુત્ર શમયાવ્યવદારિળઃ ।॥૨૧॥ 

શખ્દાર્થ-હે મહાખાહોા રામ ! ધાત્રી-ધાવ બાળ- 
કના વિનોદ માટે શુભ (આળકને ગમે તેવી) કથા 
કહુ છેઃ-ફકોઈ સ્થળમાં ત્રણુ સુશીલ રાજપુત્રે હુતાઃ 
તેમાંના બે જન્મ્યા નથી, તેમ એક તે ગર્ભમાં જ 
આંવ્યો નથી. તે ધર્મવાળા (રાજપુત્રે) કેવળ શૂન્ય 
એવા નામના નગરમાં વસે છે. શુદ્ધ અંતઃકરણુ- 
વાળા તેએ પોતાનાં શૂન્યનગરમાંથી નીકળીને 
જતા હેતા, તેવામાં તેઓએ આકાશમાં  ફલથી 
લચી રહેલાં વૃક્ષે! જયાં. હે પુત્ર ! તે ત્રણેય રાજપુત્ર 
સૃગયા વ્યવહાર કરતા કરતા, અને હમણાં ભવિષ્ય 
નગરમાં-હુવલે પછી રચાનારા નગરમાં-સુખથી 
રહે છે. ૨૨-૨૫ 
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ફામ-મહાર્‌ાજ ! ગે બાલકની આખ્યાયિકા મને કહે. 

વસિણ-હે રામ ! એ આખ્યાયિકા, એક ધાત્રીએ 
ખાળકને રમાડવા માટે કહી હતી, તે હું તને કહું છું, 
તેનું તું શ્રવણ કર્‌. 

ગેડ શ્રીમાન્‌ ઝહસ્થને યાં એક ધાવ એક બાળકનું 
પોષણુ કરવા માટે રહી હતી. તે તે બાળકને હુંમેશ્ઞા 
વિનોદ માટે વાત કહેતી. એક પ્રસંગે બાળકે કહ્યું; આજે 
મને કંઈ સારી વાત કહે. તેપર્‌થી તે ધાવે કહ્યું, આજે 
તને ધણી સુંદર કથા કહીશ, સાંભળ. 

હે પુત્ર ! એક સ્થળમાં ત્રણુ રાજપુત્રો હતા. તે 
ત્રણે સુશીલ, ધર્મપરાયણુ, આન્તાપાલકે, ઉત્તમ ને 
પ્રતાપી હતા. હવે એ ત્રણે રાજપુત્રમાંથી ખે તો 
જન્મ્યા જ નથી, ને એક તે ગર્ભમાં પણુ આવ્યા 
નથી. પણુ એ ધમિઇ ત્રણે રાજપુત્રો અતંત મિથ્યા 
એવા એક શૂન્ય શહેરમાં રહે છે. એક પ્રસંગે શુદ્ધ 


શ્રી પંચઠશી 


[પ્રકરષુ 


અંતઃકરણુવાળા તે ત્રણે રાજયપુત્રો, પોતાનાં શૂન્યશહેર- 
માંથી બહાર નીકળીને, વિશ્વલીલા નિરખતા નીરખતા 
માર્ગમાંથી જતા હતા. તે વેળાએ આકાશમાં ફળાથી 
શોભતાં, લચી ગયેલાં ને જૂદદાં જૂદાં ફળવાળાં અનેક 
વૃક્ષા તેમના જેવામાં આવ્યાં. તે જેઈ તેએ ધણા 
આશ્ચર્ય પામ્યા અને પછી તે ત્રણે રાજપુત્રો ભવિષ્ય- 
નગરમાં (હુવે પછી બંધાનાર્‌ નગરમાં રહા ને અઘપિ 
પર્યેત લાં જ રહે છે, ને નિય નિય મૃગયા કરીને યાં 
પોતાનો કાળ ગાળે છે. ૨૨-૨૫ 

અવતરણિકા-જેમ એ અસંભવિત વાત, વિચાર 
કરવાની શક્તિ ન હોવાથી એટલે ખરંખોટું સમ- 
જવાની શક્તિ ન હોવાથી, ખાળકંને સત્ય પ્રતીત 
થાય છે, તેમજ આ જગત્‌ સંધે પણુ છે, તે 
સમજાવે છે. 


ઘાશ્વેતિ વાથિવા (મ વાજવાશ્યાયિવા રીમા । 

સિશ્ચયં ત થયો થાજો સિર્વિચારળયા પિયા।૨૬।। 

ફ્ત્યં સલારસના વિચારોર્શિતગેતસાય્‌ । 

લાજવાર્યાયિવેનેસ્યમવસ્થિતિણુપામતા । ૨૭ ॥ 

ર્ત્યાહ્મિર્યાલ્યાનેમોચાશસેથ વિશ્તરમ્‌ | . 

વતિછુઃ વથયામાસ લેવ શષિઝસતે ॥૨૮॥। 

શબ્દાર્થ-હે રામ! એ પ્રમાણે જ્યારે ધાવે શુભ 
એવી ખાળકા'્યાયિકા કહી, ત્યારે તે ખાળે; 
વિચાર કરવાની ખુદ્ધિ ન હોવાથી, એ વાતને ખરી 
માની.૨* ગમ જ પ્રમાણે સંસારરચના વિચારરહિત 
ચિત્તવાળાઓને,ખાળકા'ખ્યાયિકાની પેઠે, સત્ય મનાઈ 
ગઈ છે.૨૪ એસ ઉપાખ્યાનમાં માયાશક્તિને 
વિસ્તાર વસિષ્ઠે કહેલો છે, તે જ શક્તિનું નિસૂપણુ 
અને થાય છે.?* 
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હે રામ! ધાવે બાળકને એ પ્રકારે આખ્યાયિકા 
કહી હતી, અને એ જે કે કેવળ જ અસંભવિત છે 
ને તેથી મિથ્યા છે, તોપણુ વિચાર વિનાની બાલ- 
ખુદ્ધિને લીધે તે આખ્યાયિકાને તે બાળક સલ માની, 
પોતાના મનમાં ધણે્‌। રાજી થયે।. ૨૬ 

એમ જ મન આદિની કલ્પનારૂપ આ સંસારરચના 
કેવળ મિથ્યા જ છે, તોપણુ તે વિચાર વિનાના એટલે 
અન્તાની પુસ્ષોને, એ બાળકાખ્યાયિકાની પેઠે, સય 
મતાઈ ગઈ છે. ૨૭ 

ગુરૂ-કહે છે; હે શિષ્ય! એ પ્રમાણે સુનિશ્રેઇ 
વસિખ્ઠે, યોગવાસિઇમાં બાળકાખ્યાયિકાદિ ઉપાખ્યાને।[- 
થી વિસ્તાર્યુકત માયાશક્તિનું નિર્પણુ કર્યું છે; 


૧૩ મું] 


માટે માયાશક્તિના સદ્ભ્ાવમાં જેમ દેવાત્મશકિત અને 
પરાશ્યશકિત ઇયાદિ શ્રુતિઓ પ્રમાણુ છે. તેમ યેોગ- 
વાસિષ્ પણુ પ્રમાણુ છે. વસિણત્રડપિએ એ શકિતની 
અનિર્વચનીયતાનું નિસૂપણુ કર્યું છે, અને અમે પણુ 
તેવું જ નિસ્પણુ કરીએ છિયે. ૨૮ 

અવતરસણિકા-શક્તિની કારયૈથી અને આશ્રયથી 
વિલક્ષણુતા કેવી રીતે છે તે કહે છે. 


વાયોરામરયતથેવા મવેચ્છસિ્િવેજશળા । 
સપ્ટાંમાસૌ ₹ક્યમાનો શસ્દિસ્તત્રાનુમીયતેો1૨૨। 
પૃશયુપ્રોરરાવારો ઘટ; વાર્યોડત્ર શસિજ્ા । 
શક્ાહ્મિઃ ઘગ્ચળેયુસા શસ્િરિસ્વતટ્રિધા। રે ૦1 
ત પૃષ્વારિને શદ્ટારિ શસ્ાવસ્તુ યથા તથા । 
ઝત વ હ્ચિત્નેષા ન સિરવેચનમદ્ેતિ | રે? ॥ 
વાર્યોલ્યસે$ પુરા શસ્દ્િનિગ્‌દા મૃવવારિયતા | 
જીુજજાજાટ્િદ્ાયેન વિજારાવારતાં ત્રગેત્‌ ।૨૨।। 


શખ્દાર્થ-આ (માયાસ્પ) શક્તિ, કાયૈથી અને 
આશ્રયથી વિલક્ષણુ હાય છે. સ્ફરોટ-(ફૂટીને તૈયાર 
થવું તે) અને અંગાર ખન્ઞે દેખાય છે, તેમાં (સ્ક્રોટમાં 
અને અંગારમાં) શક્તિનું અનુમાન કરવામાં આવે 
છે. તેમ જ મૃત્તિકાની શક્તિમાં પોહાછીં અને 
ગોળાકાર જેનું પેટ (મધ્ય) છે એવા આકારવાળેા 
ઘટ શમ કાર્ય છે, અને શખ્દ્રાદિ પાંચ ગુણ્‌।વાળી 
સૃત્તિકા તેનો આશ્રય છે, પરંતુ શક્તિ એવી 
નથી. શક્તિમાં પૃથુ (પહાળાઇ) આદિ પણુ નથી 
અને શખ્દ્ટાદિ પણુ નથી. તું પૂછશે કે ત્યારે તે 
કેવી છે? તો તે જેવી હો તેવી હો, પરંતુ એટલા 
માટે જ અચિંત્ય એવી આ શક્તિ નિર્વચનને ચેગ્ય 
નથી; કારણુ કે, કાર્ય(ઘટ)ની ઉત્પત્તિ પહેલાં 

શક્તિ મૃત્તિકામાં અતિ ગૂઢ રહેલી હોય છે, અને 
કાર્યોત્પત્તિની પછી તે કુંભારાદિકની સહાયતાથી 
વિકાર(કાર્ય)નતા આકારને પ્રાતત થાય છે. ૨૯-૩૨ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવર્‌ણુ 

માયાશકિતતું કાર્ય જગત્‌ છે, અને માયાશક્તિનેો 
આશ્રય ખહ્મ છે; અસિમાં રહેલી શકિતનું કાર્ય સ્ફોટ એટલે 
ફૂટવું છે અને આશ્રય અંગારા છે. જેમ અગ્નિની શક્તિ 
પોતાનાં કાર્ય અને આશ્રયથી વિલક્ષણુ છે, તેમ ભહમાની 
માયાશકિત પણુ પોતાનાં કાર્ય અતે આશ્રયથી વિલક્ષણુ છે. 

શિષ્ય-શકિત કાર્ય અને આશ્રયથી વિલક્ષણ કેવી 
રીતે છે ? 

દર્‌ 


ખ્રદ્દાનંદગતઅદ્ભેતાનંદ 


૪૮૯ 


જીજ્-શકિત તે! કાર્ય ઉપરથી છે એમ અનુમાન 
કરાય છે, ને કાર્ય તયા આશ્રય તે પ્રત્યક્ષ હોય છે. 
જેમ કે, અગ્નિની શકિત જુવારની ધાણી વગેરેના ફૂલવ।- 
થી અનુમાન કરાય છે, તે ધાણીનું ફૂલવું એ કાર્ય 
તથા અંગારા એ આશ્રય છે; એ બન્તે દૃશ્યમાન છે, 
માટે શકિત, કાર્ય અને આશ્રયથી વિલક્ષણુ છે એમ 
સિદ્ધ થાય છે. ૨૯ 

એમ જ મૃત્તિકાની શક્તિ પણુ પોતાનાં કાર્ય અને 
આશ્રયથી વિલક્ષણુ છે, કારણુ કે મૃત્તિકાની શકિતનું 
કાર્ય ધટ છે; તે પોહેળાં અને ગાળ પેટવાળેો છે, 
અને આશ્રય જે મૃત્તિકા છે તે શબ્દ, સ્પર્શ, રૂપ, 
રસ અને ગંધ એ પાંચ ગુણુવાળી છે. આ રીતે મૃત્તિકાની 
શક્તિનું કાર્ય જે ધટ છે તે આશ્રયરુપ મૃત્તિકાથી 
વિલક્ષણુ છે. ૩૦ 

શિષ્ય-મૃત્તિકાશક્િતની કાર્યથી અને આશ્રયથી વિલ- 
હ્વણુતા કેમ છે ? : 

ગુસ-મૃત્તિકાશકિતનું કાર્ય ધટ છે; ધટમાં મોટાપણું 
અને ગાળપણું આદિ ધર્મો છે. ધટના ધર્મો મૃત્તિકા- 
શકિતમાં નથી. મૃત્તિકાશક્તિને। આશ્રય મૃત્તિકા છે, અને 
મૃત્તિકાના શબ્દ, સ્પર્શ, રૂપ, રસ આદિ ધર્મો છે.” તે 
આશ્રય ધમૉં પણુ મૃત્તિકાશકિતમાં નથી. માટે, એ 
મૃત્તિકાશકિતની કાર્યથી અને આશ્રયથી વિલક્ષણુતા છે. 

શિષ્ય-ત્યારે તે શકિત કેવી છે. ? 

ગુસ્ન-જે કારણથી શકિત કાર્યથી અને આમશ્રયથી 
વિલક્ષણુ છે, તે કારણુથી શકિત જેવી હેય તેવી ને 
તેવી જ છે. 

શિષ્ય-ત્યારે શું શકિતતું સ્વરૂપ અચિંત્ય છે ? 

ગુસ્-ભેદથી ને અભેદથી, અચિત્યપણાંથી અથવા તો 
કોઈ ખીજ રીતે પણુ, એ શકિતનું નિર્વચન થઈ શકતું 
નથી; માટે તે અનિર્વચનીય છે. ૩૧ 

શિષ્ય-જે શકિત કારણુ એટલે આશ્રયનાં સ્વરૂપથી 
ભિન્ન હોય તો, કારણુનાં સ્વરૂપની પેઠે, શકિતનાં 
સ્વરૂપની પ્રતીતિ કેમ ન થાય? 

ગુસ્-કારણુની શક્તિ, કાર્યની ઉત્પત્તિ પહેલાં, કારણુ- 
માં ગૂઢ રહે છે; તેથી જ શકિત, કારણુથી ભિન્ન પ્રતીત 
થતી નથા. જેમ કે, મૃત્તિકાની શકિત ધટાદિ કાયની 
ઉત્પાત્તિ પહેલાં મૃત્તિકામાં અતિગૂઢ રહે છે; માટે મૃત્તિકાનાં 
સ્વરૂપની પે્ડે શકિતની ભિન્નતાથી પ્રતીતિ થતી નથી. 

શિષ્ય-ન્યારે મૃત્તિકાની શકિત કાર્યની ઉત્પત્તિ 
પહેલાં ગૂઢ છે; લારે તો કાર્યની ઉત્પત્તિ પછી પણુ 
તેની પ્રતીતિ નહિ થાય. 

ગુજ્-જેમ માખણુ ઉત્પત્તિ પહેલાં કાર્ણુરૂપ દહીંમાં 
ગુપ્ત રહે છે, પછી મથનાદિથી તે પ્રતીત થાય છે, તેમ 
કાર્વોત્પત્તિ પછી આ શકિતની પ્રતીતિનો અસંભવ જ છે, 


૪૯૦ 


શિષ્ય-ત્યારે ધટાદિસૂપ કાર્ય ઉત્પન થયા પછી 
મૃત્તિકાશકિત કાં પ્રતીત થતી નથી ? 

જીર-કંભાર, ચક, ચીવર આદિની સહાયતાથી ધટાદિ- 
કૂપ કાર્યે ઉત્પન્ન થયા પછી શકિત ધટાદિરુપને આકારે 
યાય છે, તેથી કાર્યોત્પત્તિ પછી પણુ શકિત પ્રતીત 
થતી નથી. ૩૨ 

કાર્યતી અનિવચનીયતા 

અવતર્છિકા-શિષ્ય, ઉપાદાન કારણથી શક્તિ 
જૂદી છે માટે, કાર્યૈકારણુના ભેદ શા માટે ભાસે 
નહિં? એવે પ્રશ્ન કરે છે, અને ગુરુ તેનું ઉત્તર 
આપે છે. 


જષુત્વાહ્ષિવારાંતં સ્વ્શીટિં ચળે મૃસિવાથ્‌ । 
ઇ્વીશ્ટ્ય ઘટ ત્રાદ્વિચારવિવજા ગનાઃ રે રે। 
જીુજાજવ્યાપૃતેઃ પર્વો યાવાનશઃ સ નો ઘટઃ । 
ઘશ્રાસ પૃચુયપ્રાહ્મિસ્વે ચુસ દિ જુંમતા ૨૪ 
સ ઘટો ન મહો મિલો વિયોમે વત્યનીલ્ળાત્‌ | 
નાવ્યમિન્! પુરા વિંટટ્શાયામનવેક્ષળાત્‌ ।૨જ॥ 
અતોડનિવેચનીયોડ્ય શસ્દિવસેન શસ । 
ઞવ્યતત્વે શસ્તિસ્સ વ્યસ્લ્વે ઘટતામમત્‌ ૨૬ 
શખબ્દાર્થ-વિચારરહિત મનુષ્યો પૃથુત્વ( પહાળા- 
ઇ)થી લઇને વિકાર (કાર્ય-ઘટ થવા) પર્યત અને 
સ્પર્શાદિઠવાળી મૃત્તિકાને એક કરીને, તેને ઘટ કહે 
છે. કુભારના વ્યાપારની પહેલાં જેટલે! અંશ છે તે 
ઘટ નથી; પણુ તે પછી પોહાળાઇમાં તથા ગોળા- 
કારપણા।માંજ ઘડાપણું રહેલું છે. તે ઘડો માટીને 
વિચોગ થવાથી અને ધટનાં અદર્શનમાં મૃત્તિકાથી 
નૂદ્ો નથી ( અથાત્‌ તે મૃત્તિકાથી જૂદો જ્ેવામાં 
આવતો નથી); તેમ આકારની ઉત્પત્તિ પહેલાં 
પિંડ દશામાં પણુ ઘટ ન્ેવામાં આવતો નથી, 
તેથી મૃત્તિકાથી અભિજ્ન પણુ નથી. એટલા માટે; 
આ (ઘટ) પણ શક્તિની પેઠે અનિર્વચનીય છે; તેથી 
ઘટ શકઝ્તિજન્ય કાર્ય છે. જ્યારે તે અપ્રકટપણે 
હાય છે ત્યારે તે શક્તિ કહેવાય છે, અને સ્પષ્ટ 
જણાય છે ત્યારે “વટ? નામને ધારણુ કરે છે. ૩૩-૩૬ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 
શિષ્ય-ન્યારે કારણથી ભિન્ન કાર્યને! સદ્ભાવ છે, 
યાર્‌ કાર્ય અને કારણના ભેદ કેમ પ્રતીત થતો નથી? 
ગુસ-ભદની પ્રતીતિનું કારણુ વિચાર છે. એ વિચાર- 
ના અભાવથી ₹ કાર્ય અને કારણુના શૈદની પ્રતીતિ 


શ્રી પંચદશી 


[પ્રકરૂયુ 


થતી નથી. ન્ને 'ે કાર્ય જે ધટ તે પહોળા અને ગોળ- 
મટોળ છે, અને કારણુ જે મૃત્તિકા તે શ્રખ્દ, સ્પર્શ 
આદિ ગુણુવાળી છે, એમ તે ખન્નેનો ભેદ છે, તોપણુ 
વિચારર્હિત જને, અવિચારથી પહેળાં અને ગોળ 
આકારવાળાં કાર્યતું અને શબ્દ, સ્પર્શ આદિ ગુણુવાળાં 
કારણુનું એક્ય કરીને “ધટ,' “ધટ' એ પ્રકારે તેને 
એળખાવે છે; એ વ્યવહારનું મૂલ, અવિચાર્‌ જ છે. ૩૩ 

શિષ્ય-'ધટ,' “ધટ' એ પ્રકારે ધટને એળખાવવે 
એ અવિચારમૂલક કેમ છે? 

ગુજ્ન-કંભારની ક્રિયા પહેલાં, એટલે ધટ બનાવ્યા 
પહેલાં, જે મૃત્તિકાના અંશ છે તે ધટ હેય તો તેમાં 
“ધટ' એ પ્રકારનો વ્યવહાર કરવો] ઉચિત છે; પરંતુ 
કુંભારની ક્રિયા પહેલાં જે મૃત્તિકાના અંશ છે તે કઈ 
ધટ નથી. તે મૃત્તિકાના અંશ્ષમાં કુંભારની ધણી ધણી 
ક્રિયા થયા પછી “ધટ' એ પ્રેકાર્તે। વ્યવહાર થાય છે, 
માટે તે વ્યવહાર અવિચારમૂલફ છે. 

શિષ્ય-ન્યારે કુંભારની ક્રિયા પછી જે સિદ્ધ થાય 
છે તે ધટ નથી, તે! પછી ધટ તે કીયે ? 

ગુજ્-એમાં જે પોહેળાઈ અને ગોળાકારપણું ઉત્પન્ન 
થાય છે તે જ ધટ છે, ને તેમાં જ ધટપણું રહે છે; 
માટે તેને “બટ કહેવો સય છે. 

રિષ્ય-મૃત્તિકા ધટ નથી, તે મેટા તે ગોળમટોળ 
પેટવાળા જ ધટ છે, તેનું કાર્‌ણુ શું ? 

ગુસ્-એમાં વ્યવહાર્દર્શન જ કારણુ છે, બીજું શું 
હોય? કૅભારની ક્રિયા પહેલાં, મૃત્તિકાના હગલાને કે 
ગારાતે એ “બટ' છે, એ પ્રકારે કોઈ ઓળખાવતું નથી. 
કુભાર્ની ક્રિયા પહેલાં પિડાકાર મૃત્તિકાના ભ્નાગમાં પણુ 
“ધટ છે' એમ કોઈ કહેતું નથી; પરંતુ ઉપરથી સાંકડાં 
મોંવાળી, મોટી, પહોળી, અને ગોળ આકારની ઉત્પત્તિ 
થયા પછીજ, એ “ધટ છે' એ રીતે ઓળખાવાય 
છે. માટે એ આકારને જ “ધડે કહેવો યોગ્ય છે. 
અથાંત્‌ મૃત્તિકાના ગાળ, પહેળા ને મોટા એવા 
આકારના સમુદાયને “ધડો' એ રીતે ઓઆળખાવાય છે; 
પરંતુ કેવલ આકારમાં “ધડેો' એવે વ્યવહાર થતો 
નથી; માટે એ વ્યવહાર અવિચાર્મૂલક છે. ૩૪ 

શિષ્ય-ધટ એ મૃત્તિકાશક્તિનું કાર્ય છે એમ કહેવું 
અનુચિત છે; કારણુ કે ધટ તો પાર્માથિક છે, ને 
મૃત્તિકાશકિત તો. અનિર્વચનીય છે, મિથ્યા છે, એટલે 
મિથ્યા પદાર્થનું કાર્ય પણુ (મિથ્યા જ હોય. 

ગુરૂ-જે ધટ પાર્માથિક હેય તો તારી શાંકાને 
અવકાશ છે, પરંતુ પ્રથમ તો ધટતું પાર્માથિકપણું જ 
ક્યાં છે તે કહે? કેમકે, ધટ, મૃત્તિકાચ્નકિતિની પેઠે, 
અનિર્વચનીયપણાંથી મિથ્યા છે; માટે '“ધટ મૃત્તિકા- 
રાકેતનું કાર્ય છે,' એમ ડહેનું જ ઉચિત છે. 


૧૩ સું] 


શિષ્યે-ધટ અનિર્વચનીય કેમ છે ? 

ગુસશ્-જે ધટ મૃત્તિકાથી ભિન્ન હોય તો તેથી ભિન્ન 
કરી શકાય; .પરંતુ ધટાવસ્થા્માં પણુ મષત્તિકારૂપ હોવાથી 
ધટ, મૃત્તિકાથી ભિન્ન નથી. ને ધટ મૃત્તિકાથી અભિન 
હોય તો ઉત્પત્તિ પહેલાં પિંડાવસ્થામાં પણુ ધટની 
પ્રતીતિ થવી જેઇએ; પરંતુ પિડાવસ્થામાં પણુ ઘટતી 
પ્રતીતિ થતી નથી. તેથી ધટ મૃત્તિકાથી જૂદો નથી. 
એ પ્રમાણે ભેદથી અથવા અભેદથી ધટતનું તિર્વચન 
ચઈ શકતું નથી; તેથી ધટ અનિર્વચતીય છે. ૩૫ 

શિષ્ય-એથી રું સમજવું ? 

ગુજ-એથી સમજવું કે, “વટ શક્તિજન્ય છે;' કારણુ 
% શકિત અનિર્વંચનીય છે અને ધટ પણુ અનિર્વચનીય છે. 

શિષ્ય-ન્યારે શકિત અને ધટાદિ કાર્ય ખન્ને અનિર્વચ- 
તીય છે; યારે “શકિત” ને “કાર્ય' એવી રીતે ભેદ કેમ છે ? 

ઝુસ-પ્રકટતાથી અને અપ્રકટતાથી કાર્ય તથા શકિત- 
ના ભેદ છે. પ્રકટ કાર્ય છે ને અત્રકટ શક્તિ છે. જેમ, 
મૃત્િકાશક્તિતી અપ્રેકટદશામાં શકિત કહેવાય છે અને 
પ્રકટદશામાં “વટ' કહેવાય છે. ૩૬ 


અવતરણિકા-શિષ્ય, માયા સ્વરૂપની અપ્રસિદ્ધ 
વિષે પ્રશ્ન કરે છે અને શુરુ તેતું ઉત્તર આપે છે. 


"દ્રગ્રાણિવનિણાવિ માયા ન વ્યડ્યતે પુરા । 
વશ્ચાટૂંધવેસેનારિશ્યેળ વ્યાસમાજુયાત્‌ । ર૭ ।। 


શખ્દાર્થ--જેમ માયા એન્દ્રજાલિકમાં રહેલી 
છે તોપણુ તે પ્રચોગ કર્યા પહેલાં પ્રકટ થતી નથી, 
પણુ પ્રચોગ કર્યા પછી ગંધર્વસેના આદિસ્પે પ્રકટ 
થાય છે તેમ. ૩૭ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-પ્રથમ માયાશકિત અલિવ્યકત-પ્રકટ જણાતી 
નથી, પણુ પછી અભિવ્યકત-પ્રકટ થાય છે, એવું માયા 
સ્વરૂપ લેકકમાં પ્રસિદ્ધ રીતે પ્રતીત થતું નથી. 

ગુશ્-એવું માયાનું સ્વરૂપ ગારુડિકમાં પ્રસિદ્ધ રીતે 
જેવામાં આવે છે; કાર્‌ણુ કે ગારડિક ન્યાં સૂધી 
મંત્રાદિકતો। પ્રયાગ કરતે નથી લયાંસધી માયા અપ્રકટ 
રહે છે, પણુ જ્યારે મંત્રાદિકનોા પ્રયોગ કરી ગારુડી 
વિધા બતાવવા માંડે છે, ત્યારે તે માયા માયાના રચેલા 
પદાર્થક્પે પ્રકટ થાય છે , ને તેથી ગંધર્વતગર, આકાશમાં 
ચાલતું સૈન્ય, અપ્સરાતું નૃત્ય વગેરે જણાય છે. ૩૭ 

અવતરણિકા-એ પ્રમાણે શક્તિનાં કાર્ય ઘટા- 
દિકનાં મિથ્યાપણાંનું અને શક્તિના આધાર મૃત્તિકા 
આદિની સત્યતાનું પ્રતિપાદન ઠર્યા પછી, હવે એ 
વાત છાંદોગ્યોપનિષતૂમાં પણ કહી છે તે કહે છે. 


્રદ્ઘાનંદગતઅદટ્રેતાનંટ 


૪૯૧ 


ઈવ માચામયસ્તેન વિવજારસ્યારયાસ્મતામ્‌ | 
વિજારાપારટ્સ્તુસસ્યત્થ ચાત્રયોચ્છાતે!॥ ૨૮ 
વાફનિષ્યાયં નામમાત્રં વિવારો નાસ્ય શસયતા । 
ર્વશોરિિળયુત્ા તુ સત્યા વેવળણશિવા ।। ૨૨. ।। 
શબ્દાર્થ-એ પ્રમાણે માયામયપણાંને લીધે વિકાર- 
નાં (કાર્યનાં) શિથ્યાપણાંને અને વિકારના આધાર- 
ભૂત મૃત્તિકાનાં સત્યપણાંને શ્રુતિ કહુ છે. વાગી- 
દ્રિયથી “ઘટ' એવા નામનું જે ઉચ્ચારણ થાય છે 
તે માત્ર વિકાર જ છે; એ વિકાર ડંઈ સત્ય નથી; 
પણુ સ્પર્શાદિ ગુણુવાળી કેવલ મૃતિકા જ સત્ય 
છે. ૩૮-૩૯ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 
ધટાદિ કાર્ય એ વિકાર્‌ છે, અને મૃત્તિકાદિ ફારણુ 
એ આધાર છે. અમે વિકારનાં મિથ્યાપણાંનું અને 
આધારની સથતાનું પ્રતિપાદન અગાડી કરી ગયા છિયે. 
(પ્ર. ૧૩ મું, શ્લોક 2૩ થી ૩૭ માં.) 
શિષ્ય-એમાં કાંઈ પ્રમાણુ છે ? 
ગુજ-હા. છાંદોગ્યોપનિષતતી શ્રુતિ પ્રમાણુ છે. તૈમાં 
વિકારતાં મિથ્યાપણાંનું અને આધારની સલતાનું પ્રતિ- 
પાદન કર્યું છે. 
શિષ્ય-એવું પ્રતિપાદન કેઈ શ્રુતિમાં કર્યું છે ? 
ગુરુ-'વાચાશંમળ વિજારો નામપેમં શસિજેસ્વેય શ્ય । 
વાણીએ ઉચ્ચારણુ કરાતું નામ (જે ધડો તે) વિકાર્‌ જ 
છે, ને મૃત્તિકા જ સય છે,' એ શ્રુતિમાં. ૩૮ 
વાણીથી ખોશલ્ાાતું નામ વિકાર છે. જેવા કે, ધટાદિ, 
એ ધટાદિક કાર્યનું અતિરિકત પાર્માથિક સ્વરૂપ નથી, 
મારે વિકાર જે ધડો તે સય નથી; પરંતુ જે મૃત્તિકામાં 
શખ્દ, સ્પર્શ, રૂપ, રસ ને ગંધ એ પાંચે ગુણે! રહે છે 
ને જે આધાર છે, તે જ સય છે. ૩૯ 
ગઅવતરણિકા-શિષ્ય, શક્તિ અને શક્તિનાં કાર્યનાં 
મિથ્યાપણાંમાં અને તેના આધારનાં સજ્યપણાંમાં 
કંઈ કારણુ છે કે નહિ તે વિષે પ્રશ્ન કરે છે, અને 
ગુરુ તેમાં કારણુ કહે છે. 


ય્યસ્ાવ્યસ તહાધાર રતિ ત્રિષ્યાયયોટ્રેયોઃ । 
વીય જાપેરેન તતીયસ્તુમચ્છતિ || ૪૦ ॥ 
સિસ્તશ્વે માતમાનં ચ વ્યસ્મુસપસિનાશમાર્‌ । 
તહુસ્વસ્ો તસ્ય નાથ વાચા નિજ્યાયતે સમિ ૪? 
ય્યરેદ નછેડવિ નાપેલન્સવજેજ્યનુવતેસે । 

તેન નાજ્ના નિજ્વ્યત્વાશ્રસ તટ્વણર્યતે ।૪૨ 


૪૯૨ 


નિસ્તર્વત્વાટ્દિનાશિત્વાટ્રાચારંમળનાપવઃ | 

વ્યજ્નસ્ય ન તુ તટવં લર વિ્ગચન્ઝટારિિત્‌ ૪ રે 

ચ્યસ્રવાછે તતઃ પૂવેણૂધ્વેમવ્યેવર્:પમાજ | 

સતશ્વમવિનાયં ચ સત્ય મૃટ્ણણુ વચ્યતે | ૪૪ ।। 

શખ્ટાર્થ-ગ્યક્ત (ઘટાદિ કાર્ય), અવ્યક્ત (ઘટા- 
દિની કારણરપ શક્તિ ), અને તેનો (કાર્ય તથા 
શક્તિનો) આધાર (મૃત્તિકા) છે, એ ત્રણમાં પહેલાં 
મે(કાર્યેતા અને શક્તિ)તે, કાળના ભેદે કરીને, 
પર્યાય (ક્રમે કરીને ઉત્પત્તિ થાય) છે; અને ત્રીજે 
જે આધાર છે તે તે કાર્ય અને શક્તિ એ ખન્નેમાં 
રહેલો છે. વ્યક્ત (કાર્ય) તો સ્વરૂપથી જ અસત્‌ 
હુવા છતાં ભાસે છે; ઉત્પત્તિવાળું તથા નાશવાળું 
છે, અને તેની (વ્યપ્તની) ઉત્પત્તિ પછી મનુષ્યે 
તેનાં વાણીથી નામ પાડે છે. આ નાસ, વ્યઇ્ત (કાર્ય- 
ઘટ)નો નાશ થયા છતાં પણુ, મતુષ્યોાનાં સુખોમાં 
અનુવૃત્ત થયા કરે છે; અને તે નામથી નિરપણુ 
કરવા ચોગ્ય હોવાથી વ્યક્ત તેવા સ્વરુપવાણું કહેવાય 
છે; અર્થાત્‌ નામાત્મક છે. જેમ મૃત્તિકા સત્ય છે 
તેમ તેનું વ્યક્ત-કાર્ય જે ઘડો તેનું તે ઘડાનું રૂપ 
વાસ્તવસ્વરપ ન હોવાથી, વિનાશી હોવાથી અને 
વાગીન્દ્રિયથી ઉત્પન્ન થતા શખ્દાત્મક હોવાથી જરા 
પણુ સત્ય નથી. પણુ વ્યસ્ત કાળમાં એટલે ફે ઘડાની 
સ્થિતિના કાળમાં અને જયારે ઘડો તયાર નહેાતે 
થયે। તે અવ્યક્ત કાલમાં અને વ્યપ્ત-ઘડાના વિનાશ 
પછી ઉત્તર કાળમાં, એકસ્વર્નપવાળી જેવી છે તેવી 
ને તેવી જ વાસ્તવસ્વર્પમાં રહેલી અને અવિ- 
નાશી જે વસ્તુ રહે છે તે તો મૃત્તિકા છે અને તે જ 
સત્ય કહેવાય છે. ૪૦-૪૪ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-શકિતિ અને શકિતનાં કાર્યનાં મિથ્યાપણાંમાં 
અને તેના આધારનાં સત્યપણાંમાં શું કાર્‌ણુ છે ? 

ગુજ્-વ્યડડત એટલે ધટાદિ કાર્ય, અવ્યકંત-શક્િત 
કારણુ, અને શકિત તથા તેનાં કાર્યના આધારભૂત-મૃત્તિકા 
આદિ, આ ત્રણુ પદાર્થોમાં શક્તિ અને શક્તિના કાર્યમાં 
કાળના ભેદ રહેલો છે; કારણુ કે શકિત પ્રથમ છે, 
ને પછી તેતું કાર્ય છે, એટલે ક્રમે કરીને તેની ઉત્પત્તિ 
ચાય છે, તેથી તે મિથ્યા છે. હવે શકિત તથા શકિતનાં 
કાર્યતો જે આધારભૂત છે તે મૃત્તિકા તો સર્વદા રહે 
છે; વળી શકિતમાં ને તેનાં કાર્યમાં તેની અનુવૃત્તિ 
ચાય છે, જેમકે મ્રત્તિકાતી શકિત, મૃત્તિકાનું કાર્ય, એ 
ત્રમાણું વ્યવહાર્‌ થાય છે, માટે જ મૃત્તિકા સય છે, 


શ્રી પંચદશી 


[પ્રકરણ 


હવે શકિત અતે કાર્યનો! કદાચિત્‌ સદૂભાવ છે અને 
કદાચિત્‌ અસદૂભ્નાવ પણુ છે તેથી તે અનિત્ય છે, ને 
જે અનિત્ય છે તે સિથ્યા છે; અને જે આધાર છે તે 
ત્રણુ કાલમાં વિધ્રમાન હે।વાથી નિત્ય છે, માટે તે જ 
સત્ય છે. ૪૦ 

જે કેનું કાર્ય છે તે સ્વજ્પધી અસત્‌ છે, તોપણુ 
ભાસે છે, ને તેની ઉત્પત્તિ તથા નાશ્ઞ પણુ પ્રતીત થાય 
છે. તે ગારડિકરે બનાવેલા પદાર્થોની પેઠે અસય છે, 
ને તેની અસલતામાં તત્ત્વરહિતતા, વિનાશિતા અને 
વાચારંંભણુ એટલે વાણીથી ખોલાતા વિકાર જ-નામ 
માત્ર જ એ ત્રણુ હેતુ છે. ૪૧ 

હવે કાર્યસ્વરૂપ નણ થાય તાપણું તેનું નામ મતુષ્યનાં 
મુખમાં ચાલુ રહે છે, કેમકે ધટતે। નાશ થયા પછી પણુ 
મનુષ્યો “ધડે।,' “ઘડે એ પ્રકારે ખોલ્યા કરે છે; રામ- 
દાસના નાશ પછી પણુ “રામદાસ,' “રામદાસ' બોલાય છે. 

શિષ્ય-ભલે, કાર્યનો નાશ થયા 'પછી નામ ખોલાતું 
હોય, પણુ તેથી શું ? 

ગઝુજશ્ન-નામથી કાર્યનો વ્યવહાર થાય છે; વળી “ધટ, 
જધટ,' એ શખ્ટ નામે ઓળખાવા યેગ્ય છે, કેમકે તે નામે 
વ્યવહાર થાય છે; માટે કાર્ય નામસ્વરૂપ જ છે, પણુ 
તેથી ભિન્ન નથી એમ જણાય છે. ૪૨ 

એમ અતુમાનથી પણુ કાર્યની અસલતા સિદ્ધ થાય 
છે. એ અતુમાનમાં અગાડી કહેલા ત્રણુ હેતુ છેઃ નિસ્તત્ત્વતા, 
વિનાશિતા અને વાચારભ્રણુનામસ્પતા. તત્ત્વ એટલે 
વાસ્તવસ્વરૂપ. જેનું વાસ્તવસ્વરૂપ ન હેય તે નિસ્તત્ત્વ 
કહેવાય છે. ઉપાદાન કારણુ વિધમાન છતાં જે વિનાશ્ઞ- 
નો પ્રતિયોગી હેય તે વિનાશી કહેવાય છે, ને જે 
વાણીથી માત્ર ખોલાતું શબ્દસ્વરૂપ હેય તે વાચા- 
રંભણુ કહેવાય છે. હુવે અતુમાનનું સ્વરૂપ સાંભળ. 
જે ધટાદિ કાર્ય છે તે અસય થવા યોગ્ય છે, કેમકે 
તે નિસ્તત્ત્ત છે. જે અસય ન હોય તે નિસ્તત્ત પણુ 
ન હેય. જેમ કે, ધટાદિ. હુવે કાર્ય ધટાદિ અસય થવા 
યોગ્ય છે, કેમકે તે વિનાશી છે. જે વિતાશી ન હોય, 
તે અસત્ય ન હોય. જેમ કે, મૃત્તિકા, કાર્ય અસય થવા 
યોગ્ય છે, કેમક્રે તે વાચારંભણુનામરૂપ છે. જે વાચા- 
રૅભણુનામરૂપ ન હોય તે અસત્ય પણુ ન હોય. જેમ કે, 
મૃત્તિકા. એ પ્રમાણે કાર્યની અસત્યતામાં ત્રણુ હેતુથી 
ત્રણુ અનુમાન કર્‌ાય છે. ૪૩ 

કાય ઉત્પન્ન થયા પહેલાં, વિકારાવસ્થામાં અને કાર્યને 
નાશ થયા પછી પણુ જે સર્વદા એકસ્વરૂપ રહે છે, 
જેનું વાસ્તવસ્વરૂપ હેય છે તે કાર્યની સાથે નાશ 
પામતા નથી, એવી મૃત્તિકા જ માત્ર સત્ય છે. “મૃત્તિકા 
સત્ય થવા યોગ્ય છે; ફાર્‌ણુ કે, કાર્યતી ઉત્પત્તિ, સ્થિતિ 
અને લયાવસ્થામાં પણુ એકાકારતાથી તે રહે છે. કેની 


૧૩ સું) 


પેઠે? આત્માની પેઠે.' “મૃત્તિકા સત્ય થવા યેગ્ય છે, 
તેના સતત્ત્વપણાંથી. કેની પેઠે? આત્માની પેડે.' 
“મૃતિકા સત્ય થવા યે।ગ્ય છે, તેના અવિનાશાપણાંથી. 
"ની પેઠે ? આત્માની પેઠે.' એ ત્રણુ પ્રકારનાં અતુ- 
માનથી પણુ મૃત્તિકાની સત્યતા સિદ્ધ થાય છે. એમાં 
જેમ કાર્યતી અસત્તતામાં ત્રણુ હેતુ છે, તેમ ઉપાદાન 
કાર્‌ણુની સત્યતામાં પણુ ત્રણુ હેતું છેઃ-સદા એકા- 
કારતા, સત્તત્તતા ને અવિનાશિતા. એપરથી સમન્નશે 
“ક કાર્યરૂપ જગત્‌ મિથ્યા છે, અતે કારણુસૂપ ઈશ્રિર જ 
માત્ર સત્ય છે. ૪૪ 
અવતરણિકા-એ કહેવામાં શિષ્ય શંકા કરે છે, 
ને ગુરુ ઉત્તર આપે છે. 
ય્યસ્દં ઘટો વિજારેસ્વેવેનોમમિરીરિતઃ । 
અર્થશ્રેટઝતઃ વર્માજ યૃદ્ઞોષે સિયલેતે ॥ ૪૧ ॥ 
નિગૃત્ત ૬ યરમાસે તસ્તત્યત્વમતિમતા | 
ર્દદઃનિયરિરેવાત્ર વોષગા ન ત્વમાલનમ્‌ ।૪૬।। 
પુાનધોણુ મીરે માતોડ્પ્યસ્તિ ન વહ્તુત? । 
તટસ્થમત્યેવત્તસ્મિલેવાસ્યા વસ્યચિત્જચિત્‌॥૪૭॥ 
ફરનનોષે પુધચેરરન મતમ્‌્રેતવારિનામ્‌ । 
ઇટ્વસ્યાવરિસ્યામાદ્િવવેસ્થં ઘટે સ્યિતથ્‌ ॥ ૪૮ ।। 
શબ્દાર્થ-“્યક્ત,? “ઘટ' અને 'વિકાર' એવાં 
નાસે।થી કહેવાયલે। પદાર્શ જે મિથ્યા છે તો પછી 
સૃત્તિકાના બોધ થયા પછી તે કેમ નિવૃત્ત થતો 
નથી ? એમ કહેતે હોય તો જાણુ કે, તે તો નિવૃત્ત જ 
છે, ને તેથીજ હે શિષ્ય ! તારી તેમાં( કાયેમાં- 
ઘટમાં )ની સત્યતા ખુદ્ધિ ટૂર થઈ ગઇ છે. એ પ્રકાર- 
ની નિવૃત્તિજ બાધજન્ય છે, પરંતુ તેની અપ્રતીતિ 
થતી નથી; કેમકે જેમ જલમાં જણાતો ઊંધા માથા- 
વાળો પુરુષ વસ્તુતાએ સત્ય નથી, કારણુ કે જલમાં 
અધોસ્રુખે પ્રતીત થતા પુરુષ વિષે, તટ ઉપર ઉભેલા 
પુરુષની પેઠે, ફેોઇઇની કદાપિ સત્યખુદ્ધિ થતી નથી. 
એવા (આરોાપિતમાં અસત્યતા ખુદ્ધિસૃૂપ) બોાધ- 
માંજ અદ્ભેતવાદીએ પુરુષાર્થ માતે છે, અને અહીં 
પણુ મૃત્તિકાના સપનો ત્યાગ ન કરવાને લીધે 
ઘટમાં વિવતેપણું રહેલું છે. ૪૫-૪૮ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવર્ણુ* 
શિષ્ય-પદાર્થનાં ત્રણુ નામ છે:-વ્યક્ત, વિકાર એટલે 
કાર્ય અને ધટ. જ્યારે “ધટાદિ કાર્ય મૃત્તિકાઆદિ કારણુ- 
થી નદા નથી,' એવી રીતે કાર્યતી અસત્યતા સ્વી- 
કાર્શે। તો તે ધટાદિ કાર્ય, છીપમાં જૂપાંની જેવી ભ્રાંતિ 
થાય છે તેની પેઠે, મૃત્તિકામાં આરોપિત છે એમ માનવું 
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પડશે, ને તેથી જેમ છીપનાં જ્ઞાનથી જપાંની ભ્રાંતિની 
નિજૃત્તિ થાય છે, તેમ મૃત્તિકાનાં ત્તાનથી ધટાદિક કાર્યતી 
પણુ નિશૃત્તિ થશે. ૪૫ 

ગુસ્-તે મૃત્તિકાદિનાં સંપૂણે ને યથાર્થ જ્તાનથા 
ધટાદિ કાર્યની નિબ્ત્તિની આશ્કા કરી તે યથાર્થ છે, 
કાર્‌ણુ કે અમને પણુ તે વાત ઇજ છે. 

રિષ્ય-એમ કેમ ? મૃત્તિકાદિનું સાન થવાથી પણુ 
ધટાદિ કાર્યેની નિભૃત્તિ તો થતી નથી. 

ગુજ્‌-થાય છે. 

શિષ્ય-કેમ ? 

ગુસ્-મૃત્તિકાદિતું ત્તાન થવાથી ઘટાદિ જે કાર્ય છે 
તેમાં સત્યતા ખુદ્ધિની નિ%ત્તિ થાય છે, એ તો તાર્‌ા 
અનુભવમાં પણુ છે; માટે “કાર્યની નિવૃત્તિ થાય છે, 
એ ખુલ્લું જ છે. 

શિષ્ય-ન્યારે ધટાદિ કાર્ય મૃત્તિકાદિ કારણુમાં 
આરે્‌ાપિત છે, યારે તો તેતાં સ્વરૂપની અપ્રતીતિ 
થવી જેઈએ; મકે છીપ નહિ પણુ સ્પું છે એ આદિ 
આરોપિત સ્થલમાં અધિદાનતાં જ્ઞાનથી આર્‌ાપિત રૂપા- 
દિકનાં સ્વરૂપતી અપ્રતીતિ થાય છે, પરંતુ સત્યતા ખુદ્ધિતી 
નિદૃત્તિ થતી નથી. મ 

ગુર-છીપ નહિ પણુ સ્‍ૂપું છે એ સ્થલમાં નિસ્પા- 
ધિક બ્રમ છે, તેથી તે સ્થલમાં ભલે અધિઇાનનાં જ્ઞાનથી 
આરેપિતનાં સ્વરૂપની અપ્રતીતિ હેય, પરંતુ મૃત્તિકાથી 
ધટ થયે છે તેમાં તો સોપાધિક ભ્રમ છે, તેથી તે 
સ્થલમાં અધિક્ાનનાં-કારણુનાં જ્ઞાનથી આરે્‌પિત 
લટાદિમાં સત્યતા બુદ્ધિની નિવૃત્તિ થાય છે, પરંતુ સ્વ 
રૂપની નિમ્ત્તિ થાતી નથી; એટલે ઘટ દેખાતો બંધ 
પડતો નથી ને તે તે ઠેકાણે મૃત્તિકાતો પિંડ દેખાતો 
નથી. ભ્રમ ખે પ્રકારના છે: નિસ્પાધિક ભ્રમ અને સોપા- 
ધિક ભ્રમ. નિર્પાધિક ભ્રમતા સ્થલમાં અધિછાનનાં 
યથાર્થત્ઞાનજન્ય આરેપિતનાં સ્વરૂપની અપ્રતીતિ છે, 
અને સોપાધિક ભ્રમસ્યલમાં અધિદાનનાં યથાર્થજ્ઞાન- 
જન્ય, આરેૅપિતમાં સત્યતા ખુદ્ધિની નિબત્તિ છે, પણુ 
સ્વરૂપની અપ્રતીતિ નથી. ૪૬ 

શિષ્ય-સોપાધિક ભ્રમસ્યલમાં આરે।પિતની સત્યતા 
ખુદ્ધિતી નિજૃત્તિ તમે ડયાં જ્નેધ છે ? 

ગુજ્-જલમાં પડેલાં પુસ્ષનાં પ્રતિબિખમાં. જલા- 
શયના તટ ઉપર્‌ ઉભેલા પુરુષનું પ્રતિબિખ જલમાં 
ઉંધું પડે છે, તેથી જલમાં ઉંધા માથાને પુસ્ષ 
દેખાય છે; પરંતુ તે ઉંધા માથાનો માણુસ સત્ય નથી. 
અહીં અધિદાનરૂપ તટસ્થ પુસ્ષનું યથાર્થ જ્ઞાન છતાં 
પણુ, જલમાં જણાતા આરેપિતનપ્રતિબિબિત પુરષનાં 
સ્વરૂપની નિશૃત્તિ થતી નથી, પરંતુ તેમાં સત્યતા 
ખુદ્દિની તો નિભૃત્તિ થાય છે જ. 


૪લ્૪ 


શિષ્ય-કારણુ ? 
ગુજશ્-કારણુ લોકપ્રસિદ્ છે. જેમ કે નદીતટ ઉપર્‌ 
ઉભેલા પુસ્ષમાં સર્વને સત્યતા ખુદ્ધિ છે, તેમ જલમાં 
જણાતા ઉંધા માથાવાળા પુસ્ષમાં કોઈ સ્થલમાં, કદાપિ 
કાળે, કોઇ પણુ પુસ્ષને, સત્યતા ખુદ્દિ નથી. ૪૭ 
શિષ્ય-આરેપિતતે અસત્યતા જણુવાથી પુર્ષાર્થની 
સિદ્ધિ યતી નથી, 
ગુશ-હે વત્સ ! અઠ્દેતવાદીનાં મતમાં આનંદથી 
ખીનું-જૂદૂં તે સર્વ મિથ્યા છે, તેથી દક્યમાન સંપૂર્ણ 
જગત્‌ આનંદમાં આરોપિત છે. માટે, આરોપિત 
જગતને અસત્ય નણુવા માત્રથી અદ્દતિીય આનંદના 
સાક્ષાત્કારરૂપ એટલે મોક્ષરૂપ પુસ્ષાર્થતી સિદ્ધિ થાય છે. 
શિષ્ય-જ્યારે “ધટ મૃત્તિકાના વિવર્ત છે,' એમ 
સિદ્ધ થાય છે, ત્યારે મૃત્તિકાનાં ત્તાનથી ઘટમાં સત્યતા 
ખુદ્દિની નિશ્ત્તિ થાય, પરતુ અધ્યાપિપર્યત “ધટ મૃત્તિકાને। 
વિવર્ત છે' એમ સિદ્ધ થયું નથી. 
શગુર્-“પોતાનાં સ્વરૂપતે। ત્યાગ ન કરીને ઉપાધિથી 
ખીજે સૂપે ભાસવું,' તેનું નામ વિવતે, એ લક્ષણુ ઘટમાં 
ઘટે છે. ઘટાવસ્થામાં મષૃત્તિકા પોતાનાં સ્વજ્પને ત્યાગ 
કર્યા વિના ધટાકારરૂપ ઉપાધિથી ઘટઝુપે પ્રતીત થાય 
છે, તેથી ટમાં વિવર્તપણું છે. ૪૮ 
અવતર્ણિકા-શિષ્ય, પરિણામ વિષે પ્રશ્ન કરે છે 
અને ગુરુ તેતું ઉત્તર આપે છે. 
વરેળામે પૂવેસ્પં સ્યગેસત્સષીરસપવત્‌ । 
યૃત્છુવળે સિવર્સેતે ઘટકુંટજયોરનેદ્િ ।। ૪૨ ।। 
ઘટૅ મજ્ને ન શરરાવઃ વાપાજાનામવેલ્ષળાત્‌ । 
મૈવ ચૂર્ભેડિત ળટ્વંર્વળેસ્પં ત્વતિશ્જુટમ્‌ ॥૧૦॥ 
ક્લીરાહી યરિળામોડસ્તુ પુલસ્તરરાવવગેનાત્‌ | 
છ્તાવતા મહારીનાં રણાંતર્વં ન દ્ીયતે ॥ ૧? ।। 
શખ્દાર્થ-જ્યાં પરિણામ થાય છે ત્યાં, ટૂધનાં 
રૂપની પેઠે, તે (ઉપાદ્દાન કારણુ) પૂર્વ સપને 
તજે છેઃ જેમ કે, દૂધ પોતાના ટ્રધસ્પી પૂવે રૂપને 
તજીને દહીંસ્પે પરિણામ પામે છે, પરંતુ ઘટમાં 
અને કુંડલમાં રહેલાં મૃત્તિકા અને સુવર્ણ નિવૃત્ત 
થતાં નથી. તું કહીશ કે જ્યારે ઘટ ભાંગી જય છે 
ત્યારે ઠીંકરાં જવામાં આવે છે, તેમાં મૃત્તિકારૂપ- 
પણું ડ્યાં છે? પણુ તેમ નથી. જ્યારે તે ઠીંકરાને 
ભાંગીને ભૂકો થાય છે ત્યારે તેમાં માટીનું રૂપ 
અને આભૂષણ ભાંગીને ભૂકો! થાય છે ત્યારે તેમાં 
સુવણુતું રૂપ તો ખુલ્લું જ છે. ટૂધાદિમાં તો પરિ- 
ણામ જ છે; કારણુ કે પુરુષને દહોંથી ટૂધને 
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લાભ થતો! નથી. પરંતુ એટલા ઉપરથી મૃત્તિકા, 
સુવર્ણ વગેરે વિવર્તનાં ટૃષ્ટાંતતે હાનિ પહોંચતી 
નથી, ૪૯-૫૧ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-ધટાવસ્થામાં મૃત્તિકાનાં સ્વરૂપતે સદ્ભાવ 
છે તે ભલે હોય, પરંતુ ધટને મૃત્તિકાની પરિણામતા 
એટલે મૃત્તિકાના પરિણામરૂપ ધટ છે, એમ કેમ નહિ ? 

ગુર્-પરિણામ એટ્લે મૂળ સ્વરૂપનો થાગ કરી 
ખીજે સૂપે થવું તે. જેમ દૂધ, દહીંજ્પે થાય છે, તે 
પોતાનાં રૂપનો ત્યાગ કરીને દહીંરૂપે થાય છે. દૂધ 
પ્રવાહી છે, દહીં ધટ-ઝામેલું છે. વળી દહીંમાંથી પાછું 
દૂધ થતું નથી, પણુ તે દહોંનું દહોં જ રહે છે. એમ જ, 
જે ધટ મૃત્તિકાતે! પરિણામ હોય તો, જેમ દૂધ પોતાનાં 
જૂપને તજ દેઈ દહીંરુપે થાય છે, તેમ મૃત્તિકા પણુ 
પોતાનાં સ્વરૂપનો ત્યાગ કરી ધટક્પે થાય. પરંતુ 
તેમ થતું નથી. મૃત્તિકા તો પોતાનાં રૂપને તજ્યા 
વિના જ ધટરૂપે થાય છે, ને પાછી મૃત્તિકાની મૃત્તિકા 
જ રહે છે; તેથી ધઢાદિકમાં એ પરિણુામતું લક્ષણુ ધટતું 
નથી, માટે જ ધટને મૃત્તિકાની પરિણામતા નથી. 

શિષ્ય-તમે વિવર્તે વિષે પૂર્વ સ્વરૂપના યાગને। અભાવ 
કયાં જેયો છે ? 

ગુર્-ધટમાં ને કડાં, કંઠી, સાંકલામાં. ધટ મૃત્તિકાતે 
વિવર્ત છે, તેથી ધટાવસ્ષામાં પણુ કાર્‌ણુરૂપ મૃત્તિકાની 
નિ₹ત્તિ થતી નથી; ને કડાં, કંડી પણુ સુવર્ણના વિવતે 
છે, તેથી કડાંવસ્થામાં પણુ કારણુરૂપ સુવર્ણની નિવૃત્તિ 
થતી નથી. 

એમ પરિણામમાં પૂર્વરૂપતો ત્યાગ થાય છે, ને 
વિવલૈમાં પૂર્વરૂપનેો ત્યાગ થતો નથી. તેથી દહીં આદિમાં 
પરિણામને સ્વીકાર્‌ કરવો, ને ધટ તથા કડાં, કંઠી 
આદિમાં વિવલેનો સ્વીકાર કર્વે।. ૪૯ 

શિષ્ય-“ધટ મૃત્તિકાનો વિવર્ત છે,' એમ કહેવું 
અનુપપન્ન છે; કાર્‌ણુ કે ધટ ભાંગી ગયા પછી મૃત્તિકા 
કઈ જેવામાં આવતી નયી, પરંતુ તેનાં ઠીંકરાં જ 
જેવામાં આવે છે, અને વિવતે સ્થળમાં તો આરેોપિતને 
નાશ થવાથી યથાર્થ અધિદાન રહી ન્નય છે માટે ધટના 
નાશ પછી મૃત્તિકા રહેવી જેઇએ. 

ગુશ-એમ જ રહે છે. ઠીંકરાંતો ચૂરો થઇ ગયા 
પછી મૃત્તિકા જ જેવામાં આવે છે, એટલે દીંકરાં 
અવસ્થામાં પણુ મૃત્તિકા જ છે. 

શિષ્ય-મૃત્તિકાનું સ્વરૂપ ભિન્ન હોય છે, ને ઠીંક- 
રાના ભૂકાનું સ્વરૂપ ભિન્ન હેય છે. વળી “આ મૃત્તિકા 
છે, “આ ઠીંકરાંનો ભૂકો છેઃ એ પ્રમાણે ભિન્ન ભિન્ન 
વ્યવહાર થાય છે, ત્યારે તેને તમે મૃત્તિકાફૂપ કેમ 
ફહો છે ? 


૧૩ સું] 


ગુશ્-મૂઢ ! આટલે નાનો પ્રસંગ સમજ્યો નહિ ? 
જે કે મૃત્તિકાતું સ્વરૂપ અને ઠીંકર્‌ાંના ભૂકાનું સ્વરૂપ 
ભિન્ન ભિન્ન નેેવામાં આવે છે, પણુ તે બને ભિન્ન 
નથી. એમાં તને સંદેહ રહેતો હોય તે અન્ય વિવર્તનું 
સ્થલ સાંભળ. કડાંમાં સ્પજ્ઠ વિવર્ત પ્રતીત થાય છે; 
જુમકે કડાંને ગાળી નાંખવાથી પાછું પૂર્વના જેવું જ 
સુવર્ણું થઈ ન્નય છે. એમાં કડાં અને સુવર્ણનાં સ્વરૂપ 
અથવા વ્યવહારને કેઈ પણુ ભેદ નથી, માટે તેમાં 
તો કાઈ પણુ જતની શંકાનો અવકાશ જ નથી, પ૦ 
શિષ્ય-દૂધ, કૃતિકા અને સુવર્ણ આદિ તો પરિણુમ- 
માં દષ્ટાંતસ્પે કલ્યાં છે, તેમાંથી મૃત્તિકા અને સુવણું, 
વિવર્તનાં દૃષ્ટાંત છે એમ સ્વીકારીએ, તો મૃત્તિકા અને 
સુવણુતી પેઠે દૂધ પણુ વિવર્તમાં દૃષ્ટાંત કાં નહિ ? 
ગુજ-દહોં આદિ પરિણામમાં દષ્ટાંત છે, પણુ 
વિવર્તમાં દૃષ્ટાંત નથી. વિવર્તમાં તો કારણુ, વિકાર- 
કાર્યરૂપતાને પ્રાત થઈ, કાર્યનો નાશ થયા પછી, કાર્‌ણુ- 
રૅપતાને પ્રાત થાય છે, ને દૂધ દહોં આદિ તો દહીં 
આદિ વિકારજૂપતાને પામી, ફરીથી કાર્ણુજ્પતા એટલે 
દૂધ આદિ સ્‍ૂપતાને પ્રાપ્ત થતાં નથી. 
શિષ્ય-ત્યારે જેમ દૂધાદિ અન્ય અવસ્થાને પ્રામ 
થવાથી વિવર્તમાં દૃષ્ટાંત નથી, તેમ મૃત્તિકા અને સુવર્ણું 
પણુ અન્ય અવસ્થાને પ્રાપ્ત થાય છે, તેથી તે પણુ 
વિવર્તમાં દષ્દાંત નથી. 
ગુર્-દૂધ, મૃત્તિકા અને સુવર્ણુ અન્ય અવસ્થાને પ્રાપત 
થાય છે, તેથી તે ત્રણેનું દૃષ્ટાંત પરિણામમાં આવ્યું છે. 
પણુ એથી જ મૃત્તિકા અને સુવણુંનું વિવર્તમાં દૃષ્ટાંતપણું 
નિજૃત્ત થતું નથી. પરિણામનું પ્રયોજક કેવલ અન્ય 
અવસ્થાની પ્રાપ્તિ નથી, પરંતુ પૂર્વ સ્વરૂપને ત્યાગ અને 
અન્ય અવસ્થાની પ્રાપ્તિ એવાં ખે પ્રયોજક છે; ને વિવર્તનું 
પ્રયોજક પૂર્વે સ્વરૂપના ત્યાગનો અભાવ અને અન્ય 
અવસ્થાનું ભાન એ ખે છે. હવે દૂધને પૂર્વ સ્વરૂપના 
ત્યાગપૂર્વક અન્ય અવસ્થાની પ્રાપ્તિ થાય છે, તેથી તે 
કેવલ પરિણામમાં દૃષ્ટાંત છે, ને મૃત્તિકા તથા સુવર્ણુને 
તો પૂર્વ સ્વરૂપના ત્યાગ વિના અન્ય અવસ્થાની પ્રતીતિ 
યાય છે, તેથી તે વિવર્તમાં દષ્ટાંત છે, ને અન્ય અ- 
વસ્થાની પ્રાત્તિથી પરિણામમાં પણુ દષ્ટાંત છે. ૫૧ 
અવતર્ણિકા-રિષ્ય, સૃત્તિઠા અને સુવર્ણની આ- 
રંભક્તા વિષે પ્રશ્ન કરી, આરંભવાદમાં દોષ ખતાવે 
છે, અને ગુરુ તેનું ઉત્તર આપે છે. 
જરંમવાટિનઃ જાર્યે થટ ટ્રેળુળ્વયાપતેત્‌ । 
ટ્‌યઃ મોસ્ાડ જાયેશારળયોઃ પયજ જ૨ 
યૃસ્છુવર્ળધયશ્રેતિ રણાંયત્રયમાશણિઃ । 
પરાદ્ાો વાલયેર્જાયોજતસ્વં લવેવલ્તણુ ॥ ૧૨ || 


છાહ્ાખંદગતઅદટ્ભેતાનંદં 


૪૯૫ 


શબ્દાથે-આરંભવાદીને ઘટાઠિ કાર્યમાં મૃત્તિકાનું 
દ્વિગુણુપણું પ્રાસ થરે, કારણુ કે તેએએ ૨પ, 
સ્પર્શાદિ ગુણ! કાર્યમાં અને કારણુમાં ભિશ ભિભ્ 
કહુલા છે. 6એ પ્રમાણે) મૃત્તિકા, સુવણું અને અય 
(લે'ડું) એ ત્રણ દૃષ્ટાંત આરુણિફે ( અરુણુના 
પુત્ર ઉદ્દાલકે ) કહેલાં છે. એ પ્રમાણે, સર્વ વસ્તુ- 
ઓમાં કાર્યના મિથ્યા પણાંની ભાવના કરવી. ૫૨-૫૩ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-તમે જેમ મૃત્તિકા અને સુવર્ણના પરિણામ 
તથા વિવતેતે। સ્વીકાર કરે છે, તેમ તેની આરંભ- 
તાના સ્વીકાર કેમ નથી કરતા? 

ગુજ્-આરંભવાદીના મતમાં ધટાદિ કાર્યમાં કાર્યના 
આકાર્થી ઠ્િમુણુતા પ્રામ થાય છે; અને જે મૃત્તિકા 
અને સુવર્ણુની આરંભકતા માનીએ તો તે બખ્ેની 
ઠ્રિગુણુતા પ્રામ થાય, માટે અમે તેની આરંભકતા 
માનતા નથી. 

શિષ્ય-ભલે દ્િગુણુતા પ્રાસ યતી હોય તો થાય, 
તેમાં ગયું રું ? 

ગુર-મહુ ગયું. દ્રિગુણુતાની પ્રાપ્તિ થવાથી વજનની 
પણુ દ્િચુણુતા પ્રાપ્ત થાય. જેમ એક તોલા સુવર્ણનું 
કુંડલ કર્યું હોય તો તે કુંડલ ખે તોલાનાં વજનવાળં 
થાય, ને શૈર્‌ મૃત્તિકાનો ધડો કયોં હોય તો તે ધડો 
ખશેરનાં વજનવાળો થાય. પરંતુ તેમ થતું નથી, તેવા 
દ્િગુણુતા જેવવામાં આવતી નથી, તેથી મૃત્તિકા અને 
સુવણુનતી આરંભ્રતા મનાશે નહિ. 

શિષ્ય-આરંભવાદમાં કાર્યમાં દ્વિગુણુતા કેમ પ્રાત 
થાય છે? 

ગુજ્-આરંભવાદીઓ કાર્યનાં સૂપાદિ ગુણોને ભિન્ન 
માને છે, ને કાર્ણુનાં રૂપાદિ ગુણોને ભિન્ન માને છે; 
તેથી કાર્યના રૂપાદિ ગુણા અને વજન તથા કાર્ણુના 
રૂપાદિ ગુણે અને વજન એક લટાદિમાં પ્રાતત થાય 
છે, એજ ઠ્વિગુણુતા છે. પર્‌ 

શિષ્ય-વિવર્તમાં મૃત્તિકા ને સુવર્ણ એ ખે જ દાંત છે કે? 

ગુજ્-ના. બીજું પણુ ૬દાંત છે. છાંદોગ્યોપનિષ- 
ત્‌માં અસ્ણુના પુત્ર ઉદ્દાલક નામના ત્રડષિએ કાર્યનાં 
મિથ્યાપણામાં મૃત્તિકા, સુવર્ણું ને લેોટું એમ ત્રણુ 
દૃષ્ઠાંત આપ્યાં છે. 

શિષ્ય-કાર્યનાં મિથ્યાપણાંમાં ત્રણુ દણાંત શા માટે 
આપ્યાં છે? 

ગુર્‌-જે કારણુથી મૃત્તિકા આદિ અનેક વસ્તુઓ- 
માંથી થયેલા કાર્યનું મિય્યાપણું પ્રતીત થાય છે, તે જ 
પ્રમાણે પંચમહાભૂત ને તેથી થયેલી વસ્તુઓમાંથી યયેલાં 
કાર્યનાં મિથ્યાપણાંનું અનુસંધાન કરવું, એ સૂચવવા 
માટે એ ત્રણુ દષ્ટાંત આપ્યાં છે. ૫૩ 


૪૯૬ 


કારણુન્ાનથી કાર્યસમૂહનું જ્તાન ને બ્રહ્મ 


તથા જગતતું સ્વરૂપ 
ઉપાદાન ડારણુનાં જ્ઞાનથી કાર્યતાં સ્વરૂપનું રાન 
અવતર્ણિકા-કાર્યૈના મિથ્યાપણાનું અતુસંધાન 
શા સારું કરવું, એ સંખંધે શિષ્ય પ્રશ્ન કરે છે, ને 
ગુરુ તેનું ઉત્તર આપે છે. 
વારળજ્ઞાનતઃ જાર્યવિજ્ષાનં ચા(વિ શોડ્વટ્ત્‌ | 
સત્યજ્ઞાનેડઝતકાનં વથમત્રોવયતે । ૧૪ ।। 
સષત્યાસ્ય વિવારપ્ય જાથેતા છોવરષિતઃ | 


વાલ્તવોડ્ત્ર શટ્શોડસ્ય વોધઃ જારળવોધતઃ ૧૦૧ 

શખ્દ્રાર્થ-અને કારણુનાં જ્ઞાનથી કાયેનું જ્ઞાન 
પણુ તેણે આરુણિએ કહેલું છે; માટે સત્યનું જ્તાન 
થયા પછી અસત્યનું તસ્ાન કેમ ઉત્પ થાય? 
સૃત્તિકાના વિકારની (ઘટાદિ કાર્યની) કાયેતા લે।ક- 
દૃષ્ટિથી જણાય છે. આ વિકારમાં સત્ય તો મૃત્તિ- 
કાને અંશ જ છે, અને તેનો બોધ કારણુના બાધથી 
થાટ્ટ છે. પ૪-પપ 
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શિષ્ય-કાર્યતાં મિથ્યાપણાંનું અતુસંધાન પણુ શા 
માટે કહ્યું છે ? 

ગુર-જે કાર્ણુમાંથી જે કાર્ય ઉત્પન્ન થયું છે તે 
કાર્યનું કારણુ જાણુવાથી કાર્યનાં મિથ્યાપણાનું અનુસંધાન 
યાય છે. “ થષા શોચ્વૈજેન જરિવરેત્ર શ્વે જય વિજ્ઞાસે 
સ્થાણ | હે સૌમ્ય | જેમ એક મૃત્તિકાના પિંડથી સર્વ 
મૃન્મય (મૃત્તિકાના વિકાર) વિજ્તાત થાય છે,' તેમ જ 
પંચભૂતમાંથી થયેલા સર્વે ભૂતેોનું જ્ઞાન થાય છે કે એ 
સર્વે ભૂતો-પ્રાણીએ મિથ્યા છે, પણુ બહમ જ સત્ય 
છે; જેમ મૃત્તિકામાંથી જ ધડે।, ગાગર, કેડી, કેડીયાં, 
નળિયાં થયાં છે, પણુ તે અંતે મૃત્તિકાજ છે, તેમ 
જગત્‌ પણુ બરહ્મમાંથી જ થાય છે ને જગત્‌ મિથ્યા છે, 
અને બહ્મ જ સય છે. 

શિષ્ય-મૃત્તિકા અને સુવણું આદિતે। તેનાં કારણુને 
લીધે સત્ય છે, ને ધટ, કુંડલાદિ તો તેનાં કાર્યથી મિથ્યા 
છે, ત્યારે સત્યનાં જ્ઞાનથી મિથ્યાનું જ્ઞાન કેમ થશે ? ૫૪ 

ઝુરૂ-કારણુભૂત મૃત્તિકા ધટાદિ કાર્યનું અધિષ્ઠાન 
છે, ને ધટાદિ કાર્ય તો આર્‌ાપિત છે. એ મૃત્તિકા સહિત 
ધટાદિસ્ઓપપ વિકાર્‌ની કાર્યતા; લોકટદછટિથી જણાય છે, ને 
તેથી કાર્ણુભૂત સત્યનાં તાનથી અસત્યભૂત કાર્યનું જ્ઞાન 
થાય છે. 

શિષ્ય-ભલે, મૃત્તિકા અધિદાન હોય અને ધટાદિ 
વિકાર આરે્‌પિત હેય, પણુ એ ઉપરથી જ “કાર્‌ણુનાં 


શ્રી પંચદશી 


[ પ્રકરણ 


સાનથી કાર્યનું જ્ઞાન સંભવતું નથી,' એવી જે સૈ શંકા 
કરી છે, તેનો ખુલાસો થતો નથી. 

ગુજ્-કાર્યના ખે અંશ હોય છેઃ સત્યાંશ ને અસત્યાંશ . 
ધટરૂપ કાર્યમાં ગોળાકાર ને પેટામાંથી પહેળાપણું એ 
અસત્યાંશ છે, ને મૃત્તિકાનાં ત્ાનથી અસત્યાંશ જે ધટ 
તેનું તસ્તાન થતું નથી, પણુ સત્યાંશનું તાન થાય છે, એમ 
કાર્યમાં ખે અંશ હોવાથી કાર્ણુત્તાનથી સત્યરૂપ કાર- 
ણુાંશનું જ ત્તાન થાય છે. પપ 

અવતરણિકા-શિષ્ય પ્રશ્ન કરે છે કે, ત્યારે સત્યાં- 
શની પેઠે અસત્યાંશ પણ્‌ જાણુવે। જેઈએ. ગુરુ કહે 
છે કે તેનું કંઇ કારણુ નથી. 

અજૃતાંશો ન વોપવ્યસ્તટ્રોધાનુવયોમતઃ । 

તરવજ્ઞાનેં ઘુમથ સ્થાજારતાંશાવવોધનમ્‌ । ૧૬ ॥ 

શખ્દાથે-અસત્યાંશના બાધનેો ઉપચોગ ન 
હોવાથી અસત્યાંશ જાણુવા ચેોગ્ય નથી, કારણુ કે, 
તત્ત્વજ્ઞાન (યથાર્શ જ્ઞાન) પુરુષાર્થ ગણાય છે, .પણુ 
અસત્યાંશનું જ્ઞાન પુરુષાર્થ ગણાતું નથી. પ૬ 
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શિષ્ય-જ્યારે કાર્યમાં ખે અંશ છે, (યારે જેમ 
કાર્‌ણુન્ાનથી સત્યાંશ જણુવા યોગ્ય છે, તેમ અસત્યાંશ 
પણુ જણુવા યેગ્ય હોવે! જેધએ. 

ગુજ્-તા, કાર્યમાં રહેલો અસયાંશ' 
યોગ્ય નથી. 

શિષ્ય-કેમ નહિ ? 

શુરુ-જેમ સયાંશનાં જ્તાતતું પ્રયાજત છે, તેમ 
અસત્યાંશનાં જ્ઞાનનું કંઈ પણુ પ્રયાજન નથી. જે વસ્તુને 
કોઇથી બાધ ન થાય તે વસ્તુ અખાપ્ય કહેવાય છે. 
તે અબાધ્ય વસ્તુનું જ્ઞાન પુસ્ષાર્થસંપાદક છે. હુવે 
સત્યાંશના જ્ઞાનથી અખાધ્ય વસ્તુનું જ્ઞાન થાય છે, 'ેમકે 
અબાશધ્ય વસ્તુ સત્ય છે; એટલે કાર્યમાં રહેલા સત્યાંશના 
સાનનું પ્રયોજન પુસ્ષાર્થતી સિદ્ધિ છે, અને અસત્યાંશ 
સાન તો બાધિત જ છે, તેથી કાર્યમાં ર્હેલા અસત્માંશનાં 
સાનનું પ્રયોજન જરાએ નથી, પ૬ 

અવતરણિકા-કારણુના જ્ઞાનથી કાર્યનું જ્ઞાન થઈ 
જાય તે શ્રોતાની ખુદ્ધિમાં ચમત્કાર ઉપજાવવા કહ્યું 
છે તે અસંભવિત છે, એવી શિષ્ય શંકા કરે છે, 
અને ગુરુ કહે છે કે, અવિવેક્ીને સૌ થાય, વિવેકીને 
કંઈ નહિ થાય. 


તટ વારળવિજ્ઞાનાસ્યાયેકાનમિલીરિતે । 

મટ્ટોધે શસિવાવુદ્ર્વ્યુસ સ્યાસ્યોડત્ર વિસ્મય? ૧૭ 
સત્યં જાયેળુ વસ્ત્વંશ$ જારળાતેલિ તાનત? | 
વિશ્મયો માસ્ત્વિદાકષઘ્ય વિ₹૧$ જેન વાયેતે।૧૮।। 


જણુવા 


દ 


૧૩ સું] 


ખ્રહ્માનંદગતઅફટ્ભેતાનંદ 


૪૯૭ 





આરંમી પરિળામી ન છોવિવગેવવારળે । 


જાતે સવેમરતિં જલવા પ્રાજુવેસ્વેવ વિસ્મવર્‌ ૧૨ 

શખ્દાથે-(શિષ્ય)-ત્યારે કારણુના જ્ઞાનથી કાર્યનું 
જ્ઞાન થાય છે એમ કહવાથી તો “મૃત્તિકાના બાોધથી 
મૃત્તિકા જાણી? એમ કહેવા જેવું થયું, એમાં ચમ- 
હાર શે! ? (ણુર)-એ ખરું છે, કે કાર્યમાં જે વાસ્ત- 
વાંશ છે તે કારણુર્ૂપ છે, એમ જાણુનારને વિસ્મય 
નહિ થાય, પણુ અજ્તાનીના વિસ્મયને કે।ણુ નિવારે 
છે? આરંભી, પરિણામી અને લૌકિક એ ત્રણે એક 
કારણુ જાણુવાથી સર્વ જ્ઞાન થઈ જાય છે, એમ 
સાંભળીને વિસ્મયને જ પ્રાતત થાય છે. પ૭-પહ્‌ૃ 
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શિષ્ય-“કારણુના જ્ઞાનથી કાર્યનું સાન થાય છે,' એમ 
કહેવાનું કાર્ણુ એટલું જ કે, એથી “શ્રોતાની ખુદ્ધિમાં 
ચમત્કારનું કાર્‌ણુ થશે,' તે સંભવતું નથી. 

ગુજ-કેમ સંભવતું નથી ? 

શિષ્ય-કારણુ કે મૃત્તિકાદિનાં કાર્ય ધટાદિમાં મૃત્તિકાદિ 
સથાંશતું સાન થાય છે એવે।, “કારણુનાં જ્ઞાનથી કાર્યનું 
સાન થાય છે' એ વાકેયનેો અર્થ થાય છે. પણુ એમ 
કહેવાથી કાંઈ નવીન કે ચમત્કારિક કહેવાતું નથી; એ 
તો “મૃત્તિકાદિકનાં જાનથી મૃત્તિકાદિકનું જ્ઞાન થાય છે,' 
એમ જ કહેવાશે, અને તેથી શ્રોતાની ખુદ્ધિમાં શું ચમ- 


ત્કાર્‌ થાય? એ તો શ્ખ્દનો ચમત્કાર છે, તેમાં કંઈ 


અર્થનો ચમત્કાર નથી. પછ 

ગુસ-ધટાદિ કાર્યોમાં વિધમાન જે સથાંશ છે તે 
કાર્‌ણુ સ્વરૂપ જ છે, એમ જે પુસ્ષ્રો નનણે છે તેઓને 
કાર્ણુના જ્ઞાનથી કાર્યતું જ્ઞાન થાય છે, એમ કહેવાથી 
આશ્ચર્ય નહિ થાય ખરં, પરંતુ જેઓને તત્ત્વજ્ઞાન નથી 
એટલે એ ન ન્નણુતા હેય તેઓને તો આશ્ચર્ય થાય જ, 
તૈનું નિવાર્‌્ણુ કે!ણુ કરી શકે? ૫૮ 

આરંભ એટલે સમવાયી, અસમવાયી અને નિમિત્ત. 
એ ત્રણે કારણથી ભિન્ન કાર્યેની ઉત્પત્તિ થાય છે, એવે। 
આરંભ્રવાદ જેનો મત હેય તે આરંભી કહેવાય છે. તે 
એમ માને છે કે, “એક કાર્‌ણુના જ્ઞાનથી સર્વ કાર્યતું જાન 
ચાય છે,' યારે તેતે તેથી આશ્ચર્ય થાય જ; કેમકે તે 
તો કાર્‌ણુથી કાર્યને ભિન્ન માને છે; એટલે તેના મતમાં 
કાર્ણુના જ્ઞાનથી સર્વ કાર્યનું જ્ઞાન ધટતું નથી. પરિ- 
ણુા।મ એટલે પૂર્વ સ્વરૂપનાં પરિયાગપૂર્વક અવસ્થાંતર્‌ની 
પ્રાપ્તિ, એવો પરિણુમવાદ જેનો હેય, તે પરિણામી 
કહેવાય છે. તેને પણુ “એક કારણુના જ્ાનથા સર્વ 
કાર્યનું સાન થાય છે,' એ સાંભળી આશ્ચર્ય થાય જ; 
કાર્‌ણુ કે તેના મતમાં પણુ કારણુતે! અને કાર્યનો અવ- 
સ્થાકૃત ભેદ છે, તેથી કાર્ણુના જ્ઞાનથી સર્વ કાર્યનું સાન 

૬૩ 


તેને હેતું નથી. વળી આરંભ અને પરિણામ એ ખે 
પ્રક્રિયાને ન જાણુવાવાળેો અને કેવળ લેકવ્યવહાર નનણુ- 
નાર્‌ તે લૌકિક-નેયાયિક છે. તેતે પણુ, “એક કાર્યના 
સાનથી સર્વ કાર્યનું જ્ઞાન થાય છે,' એ સાંભળીને આશ્ચર્ય 
થશે; કારણુ કે તે તો કારણુને અને કાર્યને ભિન્ન ભિન્ન 
જાણું છે. એમ આરંભી, પરિણા।મી અને લૌકિક એ 
ત્રણેને એક કારણુના જ્ઞાનથી સર્વ કાર્યનું જ્ઞાન થાય 
છે, એમ સાંભળીને આશ્ચર્ય થાય છે. ૫૯ 

અવતરણિકા-શ્રુતિના સીધો અર્શ છોડી દઇને 
આમ વ્યાખ્યાન કરવાથી શૈ લાભ ? એમ શિષ્યના 
પૂછવાથી, ગુરુ તેને સમજાવે છે. 


અદ્ેતેવગમિમુલીવર્તુવેવાત્રેવસ્વ વોધત; । 
પો જુ જડે 
સવવોધઃ જ્રતા નેવ નાનાત્વસ્ય વિવજ્યા |।૧૦।। 
ન. દ્ર 
ઇ્વયસ્વિટવિજ્ઞાનાત્લવેણૃન્મયધીયેથા । 
તયેવાતલવોપેન અમહૃદ્રિવિમાવ્યતાય્‌ ॥ ૧૨? ।। 
શખ્દાથે-અટ્ટૈત તરક અભિસ્નુખ કરવા માટે જ, 
છાંદોગ્યોપનિષતમાં, એકના બોાધથી સવને બોધ 
કર્યો છે, પરંતુ નાનાપણું કહેવાની ઇચ્છાથી નહે. 
એક મૃત્તિકાના પિંડના જ્ઞાનથી સર્વ સૃન્મય(મૃત્તિ- 
કાનાં કાર્ય-ઘટાદિ)નું જેમ જ્ઞાન થાય છે, તેમ એક 
છયાહ્દાના જ્ઞાનથી આખા જગતનું જ્ઞાન જાણવું.૬૦-૬૧ 
થન્દ્રકાંત વિવરણ 
શિષ્ય-“હે સૌમ્ય | એક મૃત્તિકાના પિંડથી સકળ 
મૃત્તિકાનાં વિકારરૂપ કાર્ય જણાય છે' એ શ્રુતિને! યથા- 
શ્રુત અર્શ તો, “એક કારણુના જ્ઞાનથી સર્વ(કાયૉ])નું 
સાન થાય છે' એવે છે; તેને મૂછીનતે એક કારણુના 
જ્ઞાનથી સર્વ કાર્યનું સાન થાય છે, એટલે તે સર્વ કાયોમાં 
રહેલા કાર્ણુરૂપ સથાંશનું તાન થાય છે, એવું વ્યાખ્યાન 
આપ કરે છો, તેતું શું કારણુ? 
ઝુસ્-એ પ્રમાણે વ્યાખ્યાન કરવાનું કારણુ છે. શ્રુતિનું 
તાત્પર્ય એવી રીતે સૌ ન્નણુતા નથી; કેમકે શ્રુતિની પ્રભૃત્ત 
અદ્દૈતતત્ત્વમાં મુમુક્ષુની પ્રન્ત્તિ માટે છે, પરંતુ નાનાપણું 
કહેવાની ઇચ્છા માટે નથી. એ તે ઉલટું “શ્યમેવાટ્િાયન”' 
ઇશાદિ વચનોથી સ્વગત, સજાતીય અને વિશ્નતીય ભેદને 
નિષેધ કરે છે. એટલા માટે, “ શ્જવિશનાલ્‌૦ ' એકના 
વિત્તાનથી સર્વનું વિજ્ઞાન થાય છે, એમ જે કહ્યું છે, 
તે પણુ અદ્દેતના ખેોધ માટે છે. ૬૦ 
એકના ત્તાનથી સર્વનું જ્ઞાન થાય છે, એ અર્થમાં, 
'હે સૌમ્ય | જેમ એક મૃત્તિકાતા પિંડથી સર્વ મૃત્તિકાના 
વિચાર જણાય છે,' એ શ્રુતિ દૃષ્ટાંત દર્શાવવા આપી 
છે; અને “ત તમારેશમપ્રાથ્યો વેનાજય જસ મવલ્યમત 
મતમાવિશાતં વિજ્ઞાત સ્યાવ્‌। અરે તેં પ્રશ્ન પૃઠયું કે, જેણે 


૪૯૮ 


કરી ન-સાંભળેલું સાંભળેલું થાય, ન-મનન કરેલું મનાઈ 
“તય, અતે ન-જાણેલું નનણુવામાં આવે, એ જે ઉત્તર 
છે તે દાર્ખ્ટતિક છે.' એમ જ દાંતમાં ષત્તિકા અને 
ધટાદિ છે, ને દાર્ષ્ટોતિક બહ્મ તથા જગત્‌ છે. જેમ 
ધટાદિ સર્વ કાર્યૌતું ઉપાદાન કાર્‌ણુ મૃત્તિકા છે, તેમ 
સર્વ જગતનું ઉપાદાન કાર્‌ણુ બહ્મ છે. તેથી, જેમ એક 
મૃત્તિકાના પિંડના જ્ઞાનથી સર્વ મૃત્તિકાના વિકારેતું તાન 
થાય છે, તેમ એક ખ્રહ્મના જ્ઞાનથી સંપૂર્ણ જગતનું 
સતાન થાય છે. આ ઉપદેશ ઉદાલક મુનિએ પોતાના 
પુત્ર સ્વેતકેતુ પ્રત્યે કર્યો છે. 

મુનિ ઉદ્દાલક અરણુના પુત્ર હુતા. તેને સ્વેતકેતુ 
નામને પુત્ર હતો. તેની અવસ્થા મે।ટી થઈ, તોપણુ તે 
વદાભ્યાસ કરતો નહતો, તેથી તેના પિતા ઉદ્દાલકે તેને 
કહું, “હે સ્વેતકેતો | તું ચુરુતે ધેર્‌ જધતે વૈદાભ્યાસ 
કર્‌ ને બ્રહ્મચર્ય પાળ. 

સ્વેતકેતુ-હે પિતાજ ! ગુસ્તે ધેર્‌ જઈ વેદાભ્યાસ કર્‌- 
વાતું શું પ્રયોજન છે? 

ઉદ્દાલક-હૈ સૌમ્ય ! હે પુત્ર આજ ચૃધી આપણા 
કુળમાં કોઈ પણુ પુસ્પ વેદાધ્યયન ન કરવાથી ખહ્યબંધુ 
એટલે મૂર્ખ થયો નથી. 

એવાં પિતાનાં વચન સાંભળી સ્વેતકેતુ ચુસ્ને ઘેર્‌ 
જઈ વેદાપ્યયન કરવા લાગ્યો. ત્યાં બાર્‌ વર્ષ સૂધી રહી 
સર્વ વેદોનું અધ્યયન કર્યા પછી, વેદાષ્યયનતું મોડું 
અભિમાન રાખવાવાળા બની, પોતાને ધેર આવ્યે. 
પુત્રને તેવી સ્થિતિને! ન્નેઈ ઉદ્દાલક બોલ્યા, “હે સ્વેત- 
તો ! તું વેદાષ્યયન કરી વેદાષ્યયનનું અભિમાન રાખે 
છે અને સ્તખ્ધ જેવે1 બની ગયે! છે તો કહે, જે 
પ્રશ્ને કરી અશ્રુત શ્રુત થાય, અમત મત થાય, અને 
અવિત્તાત વિજ્તાત થાય, એવે ગુરુને 
પૃઠ્યો છે ? 

સ્વેતકેવુ-એ પ્રશ્ન જ કેમ સંભવે ? 

ઉદાલક-હે સૌમ્ય ! જેમ એક મૃત્તિકાના પિડથી સર્વ 


જી. 


મૃત્તિકાના વિકાર્‌। વિજ્ઞાત થાય છે તેમ. 


આ ઉત્તર્‌ દેઈ, પછી ઉદ્દાલક્રે સ્વેતકરેતુને ઉપદેશ કર્યા 
પછી, તે પિતા પ્રત્યે બોલ્યો, “હે પિતાજી | માર્‌ ગુરુ 
સમર્થ વિદ્દાન્‌ છે, તોપણુ તેએ આપે કરેલો! ઉપદેશ 
જાણુતા નથી; જે જાણુતા હે તો મતે ઉપદેશ કાં ન 
કરે? માટે મારી ઉપર્‌ પૃપા કરી મતે તે ઉપદેશ કરે।.' 
એવાં પુત્રનાં વચન સાંભળી ઉદ્દાલકે સમજન્યું છે 
૧, “હે સૌમ્ય | પૂર્વે (સદિ પહેલાં) આ (દશ્યમાન એટલે 
દેખાય છે તે) સર્વ સદ્રપ હતું,' પ્ત્યાદિ વચનથી ઉપદેશ 
કર્યો છે, આ પતિહાસ છાંદોગ્યોપનિષતમાં શ્વેતકેતુ- 
[િધામાં છે, ૬૧ 


જ 


મૅશ્ ત 


શ્રી પંચદશી 


[ પ્રકરૂણુ 


બ્રહ્મ અને જગતનું સ્વરૂપ 
અવતર્ણિકા-શિષ્ય, ખ્રહ્મા અને જગતનાં સ્વરૂપ 
વિષે પ્રશ્ન કરે છે, અને ગુરુ તે બન્નેનાં સ્વરૂપ 
કહુ છે. 
ભસિત્તુલાવ્મ વ્રજ નામલ્પાત્મવો ગત્‌ | 
તાયનીયે જીતે ત્રણ તચિટાનેટ્ણસળય્‌ | ૧૨ ॥। 
સદ્રવમાર્ણળઃ પાદ કશન ત્રણ વદૃષઃ | 


તનદઝુ માર ઝાનંટ્‌મેવમન્યત્ર ₹મ્વતામ્‌ ।। ૧૨ ।। 

શખ્દાર્થ-ખ્રહ્ધા સત્‌, ચિતૂ તથા સુખ(આનંદ)- 
સપ, છે અને જગત્‌ નામરૂપાત્મક છે. તાપનીય- 
ઉપનિષતમાં “સત્‌, ચિત્‌ અને આનંદરૂંપ' છ્હ્દા 
છે, એમ કહેલું છે.5૨ આરુણિ (ઉદ્દાલક) ખ્રહ્માને 
સદ્ૂપ કહે છે, જાગ્વેદીએ તેને પ્રજ્ઞાનસ્પ કહે છે 
અને સનત્કુમાર તેને આનંદરૂપ કહે છે. એમ 
ખીજે પણુ ઘણે ઠેકાણુ જાણવું.5૨ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-ન્ત્યાં સૂધી બહમ અને જગતનું સ્વરૂપ ન 
જાણ્યું હેય યાં સૂધી “થહ્મના જ્ઞાનથી જગતતું જ્તાન 
થાય છે;' એમ જણી શકાતું નથી. માટે તે બન્નેનાં 
સ્વરૂપ કહે. 

ગઝુશ્-સચ્ચિદાનંદરૂપતા એ બહાનું સ્વરૂપ છે, ને 
નામરૂપાત્મકતા એ જગૃતતું સ્વરૂપ છે, 

શિષ્ય-બહ્માની સચ્ચિદ્દાનંદરૂપતામાં શું પ્રમાણુ ? 

ગુસ-આધર્વણિકાએ ઉત્તર્તાપનીયોપનિષતમાં કહ્યું 
છે કે, “દ્રજ્ધવેટૂં સર્વે લસ્ચિટ્ાનેટ્મારત્ર । આ સર્વ બ્રહ્મ જ 
છે; સત્‌, ચિત્‌ અતે આનંદરૂપ છે.' પ“યારદિ સ્થળોમાં 
ખાતી સચ્ચિદાનંદરૂપતા કહી છે. ૬ર 

જેમ બઅહાની સચ્ચિદાનંદરૂપતામાં ઉત્તર્તાપતીય 
પ્રમાણુ છે, તેમ બીજ શ્રુતિઓનું પણુ પ્રમાણુ | મળે છે. 
છાંદોગ્યોપનિષતમાં “ હે સોમ્ય ! પૂર્વે આ સદૂપ જ 
હતું? ઇયાદિ શ્રુતિઓમાં અસણુતા પુત્ર ઉદ્દાલકે પે- 
તાના પુત્ર શ્વેતકેતુ પ્રત્યે બહમની સદ્રપતાનું નિજૂપણુ 
કર્યું છે. વળી ત્રડગ્વેદની એતરેયોપનિષતમાં “પ્રશ પ્રત્તિછા 
વ્રજ્ઞાનં ત્રજ્ન | પ્રજ્ઞા ( બહ્મચૈતન્ય ) પ્રતિદા ( અધિફાન ) 
છે, તે જ પ્રત્ઞાન બહા છે, એવી રીતે બ્રહ્મની પ્રજ્ઞાન- 
(ચિદ)રૂપતાનું વર્ણુન કર્યું છે. વળી હાંદોગ્યોપનિષત- 
માંજ સનત્ઝુમારે નારદ પ્રત્યે કલ્ું છે ક, 'મૂમાલ્નેવ 
વિતિજ્ઞાસિતશ્યઃ। ભૂમા પરિપૂણુ ભહ્મ છે, ને તે જાણુવા 
યોગ્ય છે;' લાંથી આરંભી “શો ૧ મૂતા તત્છલં | જે ભૂમા 
છે તે જુખરૂપ છે,' લાં સૂધીમાં બહ્માતી આનંદરૂપ- 
તાતું વર્ણન કર્યું છે. તેમ જ તેત્તરીયક આદિ ક્રતિઓમાં 
“'ઝાનંટ્‌ો ત્રલોતિ વ્યગ્ાનાણ | આનંદ ખહ્મ છે એમ નણ્યું,' 


૧૩ મું] 


તેમાં ખહાતી આનંદરૂપતા આદિતું વર્ણન કર્યું છે. 
માટે એ સર્વ શ્રુતિઓઆ બહ્ાતી સચ્ચિદાનંદરૂપતામાં 
પ્રમાણુ છે. ૬૩ 
અવતર્ણિકા-એમજ, જગતની નામજ્પાત્મક- 
તામાં પણુ, તે શ્રુતિનાં પ્રમાણ્‌। છે. 
વિચિય સવેજ્વાળિ જુત્વા નામાનિ તિઇતિ । 
અદૃ વ્યાવરવાળીમે નામજ્ષે રતિ જીતેશ । ૧૪ ।। 
અન્યાજતે પુરા ઇછેર્ધ્યે ચયાદ્રિયતે દ્વિધા | 
ઝચિત્યશસિરધોર્યેવા ત્રભળ્વવ્યાજુતામિધા ।8૧॥ 


શખ્દાર્થ-ઈશ્વર સર્વ સ્પોાને વિચાર કરીને 
નામોની રચના ઠરે છે. “હું આ નામ અને સપને 
પ્રકટ કરું છું,' એ શ્રુતિથી જગતની નામરુપાત્મ- 
કતા છે. સૃષ્ટિ પહેલાં જગત્‌ અવ્યાયુત એટલે 
અપ્રકટ હતું, તે સૃષ્ટિ પછી બે પ્રકારે પ્રકટ થાય 
છે, અને અચિંત્ય શક્તિવાળી જે માયા છે, તે 
ષ્રહ્મા વિષે અવ્યાયુત નામવાળી છે. ૬૪-૬૫ 

ચન્દ્રકાંત વિવરણ 

શિષ્ય-જેમ ખઉાતી સચ્ચિદાનંદરૂપતામાં શ્રુતિનાં 
પ્રમાણુ છે, તેમ જગતની નામજુપાત્મકતામાં કંઈ પણુ 
મમાણુ છે? 

ગુજ્-હ્ા, તે પણુ છે. 'લર્વાળિ ₹વાળિ વિંધ્ય ષીદો 
નામાનિ જસવામિવટન્યટાલ્ત । ધીર(પરમાત્મા) સર્વ આકાર્‌- 
નું ચિતન કરીને, અને તેનાં નામો! કરીને, તેને કહેતા 
સતા રહે છે.' “અનેન જ્ઞીવેનાત્નનાસપ્રવિશથ નામજ્પે 
ઇથાકરવાળિ | આ જવરૂપે પ્રવેશ કરીને નામ અને 
રૂપને પ્રકટ કરં છું, ઇત્યાદિ થ્રતિઓમાં સ્જવાયેગ્ય 
જગતમાં રહેલાં નામ અને રૂપ દર્શાન્યાં છે. તેથી તે 
શ્રુતિઓ જગતની નામજુપાત્મકતામાં પ્રમાણુ છે. ૬૪ 

વળી આ જગતની નામજૂપાત્મકતામાં બૃહદારણ્ય- 
'્રાપનિષતની શ્રુતિ પણુ પ્રમાણુ છે. તેમાં “સહેટૂં લ છવઘા- 
જલતાલીતજામશવામ્યામેવ વ્યાજિયતાલો નામાથમિટૂં ફવ 
દતિ। તે વખતે (સૃષ્ટિ પહેલાં) તે આ (જગત્‌) અવ્યક્ત 
હતું, તે (સણ વખતે) નામસૂપે કરીને જ “આ નામ- 
વાળો,' “આવાં ફૂપવાળો,' એ પ્રકારે પ્રકટ થયું.' એટલે 
વાચ્યપણાં અને વાચકપણાં ખન્ને પ્રકારે પ્રકટ થયું છે, 
એવી રીતે જગતની નામજુપાત્મકતા દશાવી છે. 

રિષ્ય-એ શ્રુતિમાં જે “અવ્યાકૃત' શખ્દ છે, તેનો 
અર્થ શું છે? 

ઝુશ્-બહ્મામાં જે એચિત્ય શક્તિવાળી માયા છે, તે 
“'અવ્યાકૃત' શખ્દનો અર્થ છે. અવ્યાકૃત એટલે અવ્યક્ત, 
અને “અવ્યકત' એવું માયાનું નામ છે. ૬૫ 


ખ્રહ્માનંદગતઅદટ્દેતાનંટ 


૪૯૯ 


અવતરણિકા-“લે જગત્‌ નામ અને સ્‍ૂપે કરી 
પ્રકટ થયું,” એ શ્રૃતિ ખુહુઠારણ્યકોપનિષતમાં છે, 
તેનો અર્થ કહિ છે. 


ઝવિત્રિયત્રહ્ઞનિદા વિવારં થાસ્યનેવાધા | 


મયાં લુ પ્રકા વિચ્યાન્માયિર્ત તુ પજ્ેશ્વરમ્‌ 118૧ 

શખ્દાર્થ-નિર્વિકારી બ્રહ્દામાં રહેલી માયા અનેક 
પ્રકારે વિકારને પ્રાત થાય છે. માયાને તે પ્રશૃતિ 
જાણુવી અને માયી( માયાની ઉપાધિવાળા )તે તે 
મહેશ્વર જણવા, ૬૬ 

ચન્દ્રકાંત વિવર્‌ણ 

ઉપર અવ્યાફૃત શખ્દનેો અર્થ જે માયા કહી, એ 
માયા નિવિકાર્‌ અહ્મામાં રહીને, પૃથ્વી, જળ, તેજ. વાયુ 
અને આકાશ, એ પંચમહાભૂત તથા મતુષ્યશરીર, 
દેવશરીર આદિ ભૌતિક પ્રપંચરૂપથી અનેક પ્રકારે પરિ- 
ણામને પામે છે. 

શિષ્ય-માયા બહ્મમાં રહે છે, તેમાં શું પ્રમાણુ છે ? 

ગઝુજ્‌-“માયાને તે પ્રકૃતિ (ઉપાદાન કારણુ) નણે।, 
ને (માયાના આશ્રયપણાંથી) માયાની ઉપાધિવાળે। જે 
માયાને નિયામક છે, તેને મહેશ્વર જણે, કએમ 
શ્વેતાશ્ચવતરે।પનિષતની શ્રુતિમાં કલ્યું છે. માયા અને 
મહેશ્વર એ ખન્ને ભિન્ન ભિન્ન છે, એમ દર્શાવવા માટે 
એ શ્રુતિમાં બે “લુ' (તે) શખ્દો કલ્યા છે. ૬૬ 
સંપૂર્ણ જગતમાં સચ્ચિદાનંદરૂપતાની સમાનતા 

અવતરણિકા-હવે માયાની ઉપાધિવાળાં ખ્રહ્મનું 
પ્રથમ કાયે શું છે, તે કહે છે. 

આયો વિવાર ઞાવાશ લોડ રિત માત્યવિ ચ ષિય?। 

અવવાશસ્તસ્ય ₹્પંતન્પિથ્યા ન તુ તત્રયણ્‌ ।1૬૭।। 

ત વ્યસ્રે! પૂવેમરત્ગેવ ત પથાશાવિ તાશત । 

આહ્‌ાવતે ચ યન્નાસ્તિ વતેમાનેડષિ તસ્યાં 1૧૮ ।। 

ઝવ્યત્તાણીીને મૂતાનિ વ્યસ્રપધ્યાનિ મારત । 

અવ્યત્રસિધનાન્યેવેત્યાર્‌ જ'્ળોડઝુન પ્રતિ।1૬૧।। 

શખ્દાથે-માચોપહિત બે ખ્રહ્માનાો પહેલે! વિકાર 
આકાશ છે; તે આકાશ સદ્રૂપ, ચિદ્ર્પ અને 
આનંદરૂપ પણુ છે. તેનું રૂપ અવકાશ છે; તે 
મિથ્યા છે. પણુ તે અસ્તિ એટલે છે, ભાતિ એટલે 
ભાસે છે, અને પ્રિય છે; તે ત્રણુ તો મિથ્યા 
નથી. આકાશ ઉત્પત્તિથી પહેલાં નહુતું, અને 
નાશ થયા પછી પણુ રહેતું નથી. જે આદિમાં અને 
અંતમાં નથી, તે વતમાનમાં પણુ નથીજ. “હે 
જારત! પ્રાણીમાત્રનું આદિ અવ્યક્ત છે, મધ્ય 


૧૦૦ 


વ્યક્ત છે અને અંત પણુ અવ્યક્ત જ છે,? એમ 
શ્રીરુષ્ણે અજીન પ્રત્યે કહેલું છે. ૬૭-૬૯ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

“એ માયા નિર્વિકારી બહ્મમાં અનેક પ્રકારે વિકાર 
પામે છે, એમ જે કહું તે માયા સ્વાભાવિક જડ છે. 
જેમ લે[હું જડ ૭તાં ચુંબકતી સમીપમાં ચેષ્ટા કરે છે; 
તેમ માયા પણુ જડ છતાં ઈશ્વરની સમીપમાં જગતને 
રચવારૂપ ચેણા કરે છે. “ માયા વિકારી છે, તેથી તે 
વિકાર પામે છે, ને તેતી ઉપાધિથી થહ્મ પણુ વિકાર 
પામે છે,' એ કહેવાનું કારણુ બોધ થવામાં છે. માયાની 
ઉપાંધિવાળાં બ્હ્માનાં “માથોપાહેત બહમ, “શખલખહા,' 
“માયી' તથા ૧શ્વેર' ઇયાદિ નામ છે. એ માયોપહિત 
બહાનું પ્રથમ કાર્ય આકાશ છે. 'કાર્ણુના ગુણે! કાર્યના 
ગુણાને ઉત્પન્ન કરે છે,” એવે! ન્યાય છે; તેથી માયે।- 
પહિત બહ્મસ્પ કારણુના અસ્તિ, ભાતિ, ને પ્રિય, એમ 
ત્રણુ ગણા છે; તે ત્રણે આકાશરૂપ કાર્યમાં આવે છે. 
આકાશમાં અસ્તિજ્પ ગુણુ આવવાથી લોકમાં “આકાશ 
છે,' એમ ખેોલાય છે; ભાતિજ્પ ગુણુ આવવાથી 
“આકાશ ભાસે છે,' એમ ખોલાય છે, અને પ્રિયરૂપ 
ગુણ, આવવાથી “આકાશ ખ્રિય છે,' એમ ખોલાય છે. 
આકાશનું પોતાનું રૂપ અવકાશ, પોકળ, શૂન્ય છે. 
એ અવકાશ તો મિથ્યા છે, પણુ અસ્તિ, ભાતિ તથા 
પ્રિય એ ત્રણુ તો સય છે. 

શિષ્ય-અવકાશ મિથ્યા છે, અને અસ્તિ, ભાતિ ને 
શ્રિય સય છે, તેનું છું કારણુ ? 

ગુશ્-અવકાશ માયિક અને માયા મિથ્યા છે, એટલે 
માયિક અવકાશ પણુ મિથ્યા છે, અને અસ્તિ આદિ 
ત્રણુ તો શખલબહ્મનાં રૂપ છે, તે આકાશમાં આવે 
છે. હુવે માયા મિથ્યા છે, માટે આકાશતું અવ- 
કાશરૂપ મિથ્યા છે, અને ખહ્મ સય છે, તેથી આકાશ- 
માં આવેલા અસ્તિ આદિ ત્રણુ બહ્મનાં રૂપ સય છે. 

અર્થાત્‌, આકાશનું પોતાનું રૂપ અવકાશ છે, ને 
અસ્તિ, ભાતિ, તથા પ્રિય, એ ત્રણુ રૂપ થાતાં છે, 
ને તે આકાશમાં આવેલાં છે. હવે આકાશના શિથ્યા- 
ભૂત અવકાશરૂપનેો યાગ કરવાથી આકાશ બ્રહ્મા" 
ની પૅડે સચ્ચિદાનંદરૂપ રહી જય છે, એટલે આકાશ 
સચ્ચિદાનંરૂપ છે.” 

રિષ્ય-આકાશનું અવકાશરૂપ મિથ્યા છે, 
શું કાર્‌ણુ? 

ગુર્-ભૂત, ભવિષ્ય અને વર્તમાન એ ત્રણે કાળમાં 
જે અખાધિત હોય તે સત્ય. જે અવકાશ સત્ય હોય 
તે! તે ત્રણે કાળમાં અબાધિત હોવું જેઇએ. પરંતુ 
તેનો તો ઉત્પત્તિ પહેલાં અને નાશ પછી ખાધ થાય 
છે; કાર્‌ણુ કે અવકાશ ઉત્પત્તિ પહેલાં ન હતું અને 


તેવું 


શ્રી પંચદશી 


[પ્રકરણ 


નાશ પછી પણુ રહેતું નથી. જે આદિમાં અને અંતમાં 
ન હેય, તે મિથ્યા કહેવાય છે. 


શિષ્ય-ભલે અવકાશ આદિમાં અતે અંતમાં નહિ 
હોય; પરંતુ જ્યારે મષ્યમાં અવકાશ છે એમ નિશ્ચય 
થાય છે, ત્યારે તેને મિથ્યા કેમ કહે છે ? 

ગુશ્-જેમ ધટની ઉત્પત્તિ પહેલાં મૃત્તિકા હતી, 
પણુ ધટ ન હતો; અને ધટના નાશ પછી મૃત્તિકાજ 
રહે છે, પણુ ધટ રહેતો નથી; તેથી મપ્યમાં જે 
ધટ જણાય છે, તે ભ્રાંતિથી જ જણાય છે, પણુ 
તે સત્ય નથી, માટે મિથ્યા જ છે; જેમ કુડલની 
ઉત્પત્તિ પહેલાં સુવર્ણ હતું, અને કુંડલ ગાળી નાંખ્યા 
પછી પણુ સુવર્ણ રહે છે, તેથી મપ્યમાં કુડલની જે 
પ્રતીતિ થાય છે તે ભ્રાંતિથી થાય છે, તેથી તે નથી, 
માટે મિથ્યા જ છે; જેમ દોરડીમાં પ્રતીત થયેલે સર્પ 
સર્પતી પ્રતીતિ પહેલાં ન હતે।, પરંતુ દોર્ડી જ હતી, 
અને સર્પની પ્રતીતિના નાશ થયા પછી પણુ સર્પ 
રહેતો નથી, પણુ દેરડી જ રહે છે; તેમ આ અવકાશ 
પણુ ઉત્પત્તિ પહેલાં નહતું, નાશ પછી પણુ રહેતું 
નથી, ને મપ્યમાં જે પ્રતીત થાય છે તે ભ્રાંતિથી જ 
થાય છે, તેથી તે મિથ્યા છે, માટે નથી જ. એ પ્રમાણે 
અવકાશની પ્રતીતિ છતાં પણુ તે મિથ્યા છે. જે 
આદિમાં અને અંતમાં નથી, તે મપ્યમાં પણુ નથી જ. ૬ ૮ 

શિષ્ય-અવકાશ ઉત્પત્તિ પહેલાં નહતું અને નાશ 
પછી રહેતું નથી, તેર્માં કાંઈ પ્રમાણુ છે ? 
ઝુજ્-પ્રીકૃષ્ણુનું વાકય પ્રમાણુ છે. 
અથ્થજાટ્‌ીનિ મૂતાનિ વ્યસધ્યાનિ માવ્સ । 
અવ્યત્તનિષનાન્મેવ તકર વા પરિદેવના ॥ 

'હૈ ભારત! ભૂત માત્ર આદિમાં અવ્યક્ત છે, 
મપ્યમાં વ્યક્ત છે ને અંતમાં અવ્યક્તમાં લય પામે છે, 
તેમાં શોક શે? એ પ્રમાણે ગીતાના દિતીયાષ્યાયમાં 
શ્રીકૃષ્શે અર્જીન પ્રત્યે કહ્યું છે. ભીષ્મપિતામહાદિ તારા 
સંબંધીઓ પોતે પોતાની ઉત્પત્તિ પહેલાં ન હતા, ને 
નાશ પછી રહેશે નહિ, માટે મષ્યમાં એટલે વતેમાન 
કાળમાં પણુ નથી જ, પણુ એ સર્વ જે અઠુંયા દેખાય 
છે તે મિથ્યા છે, માટે મિથ્યા એવા ભીષ્મપિતામહા- 
દિકતો શેક તું શામાટે કરે છે! એવા આશયથી 
શ્રીકૃષ્ણે એ વચન ભીષ્મપિતામહાદેતાં ભાવી મરણુ- 
જન્ય શે।કસાગર્‌માં પડેલા અર્જીનને કહ્યું છે. ૬૯ 

અવતર્ણિકા-આકાશમાં સતૂ આદિ ત્રણુ પ- 
ના સદ્ભાવમાં શું પ્રમાણુ છે, તે જણાવે છે. 

ઘટ્સે સચિટ્ાનંટા અનુળચ્ઇંતિ સવેરા । 


નિરાજાશે શટ્ાટીનાપનુમૂતિર્નિન્ાસ્મનિ ।૭૦ ।। 








૧૩ સું] ખ્રહ્માનંદગતઅદ્ભેતાનંદ ૫૦૧ 
અવજાશે વિસ્શલેડ્ય તત્ર દ માતિ તે વટ | શખ્દાર્થ-અવકાશાદિકના અભાવસપ વિશેષણુના 


શુન્યપેવેતિ ચેટ્રગુ તાપ તારગ્વિમાતિ દિ 1૭૨ 

શખ્દાર્થ-મૃત્તિકાની પેઠે તે સત્‌ , ચિત્‌ અને 
આર્નદ સર્વદા (કાયેમાં) અનુસરે છે, તેમ જ આફાશ- 
રહિત નિજાત્મામાં પણુ સતૂ આદિનો અત્તુભવ 
થાય છે. હે શિષ્ય તને અવકાશ ( આકાશ 
સ્વરૂપ) વિસ્તૃત થઈ જાય ત્યારે તેમાં શું ભાસે છે 
તે કહે. “શૂન્ય જ ભાસે છે? એમ જે કહેતો હોય 
તો “અસ્તુ' તેમ હા, તેવું કંઇક ભાસે છે, તે અનુ- 
ભવસિદ્ધ છે. ૭૦-૭૧ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવર્‌ણ 

શિષ્ય-આકાશમાં સત્‌, ચિત્‌ અતે આનંદ એ 
ત્રણુતી અતુભૃત્તિ છે, એમાં શું પ્રમાણુ છે ? 

શુજ્-જેમ મૃત્તિકાના વિકાર ધટાદિમાં ત્રણુ કાળમાં 
પણુ મૃત્તિકાની અનુરૃત્તિ છે, તેમ આકાશમાં પણુ સત્‌, 
ચિત્‌ અને આનંદ એ ત્રણેની અનુરત્તિ સર્વદા એટલે 
ત્રણે કાળમાં છે, એ અતુભવપ્રમાણુ છે. 

શિષ્ય-જે આકાશને તજી સત્‌ આદિ ત્રણે કોઈ 
સ્થળમાં રહેતાં હોય તે આકાશમાં સર્વદા તેની અનુ 
શૃત્તિ સંભવે; પણુ આકાશને તજ એ ત્રણુ, અન્ય 
સ્થળમાં રહેતાં અનુભવમાં આવતાં નથી; યારે આકાશ- 
માં તેની અતુર્ત્તિ કેમ કહે! છો ? 

જુજ્‌-આકાશ વિના પણુ સત્‌, ચિત્‌ અને આનંદ 
એ ત્રણુનો અતુભવ સ્વસ્વરૂપમાં થાય છે, માટે તેની 
અનુભ્ત્તિ આકાશમાં આવે છે. ૭૦ આકાશતું વિસ્મરણુ 


એટલે મિથ્યાપણાંથી નિવારણુ કર્યા પછી તને શું પ્રતીત 
થાય છે, તે કહે. 


શિષ્ય-શૂન્ય પ્રતીત થાય છે. 

ગુજ્-આકાશતું વિસ્મર્‌ણુ કર્યા પછી જે પ્રતીત થાય 
છે, તેને તું શખ્દથી શૂન્ય કહે છે તો ઠીક છે, પરંતુ 
અર્થથી તો આકાશના અભાવરૂપ વિશેષણુના વિશેષ્ય- 
પણાંથી પ્રતીત થતી કંઈ વસ્તુ છે, એમ સ્વીકારવું 
જેધએ. આકાશના અભાવ પછી કંઈ પણુ વસ્તુ રહે 
છે તેને તું શૂન્ય કહે છે ? ના, એને! શૂન્ય શખ્દથી 
વ્યવહાર કરે છે, પણુ અર્થથી તો અવકાશના અભાવ- 
રૂપ ભાસતું એવું કંઈ છે, એમ જણુય છે. ૭૧ 

અવતરણિકા-આ સવે કથાપ્રસંગથી ચાલતા 
વિષયમાં શું સમજવું, તે જણાવે છે. 

તાઇવસ્ગારેવ તત્લર્વમોાલીન્વેન તત્ણુલર્‌ | 

આનુનૂર્યત્રાતિજૂરયદીન યતિ છુરમ્‌ ૭૨ 

આતુજૂર્વે દ્ષેષીઃ સ્વાસ્તરાતિજૂસ્ે લુ હુઃ લધી! । 

દૂયામાવે નિજ્ઞાનેટ્રો નિગરુઃ લં ત તુ જિત્‌ ૭૨ 


વિશેષ્યભાવથી તે ભાસવાને લીધે જ તેનું સદ્રુૂપ 
છે; તેમ જ ઉદ્દાસીનપણાંથી તે સુખસ્પ છે; અને 
જે અનુકૂલતા તથા પ્રતિકૂલતા રહિત છે, તે નિજ 
સુખ (્વસ્વરુપનું સુખ) નિજાનંદ છે. અનુકૂલતાથી 
હુર્ષખુદ્વે થાય છે, પ્રતિકૂલતાથી $ુ:ખખુદ્ધિ થાય છે; 
અતે એ ખન્તે(અતુકૂલતા અને પ્રતિકૂલતા)ના 
અભાવમાં નિજાનંદ હોય છે. પરંતુ નિજટુઃખ તે 
ફ્રોઈ ઠેકાણે હોતું જ નથી. ૭૨-૭૩ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

રિષ્ય-સર્વ સમન્નયું, પણુ અહીં આકાશ વિના 
સ્વસ્વરૂપમાં સત્‌, ચિત્‌, આનંદના અતુભવને પ્રસંગ 
ચાલે છે, તો હવે આકાશના અભાવથી જે પ્રતીત થાય 
છે તે ગમે તે વસ્તુ હેય, પરંતુ તેથી ચાલતી કથામાં 
શું સિહ થયું ? 

ઝુજ્-અભાવના વિશેષ્યપણાંથી જે વસ્તુ પ્રતીત થાય 
છે, તેની સદ્રૂપતા છે એમ સ્વીકાર કર, અને તે વસ્તુ 
ઉદાસીનપણાંથી સુખરૂપ છે, એમ પ્રકૃતમાં સિદ્ધ થાય 
છે એમ માન. ને 

શિષ્ય-એ વસ્તુની ઉદાસીનપણાંથી સુખસૂપતા ધટતી 
નથી; કાર્‌ણુ કે જે અતુરૂલતા અને પ્રતિકૂલતારહિત 
હોય, તે ઉદાસીન કહેવાય છે; અને સુખ તો! અતુ- 
ફૂલતાવાળું કહેવાય છે. ત્યારે જે વસ્તુ અનુરૂલતારહિત 
છે, તેની સુખરૂપતા કેમ ? 

શુશ્ન-અતુકૂલતાવાળું તો વિષયજન્ય સુખ હેય છે, 
અતે અતુફૂલતા તથા પ્રતિફૂલતા ર્હિત જે સુખ છે, 
તે તો નિજ્સુખ, નિજાનંદ છે. માટે આકાશના અભાવ- 
થી જે પ્રતીત થાય છે, તે વસ્તુ ઉદાસીનપણાંથી નિજ- 
સુખરૂપ છે. અતુફૂલતા હેય તે! હર્ષ થાય, પ્રતિકૂલતા 
હોય તે દ્રેષ થાય, અને જ્યાં અતુરૂલતા તથા પ્રતિ- 
ફૂલતા એ ખન્નેનો અભાવ હોય ત્યાં નિજાનંદ વસે છે. 

શિષ્ય-જેમ નિન્નનંદ છે તેમ નિજદુઃખ પણુ 
હોવું જએેદએ. 

ગુશ્-શ્રુતિ, યુકિત અને અતુભવથી આનંદમાં નિજ- 
રૂપની સિદ્ધિ થાય છે, તેથી નિન્નનંદ છે; અને દુઃખમાં 
નિજરૂપની સિહ્ધિ શ્રતિ, યુક્તિ, અનુભવ “કે અન્ય કોઈ 
પણુ પ્રમાણુથી થતી નથી, તેથી નિજદુ:ખ નથી. ૭૩ 

અવતર્ણિકા-શિષ્ય કહે છે કે, નિજાનંદ સદા 
નિજાનંદ જ છે, તેથી સર્વદા હર્ષે જ હાય, શૈ।ક ન 
હાય. એ શંકાનો પરિહાર ઠરતાં ગુરુ કહે છેઃ- 


નિજ્ઞાનફે સ્થિરે દ્પેશોજ્યો્યેસ્થથઃ ક્ષણાત્‌ | 
તન ક્ષળિવસ્વેન તયોધોનલતેજ્યતાથ્‌ ।। ૭૪ ।। 


૫૦૨ 


ઝાવાલેડવ્યેવમાનટ્‌! સશામાસે લુ સંતે । 

વાચ્વાહિહેદ્વર્ષતં વસ્તુષ્નેવં વિમાવ્યતામ્‌ ।૭%। 

શખ્દાથ-નિજાનંદ સ્થિર (નિય) હેય છે, તે- 
પણુ હર્ષમાં અને શોકમાં ક્ષણે ક્ષણે ફેરફાર થાય છે; 
કારણુ કે મનનાં ક્ષણિકપણુાથી તેની ( હુષૈ અને 
શે।કની ) ક્ષણિકતા અંગીકાર કરી લેવી જેઈએ. 
એમ આકાશમાં પણુ આનંદ છે અને તેની સત્તા 
તથા ભાન તે પણુ માન્યાં છે. એ પ્રમાણે વાયુથી 
આરંભી દેહુપર્યત સર્વ વસ્તુએમાં વિચાર કઢરી 
લેવો. ૭૪-૭૫ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-નિન્નનંદ સદા આનંદરૂપ એટલે નિત્ય 
હોવાથી સર્વદા હર્ષ જ હોવો જઇએ, પણુ શેક ન 
થવો જેઈએ. 

ગુશ્-યધપિ નિજનંદ સ્થિર અને નિત્ય છે, તથાપિ 
નિજનંદતનું ગ્રાહક મન ક્ષણિક છે, તેથી હર્ષ અને શે।કની 
ક્ષણિકતા છે, અને તેનાં ઉત્પત્તિ ને નાશ થાય છે. 

શિષ્ય-મનની ક્ષણિકતાથી હર્ષ અતે શૈકની ક્ષણિ- 
કતા કેમ? 

ગુસ્-હુર્ષે અને શોક એ ખન્ને એક નતની મનેો- 
દૃત્તિસ્પ છે, તેથી જેમ મત ક્ષણિક છે તેમ હર્ષ અને 
શેક પણુ ક્ષણિક છે. ૭૪ 

એ પ્રમાણે નિન્નત્મામાં આનંદનું પ્રતિપાદન કર્કું. 
એમાં નિજત્મા દણાંત છે, અને આકાશ દાર્ષ્ટોતિક છે. 
જેમ દૃષ્ટાંતકૂપ નિન્નત્મામાં આનંદનો સદૂભાવ છે, 
તેમ “આકાશમાં પણુ આનંદતેો સદ્ભાવ છે' એમ 
સ્વીકારવું નેપધ્એ. આકાશમાં સત્તા અને ભાનને સ્વી- 
કાર્‌ તો તું પણુ કરે છે, કારણુ કે “આકાશ છે,' 
“આકાશ પ્રતીત થાય છે,' એવે તું વ્યવહારે કરે છે, 
એટલે તેનાં ઉપપાદનનતી આવશ્યકતા નથી. એ પ્રમાણે 
આકાશમાં સર્વદા સત્‌, ચિત્‌ અને આનંદની અનુભૃત્ત 
થાય છે. જેમ આકાશમાં સત્‌, ચિત્‌ અને આનંદની 
સદા અતુરૃત્તિ છે, તેમ વાયુથી આરંભીને દેહપર્યેત 
સર્વ વસ્તુએમાં સત્‌, ચિત્‌ અને આનન્દની પણુ સદા 
અનુભ્ત્તિ છે. ૭૫ 

અવતર્ણિકા-વાયુ આદિના અસાધારણુ ધર્મો 
તથા ફૂલિતાર્શ દર્શાવે છે. 


મતિર્વર્શો વાયુલ્ષ વહેટદ્ધરવાશને | 

અણરય દ્રવતા મૂમેઃ વારિન્યં ચેતિ સિળેવા1૭૬। 
અલાધારળ આવાર ઓવધ્યજ્વપુષ્વષિ | 

ઈવ વિમાવ્યં મનસા તત્તટ્વં થથોચિતમ્‌ ।।૭૭। 


શ્રી પંચદશી 


| પ્રકરણ 


અનેવજાધા વિમિભેણુ નામર્વેણ ચેવાધા । 

તિછાતિતસિટ્ાનંટા વિતવારો તવરસ્યાચિત્‌ 1૭૮॥ 

શખ્ટરાથે-ગતિ અને સ્પર્ડી વાયુનું રૂપ છે, દાહ 
અને પ્રકાશ અસગ્નિતું સૂપ છે, દ્રવતા જલનું રુપ છે; 
અને કંઠિનતા પૃથ્વીનું રૂપ છે, એ રીતે નિર્ણય છે. 
એ રીતે ઔષધિમાં, અજ્ઞમાં અને શરીરમાં પણુ 
અસાધારણુ ધમોં રહેલા છે. માટે એ પ્રમાણે મને 
કરીને યથાયોગ્પ્ર તેના તેના ધર્મોનું રુપ વિચારડું. 
(એમ જ) નામ અને સ્ૂપેો અનેક પ્રકારે ભિજ્ન છે, 
છતાં પણુ તેમાં સત્‌ , ચિત્‌ અને આર્નદ, સમાન 
ભાવે રહે છે,એમાં કોઈનો પણુ વિસંવાદનથી. ૭૬-૭૮ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવર્‌ણ 

જેમ આકાશને અસાધારણુ ધર્મ અવકાશ છે, તેમ 
વાયુના અસાધારણુ ધર્મો ગતિ અને સ્પર્શ છે; અગ્નિના 
અસાધારણુ ધર્મો, દાહ અને પ્રકાર છે; જળનો અસા- 
ધારણુ ધર્મ દ્રવતા છે, અને પૃથ્વીનો અસાધારણુ ધર્મ 
કઠિનતા છે. જે ધર્મ જે વસ્તુમાં રહેતો હેય અને 
અન્ય વસ્તુમાં સ્વાભાવિકપણાંથી ન રહેતો હેય, તે 
અસાધારણુ ધર્મ કહેવાય છે. ૭૬ 

જેમ વાયુ આદિમાં અસાધારણુ ધર્મો છે, તેમ 
ઔષધિમાં, અન્નમાં અને શરીર' આદિ સર્વ પદાર્થોમાં 
પણુ અસાધારણ ધર્મો છે. એ જ પ્રમાણે સર્વના અસા- 
ધાર્‌ણુ ધર્મોનો યથાયોગ્ય વિચાર કરી લેવે।, ૭૭ 

નામ અને રૂપને અનેક પ્રકારે ભેદ છે તેમાં સત્‌, 
ચિત્‌ અને આનંદ અરિત, ભાતિ તથા પ્રિયરૂપે એક જ 
પ્રકારે રહે છે; એમાં આસ્તિકને।, નાસ્તિકને કે ખબીન્ન 
પ્રોાઇનેો પણુ વિવાદ નથી. 

શિષ્ય-સર્વ વિષયે।માં વાદીએને। વિવાદ હોય છે, 
તો પછી આ સત્‌, ચિત્‌ અને આનંદની સર્વ પદાર્થો” 
માં એક પ્રકારે સ્થિતિ છે, તેમાં વિવાદ કૈમ ન હોય? 

ગુશ-સર્વે વાદીખો “ધટાદિ છે,' “યવટાદિ ભાસે છે,' 
“ધટાદિ પ્રિય છે,' એવી રીતે નિવિંવાદ વ્યવહાર્‌ કરે 
છે, પણુ જે વિવાદ હેય તો સર્વ તેવી રીતને વ્યવ- 
હાર્‌ કરે નહિ, તેથી માનવું જેઇએ કે, તેમાં કેતે 
પણુ વિવાદ નથી. ૭૮ 

નામરૂપાત્મક જગતને અનાદર 

અવતરણિકા-સ્પષ્ટ રીતે જણાતાં, પ્રતીત થતાં 
નામસ્પની શી ગતિ છે,તે વિષે શિષ્ય શંકા ક 
છે, અને ગુરુ તેનું સમાધાન કરે છે. 
નિસ્તરવે તામજ્વે ટ્રે ઝન્મનાશયુતે ચ તે | 


ઝુટ્ા વ્રભળિવીલ્ષસ્ત સકુદ્રે ગુર્યુરારિવત્‌ 1૭૨ 


૧૩ સું] 


સસિરાનટસ્વેડસ્તિન્પૂને ત્રિ વીક્ષિતે । 

ર્વયતેવાવન્ાનેતિ નાવજ્વે શને! શને! । ૮૦ ।। 

ચાવયાવર્‌વજ્ઞા સ્યાસ્તાવત્તાવસરીક્ષળમ્‌ | 

યાવઘ્ાવટ્ટીક્યતે તત્તાવત્તાવહુમે ત્યમેત્‌ ।। ૮? ॥ 

તટ્‌મ્યાતેન વિચાયાં લુસ્થિતાયામયં પુમાન | 

ત્ીવનેવ મવેન્તુસ્્તે વપુરસ્તુ યથા તથા ।। ૮૨ ।। 

તચિતને તત્વાયનમન્યોડ્ન્ય તતત્રવોધનમ્‌ | 

ળ્તફેવવરર્થ વ ત્રજ્ઞામ્યાર્લ વિટુવેષાઃ 1૮૨ ।। 

વાલનાનેવાવાછીના હીધેવાઇં નિરેલરમૂ । 

સાર્રં ચામ્યર્યપાને સવેેવર સિવષેતે ॥ ૮૪ ।। 

શબ્દરાર્થ-તામ અને સૂપ ખજન્ઞે નિસ્તત્ત્વ (તત્ત્વ- 
રહિત, કહ્પિત) છે, માટે તે (નામ અને રૂ૫) 
જન્મ અને નાશવાળાં છે. જેમ સસુદ્રમાં ખુદ 
દિકે ભાસે છે, તેમ (નામ અને ૪૫) ખ્રહ્મમાં 
કલ્પિત છે એમ ખુદ્ધિથી જેવું. સત્‌ , ચિતૂ અને 
આનંદરુપ એવા આ પૃણું ખ્રહ્ધાનાં દર્શન થયા પછી 
ઝુઝુક્ષુએ પોતે જ ધીરે ધીરે એ નામ અને સૂપની 
અવજ્ઞા કરે છે. એમ જેટલી જેટલી અવજ્ઞા થાય, 
તેટલું તેટલું ખ્રહ્માનું દર્શન થાય છે, ને ખ્રહ્દાનો 
જેટલે જેટલે! સાક્ષાત્કાર થાય છે, તેટલાં તેટલાં 
નામ અને સપને ત્યાગ થાય છે. નામરૂપ દ્વેતની 
અવજ્ઞા અને પરષ્રહ્મનાં દશેનના અભ્યાસથી 
વિદ્યા (ખ્રહ્માજ્ઞાન) ટૃઢ થાય છે, અને તે પુરુષ, જીવ- 
તાં જ સ્રુક્ત થાય છે. પછી તેનું શરીર જેમ હાય 
તેમ ભલે હો. બ્રહ્માનું ચિંતન; તેનું કથ્રન, તેનું પર- 
સપર બોધન અને તે બ્રહ્મમાં એકાગ્રતા, આ સવને 
વિદ્ધાનો ખ્રહ્યાભ્યાસ્ર કહે છે. ધણા કાલ સૂધી નિરંતર 
આદરપૂર્વક ખ્રહ્માભ્યાસ્ કરવામાં આવે તો, અનેક 
કાળની વાસના સવૈથા જ નિવૃત્ત થાય છે. ૭૯-૮૪ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-પૂર્વે (પ્ર. ૧૩ શ્લે. ૬૬ થી ૭૮) આકાશ 
આદિ સર્વે પદાર્થોતાં નામ અને રૂપની સિથ્યારૂપતાનું 
અને સત્‌, ચિત્‌ તથા આનંદની સત્યસૂપતાનું પ્રતિ- 
પાદન કર્યું છે, તે તો દીક છે; પણુ આકાશાદિ સર્વ 
પદાર્થોનાં નામ અને રૂપ તે। પ્રતીત થાય છે ત્યારે 
તેની શું ગતિ? 

ઝુશ-એ નામ અને સૂપની ગતિ કલ્પિત છે. 

શિષ્ય-તેનું શું કારણુ ? 

ઝુરૂ-તામ અને રૂપ ઉત્પન્ન થાય છે ને નાશ 
પણુ પામે છે, તેથી તે તત્ત્તર્હિત છે, માટે ફહિપત છે. 


હ્રછ્મારનદગતઅટ્ભેતાનંદ 


૫૦૩ 


શિષ્ય-એ નામરૂપ શેમાં કહિપત છે ? 

ગુર્-બહ્મમાં કલ્પિત છે. જેમ સમુદ્રમાં ખુદ્ષુદ્‌ , 
તરંગ અને ડ્રેન આદિનું નિર્વચન ભેદથી કે અભેદથી 
થઈ શકતું નથી, એટલે તે અનિર્વચનીય છે; વળી તે 
ઉત્પત્તિવાળાં તથા નાશવાળાં છે, તેથી તે કહિપત છે, 
અને કલ્પિત છે તે માટે મિથ્યા છે, ને સમુદ્ર જ સત્ય 
છે; તેમ બહ્મમાં નામ અને સ્‍ૂપનું તિર્વચન ભેદથી કકે 
અભેદથી થઈ શકતું નથી, એટલે તે અનિર્વચનીય છે; 
વળી નામ અને રૂપ ઉત્પાત્ત તથા તાશવાળાં છે, તેથી 
તે કલ્પિત છે, ને કલ્પિત છે તેથી તે મિથ્યા છે, અને 
ખહ્મ જ સય છે.?૪ એવી રીતે મુમુક્ષુએ સર્વદા વિચાર 
કરવો, “નામ જૂપ મિથ્યા છે, અને બહ્ષા સય છે, 
એવે! વિચાર્‌ કરવાથી અહ્મ કે જે સત્‌, ચિત્‌ અને 
આનંદરૂપ છે, પરિપૂર્ણ છે તેનો સાક્ષાત્કાર થાય છે, 
ને તેથી ધીમે ધીમે નામ અને જૂપાત્મક જગત્‌ કે જે 
સ્વાપ્રિક પદાર્થતી પેઠે મિથ્યા છે, તેમાં અનાદર્‌ ઉત્પન્ન 
થાય છે, ૮૦ 

શિષ્ય-મે।કક્ષ તો બહ્મજ્ઞાનની થાય છે, તો પછી 
દૈત(જગત્‌ )તા અનાદરનું શું પ્રયાજન છે ? 

ગુર્‌-અપરેક્ષ બરહ્મજ્ઞાનથી મોક્ષ થાય છે. તે બહ્મ- 
સાનની દૃઢતાનું કાર્ણુ જેમ શ્રવણાદિક છે, તેમ દદેતને। 
અનાદર પણુ છે. બહ્માત્ઞાન થયા પછી પણુ તેતે દઢ 
કર્વા માટે જેમ વેદાંતશ્રવણાદિકની આવશ્યકતા છે, 
તેમ દૈતતા અનાદર્‌તી પણુ આવશ્યકતા છે. માટે, 


શ્રવણાદિકનો અને દ્દેતનતા અનાદરતે અભ્યાસ 
કરવો! જનેધએ.૮૧ 

શિષ્ય-વેદાંતશ્રવણુ અને દ્વૈતનાં અનાદર્ના અભ્યાસ- 
નું શું ફળ છે? 

ગુર-તેના અભ્યાસનું ફૂળ જવન્સમુકિત છે; તેના 
અભ્યાસથી અપરેક્ષ બ્રહ્મસ્સાન થાય છે, અને તેથી 
જવન્સુક્તિની પ્રાપ્તિ થાય છે. પછી તેનું શરીર ગમે તે 
ર્‌ગી હોય કે નીરોગી હેય, સુખી હેય કે દુઃખી હોય, 
પરંતુ જવન્મુક્તને સુખદુઃખ કે તજ્જન્ય છર્ષશેક 
થતા નથી. ૮૨ બ્રહ્યાભ્યાસથી જવન્સુક્તિનું સુખ પ્રાપ્ત 
થાય છે. એ બ્હ્માભ્યાસના સ્વરૂપનું વિશેષ વિવેચન 
તાપ્તદીપ(૧૦૬ ઠા શ્લેક)માં કર્યું છે. ૮૩ 

શિષ્ય-દ્વૈતની પ્રતીતિ તો અનાદિ કાળથી આરંભીને 
છે, ને બહ્માભ્યાસ તો કદાચિત્‌ એટલે કોઈ જન્મમાં 
કોઇક કાળે જ થાય છે; માટે કદાચિત્‌ થતા બહ્યા- 
ભ્યાસથી અનાદિકાળથી પ્રતીત થતાં દ્ૈતની નિજૃત્તિ 
કેમ થાય? 

ગુશ્-યઘપિ એ દ્દેતની પ્રતીતિ અનાદિ કાળની છે 
ખરી, તદાપિ ચિર્કાળ પર્યત, નિરંતર આદરપૂર્વક 
ઠછ્ધાભ્યાસ કરવાથી, દ્વેતની પ્રતીતિ સર્વથા નિભ્ત્ત 


૧૦૨૫ 


થાય છ. ૮૪ 


૫૦૪ 


ઠ્હ્માતું અનેકાકાર્પણું ને નિજગત્‌પણું 
અવતરણિકા-માયાસહિત ખ્રહ્દસાને અનેક આકાર- 
વાળા જગતનું હેતુપણું ક્રેમ છે, તે વાત કહે છે. 
મૃચ્છસતિવદૃભરશસિરસેવાનસવાન્ઝએેત્‌ । 
યટ્ટા નીવમતા નિદ્રા સ્વમથાત્ર સિટ્રેનમ્‌ 1૮૧ 
નિદ્રાશસ્િયેથા ખીવે હુર્ષટસ્વન્વારિળી । 
ત્રહ્મ્વેષા રિથતા માયા જષિસ્મિત્યંતવારિની ૮૬ 
શ્યત્ને વિયટતિં પર્વેલ્્વમૂફ્ેચ્છેટ્નેં યથા । 
મરતે વસ્તરઘં ત મૃતષુત્રાહ્વાં ષુતન$ ।। ૮૭ || 
ટૂં ચુસ્રષિટૂં તેતે વ્યવર્થા તત્ર જુમા | 
ચથા યથેદદયતે યચસસજત તયા તયા 1૮૮ ॥। 
ફરશો મદ્દિમા દછો નિદ્રાશસ્યેટા તણા | 
માયાશસરચિસ્યોડમ મદિધિતિ વિષઝુલમ્‌ ।૮૨॥ 
શયાતે પુર્વે નિદ્રા સ્વમ વ્દાવિષ જગત્‌ । 
વ્રહમળ્વેવં સિર્ષિવારે વિવારાન્વાર્પત્યલો ।। ૨૦ ।। 
સ્ાનિભાજ્વિગછોર્વ્વટજોવાપાળિકિછારિવાઃ | 
વિવાર$ પાળધીષ્વંતસિચ્છાયા પતિવિવિતા ૨ ૨ 
શખ્દાર્થ-મૃત્તિકાની શક્તિની પૅઠે અથવા તે 
જીવમાં રહેલી નિદ્રા અને સ્વસેની પેઠે ખ્રહ્દાની માયા 
અનેક મિથ્યા પદાથોંને સ્રજે છે. જેમ નિદ્રાશક્તિ 
જીવને વિષે ન ઘટે તેવાં સ્વપ્તોને રચે છે, તેમ 
ઠ્રહ્મમાં રહેલી આ માયાશક્તિ જગતની ઉત્પત્તિ, 
સ્થિતિ અને લય કરવાવાળી છે. પુરુષ જે સ્વસે- 
માં આકાશમાં પોતાની ગતિને જુવે છે, પોતાનાં 
મસ્તકના છેદનને જુવે છે, સુહુલમાં વર્ષનાં વષે વહી 
ગયાં જુવે છે અને વળી મૃત પુત્રાદિને પણુ જીવેછે; 
તે સ્વસમાં આ ચોગ્ય છે અને આ યોગ્ય નથી, એ 
પ્રમાણે વ્યવસ્થા કરવી દુર્લભ છે. કેમકે જે જે પ્રકારે 
જે જેવામાં આવે છે, તે તે પ્રકારે તે ચોગ્ય જણાય 
છે. જ્યારે નિદ્રાશઇ્તનેો એવો મહિમા જેવામાં 
આવે છે, ભારે માયાશક્તિનો આ જગદ્રચનાસ્ૂપ 
અચિંત્ય મહિમા હોય, એમાં આશ્ચર્ય શું છે! જેમ 
સૂતેલા પુરુષની નિદ્રા ખહુ પ્રકારનાં સ્વમને સજે 
છે, તેમ નિર્વિકાર ખ્રહ્મમાં માયાશક્તિ પણુ અનેક 
વિકારોને કલ્પે છે. આકાશ, વાયુ, તેજ, જળ, પૃથ્વી, 
ખ્રહ્માંડ, લોક; પ્રાણી અને શિલાદિક માયાના વિકારો 
છે. તેમાં પ્રાણીએની ખુદ્ધિમાં ચૈતન્યમાંની છાયાનું 
પ્રતિખિંખ પડે છે તે ચૈતન્ય છે (અને ખીજાં જડ 
છે). ૮૫ ૯૧ 


શ્રી પંચદશી 


[પ્રકરણુ 


ચન્દ્રકાન્ત વિવર્‌ણુ 

શિષ્ય-જેવું કારણુ હેય તેવું કાર્ય થાય, એવો નિયમ 
છે. જગતતું કારણુ બહમ છે, એમ તમે કહે છે તે 
અતુપપન્ન છે; કારણુ કે બહા એક એટલે સ”ાતીય, 
વિશ્નતતીય અને સ્વગત ભેદથી રહિત છે, અને જગત્‌ 
તો એ ત્રણે ભેદવાળું છે, તેથી ષહ્માતી જગતમાં કાર્‌ણુ- 
તા ઘટતી નથી. 

ગુશ્-જેમ મૃત્તિકા એક છે, પણુ તેની શક્તિ ધડો, 
ગાગર, કરવડાદિ અનેક પદાથોંતે ઉત્પન્ને કરે છે, તેમ 
યધપિ બ્રહ્મ તો એક જ છે, તોપણુ તેની માયાશક્તિ 
અનેક મિથ્યાપદાર્થરૂપ જગતને ઉત્પન્ન કરે છે. યદ્યપિ 
શુદ્ધ હમને જગતની કારણુતા ધટતી નથી, તથાપિ 
માયોપહિત ખ્મ જગતનું કાર્‌ણુ છે. 

શિષ્ય-તમે ભહ્મની જગતમાં કારણુતામાં જે મૃત્તિકા- 
શકિતનું દૃષ્ટાંત આપ્યું છે, તે દણાંત વિષમ છે; કાર્‌ણુ 
%ુ મૃત્તિકાની શક્તિ સત્ય એટલે મૃત્તિકાની સમાન 
શક્તિવાળી છે, તેથી તેની ધટ, ગાગરાદિ અનેકમાં 
કાર્ણુતા સંભવે છે; પરંતુ ષહ્મની શડિત તો શિથ્યારૂપ 
હોવાથી, તેની જગતમાં કારણુતા સંભવતી નથી. 

ગુશ-જ્યારે મૃત્તિકાની શક્તિનું દૃષ્ટાંત વિષમ છે, 
યારે અન્ય દદ્યાંતનું મ્રવણુ કરઃ-જેમ જવમાં રહેલી 
નિદ્રા અનેક સ્વામ્તિક પદાર્થને રચે છે, તે નિદ્રા એક જ 
છે અને વળી મિથ્યા છે, ને તે અનેક મિથ્યા પદાર્થને 
રચૅ છે, તેમ બહ્મની મિથ્યા માયાશકિત મિથ્યારૂપ 
જગતને રચે છે. ૮૫ 

જેમ નિદ્રાશક્તિ સ્વમ્માં મરણુ પામેલા પુરપતું 
જીવવું, એક હ્વણુમાં અનેક વર્ષો વહી જવાં, પોતાનાં 
મસ્તકનું છેદાવું, એ વગેરે ન ધટે તેવા પદાર્થોને ધટાવી 
દે છે, તેમ બઉની માયાશકિત બાહ્મમાં ન ધટે તેવાં 
મિથ્યાભૂત અને અનેક રૂપ જગતની ઉત્પત્તિ, સ્થિતિ 
અને લયને ધટાવી દે છે. ૮૬ 

યોગસાધના એટલે ખેચરીવિજ્યા વિના આકાશમાં 
પોતાનું ગમત ધટતું નથી, તોપણુ સ્વમમાં “હું આકા- 
શમાં ગમન કરં છું' એમ જેવામાં આવે છે; પોતાનાં 
મસ્તકના છેદનું દર્શન પોતાને સંભવતું નથી, તોપણુ 
સ્વપ્નમાં “પોતાનું મસ્તક કાપી નાંખ્યું હોય,' એમ 
જેવામાં આવે છે; એક મુહર્તમાં ધણાં વર્ષ નીકળી 
જવાં ધટતાં નથી, તોપણુ ક્ષણિક સ્વમમાં “પોતે ધણું 
વર્ષ પર્યત રાજ્ય ભોગન્યું હોય અથવા ધણાં વર્ષ પર્યન્ત 
અન્ય કાર્ય કર્યું હોય, તેમ નનેવામાં આવે છે. વળી 
મર્‌ણુ પામેલાં માણુસોનેો સમાગમ 'કોાઈ કાળે સંભવતે 
નથી, તોપણુ સ્વમમાં “મરણુ પામેલા પુત્રાદિતે જીવતા 
જેતે હેય, તેની સાથે વાતો કરતો હોય,' એમ જેવામાં 
આવે છે. એમ અધટતા પદાર્થોની ધટના નિદ્રાશક્તિ 
કરે છે, તેમજ માયા રચે છે. ૮૭ 


૧૩મું] 


શિષ્ય-જેમ જમ્રદ્વસ્યા છે, તેમ જ સ્વમાવસ્થા પણુ 
છે. જેમ જમ્રદવસ્થામાં પ્રતીત થતા પદાર્થો યેગ્ય 
છે, તેમ સ્વમ્રાવસ્થામાં પણુ પ્રતીત થતા પદાર્યો 
યોગ્ય હોવા જેધએ. તેમ છતાં તમે સ્વમના પદાથોની 
દુધેટતા કહે છે, તેનું શું કારણુ ? 

શુજ-જમ્રદવસ્થામાં આ યોગ્ય છે એટલે સય છે, 
અને આ અયેગ્ય છે, એવી વ્યવસ્થા થઈ શકે છે; 
પણુ સ્વમાવસ્થામાં તો તેવી વ્યવસ્થા થઈ શકતી નથી, 
માટે તે વ્યવસ્થાનો અભાવ જ સ્વમના પદાર્થની દુધટ- 
તામાં કારણુ છે. 

શિષ્યનત્યારે રું સ્વમ પદાર્થ અયેગ્ય છે ? 

ગુજ-ના. જેમ જમ્રદવસ્થામાં જગ્રદના પદાર્થો યોગ્ય 
છે, તેમ સ્વમમાં સ્વમના પદાર્થો પણુ યોગ્ય છે, પરંતુ 
સ્વમમાં જ્રતના જેવી વ્યવસ્થા નથી, તેથી તેમાં જે 
જે પદાર્થ જે જે પ્રકારે જણાય છે, તે તે પદાર્થ તે 
તે પ્રકારે જ યોગ્ય છે. ૮૮ 

નિદ્રાશકિત જવની છે. એ ૬4 વની નિદ્રાશકિતને 
મહિમા ન ધટે તેવા પદાર્થોને ધટાવી દે તેવો! છે, ત્યારે 
ઈશ્વિરતી માયાશકિતનેો માહેમા, ન ધટે તેવા પદાર્થોને 
ધટાવે તેવો હોય એમાં શું આશ્ચર્ય? ર્‌ે શિષ્ય! 
એક જ અને સત્યસૂપ બહ્મતી અનેક અને મિઃ્યારૂપ 
જગતની કાર્‌ણુતા ધટતી નથી, તોપણુ માયાશકિત તેની 
ધટના કરી દે છે. 7૯ 

શિષ્ય-બહ્મ જે પ્રયત્ન વિનાનું એટલે નિવિકાર છે, 
તો તેમાં રહેલી માયાશક્તિ જગતને કેમ રૃજે છે? 

શગુશ્-પ્રયત્નવાળામાં રહેલી શક્તિ જ કાર્યને ઉત્પન્ન 
કરે છે, અને પ્રયત્નર્હિતમાં રહેલી શકિત કાર્ય ઉત્પન્ન 
કરતી નથી, એવે। કાંઈ નિયમ નથી; કારણુ કે પુરુષ 
સૂતો હોય ત્યારે તે સર્વ પ્રયત્નરહિત, નિર્વિકાર, નિષ્ક્રિય 
હેય છે, તોપણુ તેમાં રહેલી નિદ્રાશક્તિ અનેક પ્રકારનાં 
સ્વમને સ્રજે છે; તેમ જ માયાશક્તિ પ્રયત્નર્હિત બ્રહ્મમાં 
રહી છે તોપણુ, નિદ્રાશક્તિની પેઠે, જગદ્રપ અતેક 
પ્રકારના વિકારોને સૃજે છે, ૯૦ 

શિષ્ય-માયાશક્તિએ કયા કયા પદાર્થો સૃજ્યા છે ? 

જુજ્ઞ-આકાશ, વાયુ, તેજ, જળ, અને પૃથ્વી-એ 
પંચમહાભૂતો; બહ્માંડ એટલે કે તેમાં રહેલા ભૂઃ, ભુવઃ, 
સ્વઃ, મહઃ# જત, તપ અને સય એ સાત ઉપરના 
લેક અતે અતલ, વિતલ, સુતલ, તલાતલ, મહાતલ, 
ર્સાતલ ને પાતાલ, એ સાત નીચેના લોક મળીને 
ચૌદ લે।ક; જર્‌ાયુજ, અંડજ, સ્વેદજ, અને ઉદ્ભિજ્જ 
એ ચાર્‌ જતના પ્રાણીએ, અને શિલા આદિ સ્થાવર, 
એ સર્વ માયારચિત પદાર્થો છે. 

શિષ્ય-સ્યાવર્‌ અને જંગમ સર્વ પદાથોં, પૈંચમહા- 
ભૂતથા ઉત્પન થાય છે, એટલે પંચમહાભૂતના વિફારથી 

૬૪ 


પ્રછમાર્નદગતઅક્ેતાર્નદ 


૫૦૫ 


તો સર્વ પદાર્થોમાં સમાનતા છે, તથાપિ તેમાં કેટલાંક 
ચેતનતવાળાં છે અને કેટલાંક જડ છે, તેનું શું કાર્ણુ ? 

ગુશ્-જેમાં ચૈતન્યનું પ્રતિબિબ પડતું હેય તે ચેતન- 
વાળું કહેવાય છે, અને જેમાં ચૈતન્યનું પ્રતિબિબ ન પડતું 
હેય તે જડ કહેવાય છે. એટલે ચેતનતામાં ચૈતન્યને 
સદ્ભાવ કાર્‌ણુ છે, અને જડતામાં ચૈતન્યનતેો અભ્રાવ 
કાર્‌ણુ છે. 


શિષ્ય-ચેતન્યનું પ્રતિબિબ શેમાં પડે છે # 

ગુર્-પ્રાણીઓની ખુદ્ધિઆમાં એટલે અંત:કરણુમાં 
પડે છે, કેમકે પ્રાણીએ ચેતનવાળાં છે અને સ્થાવર્‌ 
જડ એટલે ચેતન વિનાનાં છે. €૧ 


માયાની અચિત્ય રચના 
અવતરણિકા-હવે ખ્રહ્યા સવૈનું ઉપાદાન ઢારણુ 
હવાથી જગતમાં ચેતનનો અને અચેતનને જે 
વિભાગ છે તે ચિદ્રપ ખ્રહ્માકુત નથી, તે સમજાવે છે. 
એેતનાચેતનેવ્નેજ તચિરાનન્ટ્જલળમ્‌ । 
પાન ત્રજ્ઞ મિવેતે નામર્વે પથર પથર ।૨૨।। 
ત્રહ્મળ્વેતે નામર્વે ઘટે સિર્ત્રામિવ સ્થિત [| * 
રપેદ્્વ નામસ્પે ટ્રે વાયિર્‌ાનન્ટ્ધીમેવેત્‌ । ૨૨ ।। 
જ્જસ્યેવ્ધોણુલે સ્વસ્થ હદે રછેડપ્યુપેલ્ય તય । 
તીર્‌સ્ય "વ રેરે સવે તાત્પર્ય સ્વાયયા તથા ॥૨૪। 
શરતો મનોરાસ્વે વતેમાને સરેવ તત્‌ । 
સવેફ્વેદ્યતે યટ્ટુવેણા નામજ્પયો$ | ૨૧ ॥ 
જળે ક્ષળે મનોરાગ્યં મવત્યેવાન્યથાન્યથા । 
મલ મતે પુતનોલ્તિ વ્યવદારો વદિશ્તિયા ।।૨૧ |। 
ત વા્યં યોવને જવ્ય યોવન સ્થાવિરે તથા । 
ત! વિતા પુનનોિતિ નાયાસ્વેવ મતે રિત । ૨૭ । 
નોરા ઝ્યાદ્દિશેપ$ ૧? દળપ્વંસિનિ છોવિવે । 
ઝાતોરિપિન્માસમાનેડવિ તત્સત્યત્વષિયં સ્યગેત્‌ ૨૮ 
શખ્દાાર્થ-આ ચેતનમાં અને અચેતનમાં સત્‌ 
ચિત્‌ અને આનંદસપ ખ્રહ્મયા સમાન રીતે રહેલું 
છે, પરંતુ તે નામથી તથા રૂપથી જૂદા નૂદા ભેદને 
પામે છે. જેમ પટમાં ચિત્ર રહેલું છે, લેમ ખ્રહ્મામાં 
નામસ્પ રહેલાં છે. એ નામ અને રૂપ ખજ્ઞેની 
ઉપેક્ષા કર્યા પછી, “સશ્ચિદાનંદસ્પ હું છું? એવી 
ખુદ્ધિ થાય છે. જેમ જળમાં રહેલો ઉંધા માથા- 
વાળા મતુષ્ય, પાતાના દેહુને જયા છતાં પણુ, તેની 
ઉપેક્ષા ડરી, તીર ઉપર રહૅલા જ પોતાના દેહમાં 


૫૦૬ 


મમત્ત રાખે છે; જેમ સદેવ હજારો મનેરાજ્ય થાય 
છે, પણુ સવે પુરુષો તે(મનેરાજ્ય)ની ઉપેક્ષા ઠરે 
છે; લેમ નામ અને સપ ખન્ઞેની ઉપેક્ષા કરવી. જેમ 
મનેરાજય ક્ષણુ ક્ષણુ અન્ય અન્ય પ્રકારે જ થાય 
છે, અને થઈ ગયેલું મનેોરાજ્ય ફ્ેરીથી આવતું 
નથી, તેમ જ ખહારનેા વ્યવહાર પણુ સમજવે; 
જેમ ખાલપણું યૌવનમાં પ્રાસ થતું નથી; તેમ 
યૌવન વૃદ્ધાવસ્થામાં પ્રાસ થતું નથી; મરણુ પાસેલે 
પિતા ફૂરીથી આવતો નથી, તેમ ગચેલે। દહાડો 
પાછે આવતો નથી, તેમજ ખહારને વ્યવહાર 
જાણુવે. ક્ષણુ માત્રમાં વિનાશી એવા લૌકિક વિષચે।- 
માં મનોરાજ્ય કરતાં શે વિશેષ છે? એ માટે આ 
જગતૂ ભાસતાં છતાં પણુ તેમાં સત્યપણાની 
ખુદ્ધિને તજવી. ૯૨-૯૮ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવર્‌ણ 

શિખ્ય-તમે ચેતન અને જડના વિભાગમાં ચૈતન્યનાં 
પ્રતિબિખના સદ્ભાવરૂપ અને અભાવરૂપ કાર્‌ણુ કહ્યું, 
પરંતુ ચેતન અને જડના વિભાગમાં ચિદ્રપ બહાને 
કાર્‌ણુ ન કહ્યું, તેનું શું કારણુ ? 

ઝુશ્-સચ્ચિદાનેદરૂપ ખા, કેવલ ચેતન અને જડના 
વિભાગનું કાર્‌્ણુ નથી, પરંતુ ચેતનરૂપ અને જડરૂપ 
સંપૂર્ણ જગતતું કારણુ છે, અને તેથી તે સર્વત્ર સમાન 
છે. માટે જેમ ધોળી મૃત્તિકા અને પીળી મૃત્તિકા 
ધટના વિભાગમાં કારણુ થઈ શકતી નથી, તેમ બહ્મ 
પણુ ચેતન અને જડના વિભ્રાગમાં કારણુ થઈ શકે નહિ. 

શિષ્ય-ન્યારે સચ્ચિદાનંદરૂપ બહમ સર્વત્ર સમાન 
છે, ત્યારે ભેદ કેમ જણાય છે? 

ગુશ્-બહ્મા તો સનતીય, વિન્નતીય અને સ્વગત 
ભેદરહિત છે અને સર્વત્ર સમાત છે, તેતે સેદ નથી; 
પણુ જે ભેદ પ્રતીત થાય છે તે તો નામ અને રૂપને 
છે, કાર્‌ણુ કે નામ અને સૂપ નૂદાં જૂદાં છે. ૯૨ 

રિષ્ય-ચેતનમાં અને જડમાં ભહ્માની સમાતતા છે, 
તેનું શું કારણુ? 

ગુરૂ-જેમ ચિત્રપટમાં હાથી, ધોડા આદિ ચિત્રો 
કલ્પિત છે, અને તેની કલ્પનાને આધાર માત્ર વસ્ત છે, 
અતે તે વસ્ત્રમાં સર્વ હાથી ધે!ડા આદિ ચિત્રો કલ્પિત 
છે, ને તે વસ્ત્ર સર્વ હાથી ધોડા આદિમાં સમાન છે; 
તેમ ચેતન અને જડરૂપ જગત્‌ બ્રહ્મમાં કહિપત છે, 
ને તેની કલ્પનાનો આધાર્‌ થમા છે, તેથી નામરૂપા- 
(મક સંપૂર્ણ જગતમાં બઇ સમાન છે. 

શિષ્ય-સંપૂર્ણ જગતની કલ્પનાનો આધાર્‌ કેમ 
ણુવામાં આવે? 


શ્રી પંચદશી 


[ પ્રકરણ 


ગુજ્-જેમ ચિત્રપટમાં કલ્પેલાં ધોડાદિ ચિત્રોનો યાગ 


કરવાથી અધિકાનજૂપ વસ્ન જણુવામાં આવે છે, તેમ 
કલ્પિત નામરૂપનેો થાગ કરવાથી અધિદાનત બહા 
નણુવામાં આવે છે. ૯૩ 

જેમ કોઈ પુસ્ષ જલાશયના કિનારા ઉપર્‌ ઉભો 
હોય યારે તેનો દેહુ જલમાં ઉંધો જેવામાં આવે છે, 
તોપણુ જેમ તે પુસ્ષનતી મમતા એ ઉંધા દેહમાં રહેતી 
નથી, પરંતુ કિનારા ઉપર ઉભેલા પોતાના દેહમાં જ 
રહે છે, તેમ નામરૂપાત્મક જગત્‌, દૃશ્યમાન છે તોપણુ 
તત્તવેત્તા તેમાં સયતાની ખુદ્ધિના યાગ કરીને, સતૂ , ચિત્‌ 
અને આનંદરૂપ બ્રહ્મમાં જ સય ખુદ્દિ કરે છે. ૯૪ 

જેમ મનુષ્યને હશ્નરે તરંગ થાય છે, પરંતુ તેને તે 
સય માનતેો નથી તેમ તેમાં જરાએ આસક્તિ પણુ 
રાખતો નથી, તેમ જગતમાં અગણિત નામસૂજપોા છે 
તેમને સય માનવાં નહિ, અને તેમાં આસક્તિએ રાખવી 
નહિ, પણુ તેની તે। મતેરાન્યની પેઠે ઉપેક્ષા જ કરવી. €૫ 

જગત્‌ મનેરાજ્યની પેઠે ક્ષણિક છે, કાર્‌ણુ કે જેમ 
મનેોર્‌ાન્ત્ય ક્ષણુમાં કાંઈ થાય છે, ને ક્ષણુમાં કાંઈ યાય 
છે, તે વળી ગયેલે। તરંંગ-મનોરાજ્ય પાછું આવતું નથી, 
તેમ જ બાલ્ર વ્યવહાર્‌-સકલ પ્રપંચ પણુ, હ્ષણુ ક્ષણુમાં 
અન્ય અન્ય પ્રકારે થાય છે, એટલે મનેરરાજ્યની પેડ 
નાશ પામે છે, ને ગયેલું જગત્‌ પાછું આવતું નથી, 
માટે તે મિથ્યા છે, તેથી તેની ઉપેહ્વા કરવી. ૯૬ 

જગત્‌ વિનાશી છે, ને તેમાં જે જે પદાર્થ થઈ જય 
છે, તે તે પાછા પ્રાપ્ત થતા નથી. જેમકે યુવાવસ્થામાં 
ખાલ્યાવસ્થા પ્રાત થતી નથી; ૬દ્દાવસ્થામાં બાલ્યા- 
વસ્થા કૈ યુવાવસ્થા પ્રાત થતી નથી, ને ગયેલી ધડી 'કે 
વર્ષ કોઈ પણુ ફરીથી આવતાં નથી, એમ જ નામ” 
રૂપાત્મક સંપૂર્ણ જગત્‌ મનેરાજ્યની પેઠે, ક્ષણુવિનાશી 
અને પ્રતીતિ માત્ર છે, એટલે મિથ્યા છે, તેથી તેનો 
યાગ કરવે।ા. ૯૭ 

શિષ્ય-ભલે, જગતનું મનેર્‌ાજ્ય ક્ષણિક હેય, પણુ 
તેથી રું? 

ગુસ-જેમ મનેર્‌ાન્ય, ક્ષણિક છે, તેથી તેમાં કોઈ 
પણુ સય ખુદ્ધિ કરતું નથી, તેમ જગત્‌ પણુ ક્ષણિક 
છે. જગત્‌ અને મનેર્‌ાનજ્ય ક્ષણિક છે, તેથી તેમાં 
પ્રાઇએ પણુ કદાપિ સત્ય બુદ્ધિ કરવી નહિ. ૯૮ 

જ્ઞાનીના વ્યવહાર્‌ 

અવતરણિકા-શિષ્ય કહે છે કે, એ પ્રમાણે લોકિક 
વ્યવહારમાં ઉપેક્ષા ખુદ્ધિ કરવાથી લાભ શે। ? ગુરુ 
તેનું ઉત્તર આપે છે. 


રવેસ્િતિ જૌવિવે પીર્નિર્િપ્ા ત્રણસિન્સને । 
ટવસ્જ્નાત્રિમાર્થાયાં સિવેદ્સયેય જોવિવય્‌।૨૨॥ 


૧૩ સું] 


દ્રવદૃલ્યવિ ચૌરેડધઃ સ્થિ( ત્રોટજ્ષિઝા યથા । 
તામશ્વાન્યયાત્લેડવિ રૂટસ્યં ત્રણ નાન્યથા ૨૦૦ 


શખ્દાર્થ-લોકિક સકલ પ્ર્પચની ઉપેક્ષા કર્યા 
પછી જ ખ્રહ્મચિંતનમાં ખુદ્ધિ વિધ્નરહિત થાય છે 
અને જ્તાની પુરુષ, નટની પેઠે, આ સંસાર-પ્રપંચ 
ખનાવટી છે, એમ માને છે. જેમ નીરના વહેવા 
છતાં નીચે રહેલી સોટી શિલા સ્થિર રહુ છે, તેમ 
નામ અને સપને અન્યથાભાવ ( વિકાર ) થાય છે 
તોપણુ, કૂટસ્થ (નિર્વિકાર) બ્રહ્મ અન્યથા (વિકારી) 
થતું નથી. ૧૦૦ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવર્‌ણ 


શિષ્ય-એમ જગતતી ઉપેક્ષા કરવામાં શો! લાભ 
થાય છે? 

ગુશ-જગતના પદાર્થમાં સયતાખુદ્ધિ હોય તો મન 
તેમાં લદુ ખતી જય છે, ને તેથી તે વિક્ષેપવાળું રહે 
છે; અતે યારે બહ્ાચિતન નિવિંધ્ર થઈ શકતું નથી. 
પણુ જગતની ઉપેક્ષા કરવાથી મન સ્થિર એટલે 
વિક્ષેપર્હિત ખતે છે, અને તેથી બહ્માચિતન નિવિધ્ને 
થઈ શકે છે. 


રિષ્ય-ન્યારે જ્ઞાની લૌકિકની ઉપેક્ષા કરે છે, યારે 
તે વ્યવહાર કેમ કરે છે ? 

ગુરૂ-જેમ નાટકમાં શિષ્યનો વેશ લઈ આવેલો 
માણુસ, વેશ લઈ આવેલા ગુરુ તરક, લોકને દર્શાવવા 
માટે ધારણુ કરેલી આસ્થાથી ગુસ્ભકિત દશાવી, પગે 
લાગી, દંડવત્‌ કરી સામાજિક લોકે।ને પ્રસન્ન ફરવા- 
રૂપ કાર્યનો નિર્વાહ કરે છે, તેમ આ જ્ઞાની પણુ 
લૌકિકમાં કૃત્રિમ આસ્થા રાખીને પોતપોતાને વ્યવ- 
હાર ચલાવે છે. ૯૯ 


રિષ્ય-તમે “કૃત્રિમ આસ્થાથી નટની પેઠે લૌકિક 
વ્યવહાર કરે છે' એમ કહ્યું, એટલે જ્તાનીએ લૌકિક 
વ્યવહાર્‌ સ્વીકાયૉ, તેથી ત્તાનતીને વિકાર્તાને। પ્રસંગ 
પ્રાસ થાય છે. 


ગુશ્-નહિ થાય. જેમ ઉપરથી જલ ખળખળ વહ્યું 
જતું હેય, તોપણુ તેતી નીચે પડેલી મોટી શિલા સ્થિર 
રહે છે, તે જરાએ હાલતી કે ચાલતી નથી, તેમ 
સાનીતી ખુહ્દિ વિકારી એટલે વ્યવહાર્વાળી હોય, 
તોપણુ સાક્ષી આત્મા તો નિવિંકાર જ રહે છે. કેમકે 
“અહાવેત્તા હા જ થાય છે,' ઇયાદિ વચનોથી જ્ઞાની 
ભહ્મરૂપ છે, તે તે નિર્વિકાર છે, તેથી નટતી પેઠે 
કૃત્રિમ આસ્થાથી વ્યવહાર કરે, તોપણુ તેને વિકારિતાને 
મ્રસંગ પ્રાસ થતો તથી, ૧૦૦ 


પ્રહ્માનંદગતઅકટ્ભેતાનંટ 


૫૦૭ 


ષ્રહ્મમાં જગતની પ્રતીતિનેો પ્રકાર 
અવતર્ણિકા-હુવે શિષ્ય અખંડ ખ્રદ્દામાં જગતનાં 
ભાન વિષે પ્રશ્ન કરે છે, અને ગુરુ તેનું ઉત્તર આપીને 
પ્રક્રણુ સમાપ્ત ડરે છે. 


નિરિછટ્રે ્પેળ માતિ વદ્તુમરમે વૃર્દ્દિયત્‌ । 

ભચિટ્ટને તથા નાનાગમદૂમેમિ્ટં વિયત્‌ 1૨૦? 

ઝરછૂ રૂ્ષળ તેવ તહ્ન્તસ્મેલ્ષળ તથા । 

ઝાપટવા તાસટાનન્ટ્‌ નાપસ્પમતિ! ઝુલા 1૨ ૦૨।। 

પ્રચવં તાયિફાનન્રે માસપાનેડય તાવતા | 

છુરં નિય*્વ નેવોર્ધ્ય ધાર્યેશ્ાપર્યયો? ॥? ૦૨ 

છવ ત સિ્ગેમટૂભ સચિરાનન્ટળસળશ્‌ | 

અટ્રેતાનન્ટ્‌ છ્તાસ્મિન્વિત્રાસ્વન્તુ નનાશ્રિરણ્‌ ૨૦૪ 

ત્રજ્ઞાનન્ટામિષે ત્રન્યે તૃતીયોડધ્યાય ફેરિતઃ । 

અટ્રેતાનન્ટ્‌ ળવ સ્યાગ્સમન્મિથ્યાસ્યનિન્તવા ૨૦૧ 

શબ્દાર્થ-જેમ અવકાશ (છિદ્ર) રહિત દર્પણમાં 
ઘટાદિક જેના મધ્યમાં છે એવું મોટું આકાશ ભાસે 
છે; તેમ સશ્ચિદ્ધન( બ્રહ્મ )માં, જેના ગર્ભમાં નાના 
પ્રકારનાં જગત્‌ છે એવું આકાશ ભ્રાસે છે. જેમ 
દર્પણુને નૈયા વિના, તેની અંદર રહેલા પ્રતિખિંખનું 
દર્શન થતું નથી, તેમ સચ્ચિદ્ટાનંદને માન્યા વિના 
નામસ્પની ખુદ્ધિ ક્યાંથી થાય? પ્રથમ સચ્ચિદાનંદ 
છયહ્દા ભાસ્યા પછી, તેટલાંથી ખુદ્ધિને નિયમમાં 
રાખીને, પછી નામ અને રૂપમાં ખુદ્ધિને ધારણુ 
કરવી નહિ જ. આ રીતે નિશ્ચિત કરેલું જગતરહિત 
ઘહ્ય સચ્ચિદાનેદરપ છે. આ અદ્નભેતાનંદમાં મોક્ષની 
ઇંચ્છાવાળા મનુષ્યોએ ચિરકાલ પર્યત વિશ્રામ કરવે। 
જોઈએ. ખ્રહ્માનેદ નામના આ ગ્રંથમાં ત્રીજે અધ્યાય 
કહ્યો. એમાં વર્ણવ્યા પ્રમાણે, જગતમાં મિથ્યાપણાના 
વિચાર કરવાથી અદ્રેતાનંદ જ થાય છે. 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-બહા તો અખંડ એટલે સત્‌, ચિત્‌ અને 
આનંદધન છે; તેમાં તેથી વિલક્ષણુ એટલે સખંડ, અવ- 
કાશવાળાં જગતની પ્રતીતિ કેમ થાય છે ? 

ઝુસ્‌-જેમ દર્ષણુ અવકાશરહિત છે, તોપણુ તેમાં 
અવકાશવાળું અને ધટપટાદિસહિત મોડું આકાશ જણાય 
છે, તેમ સચ્ચિદ્ધનત ખહ્મમાં જગતવાળું આ આકાશ 
જણાય છે, ૧૦૧ 

શિષ્ય-બહા તો અદસ્ય છે, તો તેમાં જગતની પ્રતીતિ 
પમ થાય છે ? 


૫૦૮ 


ગુશ-જેમ દર્ષણુતાં સાક્ષાત્‌ દર્શન વિના તેમાં 
રહેલાં પ્રતિભિખતી પ્રતીતિ થતી નથી, તેમ સચ્થચિદા- 
નંદરૂપ બહાના સાક્ષાતકાર્‌ કર્યા વિતા તામજપાત્મેક 
જગતવી મ્રતીતિ થતી નથી, યઘપિ બહમ અદશ્ય છે, 
તોપણ તેનાં સચ્યિદાતંદરૂપતેો સાક્ષાત્કાર થયા પછી જ 
તેમાં જગતની પ્રતીતિ થાય છે. ૧૦૨ 

શિષ્ય -જગત્‌ તે તો તામસૂપાત્મક છે, તેની તો પ્રતીતિ 

થાય છે, તેમાં તિવિષયય બ્રહ્માતી પ્રતીતિ હેમ થાય? 

ગુરૂ- તામરૂપાત્મક જગત્‌ સચ્ચિદાતંદરૂપ ભહ્મમાં 
કલ્પિત છે, માટે અમે પૂવે (પ્ર. ૧૩, *લે., 1૪ થી 
છદ) ફહેલા પ્રકારે ફરી, સંપૂર્ણ જગતમાં સચ્ચિદા- 
તંદરૂપતા, ખ્રુદ્ધિ કરવી, અતે તે દહ થાય લાર્‌પછી 
તામજ્પાત્મક જગતમાં ખ્ુદ્ધિ ધાર્ણુ કરવી નહિ, જેમ 
દોરડીમાં સર્પ કહિપિત છે, ને તેમાં અધિષ્ટાનસૂપ રોર્ડી 


શ્રી પંચદશી 


[પ્રકરણુ 


મુદ્દિજ સત્ય છે, પણુ સર્પપ્ુદ્િ મિથ્યા છે; તેમ 
ખ્રહમમાં જગત્‌ કલ્પિત છે, અતે અધિકાતસૂપ બ્રહ્મા 
મુહ જ સત્ય છે, પણુ જગતપુહિ મિથ્યા છે, એપે 
તિશ્રયપૂર્વક જાણુવું. ૧૦૩ 

આ સર્વપર્‌થી સંપૂર્ણ જગત્‌ સચ્થિદાતંદફેપ છે, 
તેમાં તામફ્પ મિથ્યા છે, અતે સચ્ચિદાતંદજુપતા 
સત્ય છે, એમ સિદ્ધ થાય છે, એ બહ અદદત અને 
આતંદરૂપ છે, તેમાં જિજ્ઞાસુ પુરપોએ ચિશ્કાલપર્યત 
વિશ્રામ લેવો, એટલે અનંત પર્માતંદરફેપ યઇને 
રહેવું, ૧૦૪ 

આ ખ્રહમાતંદમાં ત્રીજો અપ્યાય પૂરે થયો, અને 
એમાં જગતતાં મિથ્યાપણાંતું અતે અદ્દેતાતંદતી સત્ય- 
તાનું પ્રતિપાદન કયું છે; અતે એ જગતતાં મિથ્યા- 
પણાંતાં નિરંતરતા ચિતતથી અદૈતાતદ જ રહે છે. ૧૦૫ 


ઇતિ શ્રીવિદ્યાયણ્યસ્વામિતા પરમગુરુ થ્રીભારતીતીર્થમુનિવિર્ચિત પંચદશીમાં પ્રહ્નાતંદગતઅદ્રેતાનંદ 
નામતું પ્રકરણુ ૧૩ મું ચન્દ્રકાન્તવિવરણુ સહિત સમાપ્ત 


“-**મ૬%%૪/#*-ન્-- 


૩ 
તત્લત્રદ્ળે નમઃ 


શ્રી પત્રી 


પ્રકરણુ ૨૪ મું 


૧--ન્‍તઇઝમ૪₹૪ઝે..-.-- 


ખહ્માનંદગતવિદ્યાનંદ 
"૩૩9232૦8 જ૮૬૯૯-- 
વિઘાનંદથી નિવૃત્તિ કરવા ચોગ્ય દુઃખનો વિભાગ 
વિદ્યાનંદનું સ્વરૂપ અને તેના અવાંતર ભેદ 
વિદ્યા એટલે જ્ઞાન, અને આનંદ એટલે સુખ. આત્મગ્ાનજન્ય નિરતિશય સુખને જે અનુભવ તે 
વિદ્યાનંટ. એ આનંદ સકલ દુઃખાત્મક વસ્તુના વિચોગથી, આત્મવિવેકથી અને દ્વેતના મિથ્યાપણાનાં 
જ્ઞાનથી ઉત્પન્ન થાય છે. એ સિવાય ખ્રહ્યાનંદનો સાક્ષાત્કાર કરાવે તે વિઘ્યાનંદ. જે ત્રણુ સખ્ય આમંદો 
કહુલા છે તેમાં આ આનંદ ખીજે છે. એ આનંદ થવામાં ચાર્‌ કારણ છેઃ-દુઃખતે અભાવ, સર્વકામાપિ, 


મુતમૃત્યતા અને પ્રાપ્ય વસ્તુનું પ્રાપ્ત થવું. 


પ્રારંભમાં પશ્ચાદવલેકન કરીને ઉત્તરમાં શું કહેવાશે, તે કહે છેઃ-- 


ચોમેનાસ્મવિવેવોન દ્રેતમિચ્યાત્વચિન્તયા | ત્રજ્ાનન્ટું વશ્યલોડથ વિદ્યાનન્રો નિશ્પ્યતે ।। ? ।। 
વિવયાનટ્વટ્િનંરો ધીટસિટ૧૧ | હડ લામાવારિલ્વેળ મોસ્ટ ૬૧ ચતુવિષા ।। ૨ ।। 
હાલામાવશ્ર વામાક્િ! જવજસ્યોદ્મિસ્યતો । પ્રાણમાપ્યોદ્મિસ્થેવ ચાતુર્વિષ્યણુટાદૃવમ્‌ । રે ।। 
શખ્દ્રાર્શ-ચોગથી, આત્માના વિવેકથી અને દ્વેત/જગત)નાં મિથ્યાપણાનાં ચિંતનથી, ખ્રહ્યાનંદને 
અનુભવતા તત્ત્વવેત્તાના વિદ્યાનંદ હુવે નિરુપણુ કરીએ છિયે. વિઘાનંદ, વિષયાનંદની પેઠે, ખુદ્ધિની 
વૃત્તિશૂપજ છે; અને એ વિદ્યાનંદને દુ:ખાભાવ આદિ પ્રકારથી ચાર પ્રકારને! કહ્યો છે. દુઃખાભાવ, કામાસિ, 
“હું મુતમૃત્ય છું, અને “હું પ્રાપપ્રાપ્ય છું, એ પ્રકારે વિઘાનંદનું ચતુર્વિધપણું કહેલું છે. ૧-૩ 


ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

હે શિષ્ય ! હવે બરહ્માનંદના ચોથા અધ્યાયનો અને 
આરંભથી ચૌદમા પ્રકરણુતો આરંભ કરવામાં આવે છે. 
એમાં ભહ્મવિધ્રાજન્ય આનંદનું નિસૂપણુ કર્યું છે, તેથી 
એનું નામ “વિદ્યાનંદ' રાખ્યું છે. પ્રતિપાઘ અને પ્રતિ- 
પાદક ગ્રંથના અભેદની ઇસ્છાથી વિઘાનું પ્રતિપાદન 
કરવાવાળો આ ગ્રંથ પણુ વિદ્યાનંદ કહેવાય છે. બહ્મા- 
નંદતા પ્રથમાધ્યાયમાં યોગતું નિરૂપણુ કર્યું છે; ખીન્ન 
અપ્યાયમાં આત્માનું વિવેચન કર્યું છે, અતે ત્રીન્ન 
અષ્યાયમાં દૈતનાં મિથ્યાપણા[ંનું વિવેચન કર્યું છે. એ 
પ્રમાણું આત્માતાં વિવેચતથી અને દૈતતાં મિથ્યા- 
પણાંથી બહ્ાર્ના સાક્ષાત્કારવાળા તત્તવેત્તા પુસ્ષતે જે 


વિદ્યાનંદ પ્રાપ્ત થાય છે, તેતું આ પ્રકરણુમાં વર્ણન 
ક્યું છે. ૧ 

જેમ વિષયાનંદ એક જતની ખુદ્દિશત્તિજ્પ છે, તેમ 
વિદ્યાનંદ પણુ એક નતની ખુહ્િભ્ત્તિસ્પ છે, એટલે 
ખુહ્િજત્તિજ્પતાએ કરીને વિષયાનંદ અને વિદ્યાનંદ બન્ને 
સમાન છે. એ વિદ્યાનંદતા દુઃખાભાવ આદિ ચાર્‌ 
પ્રકાર્‌ છે. ૨ 

તે ચાર પ્રકારને દુઃખાભાવ, કામપ્રાશિ, ફૃતકૃચતા અને 
પ્રાપ્તપ્રાપ્યપતા છે. બહ્યાવિધાના આનંદથી સર્વ દુઃ ખોની 
નિભ્ત્તિ થાય છે, તેતું નામ દુઃખાભાવ, વિદ્યાનંદ નિય 
છે, તેથી સર્વ આનંદ કરતાં એ ઉત્તમ છે, અને તેની 
પ્રાપ્તિ થવાથી કેઈ પણુ અન્ય વિષયભોગની કામના રહેતી 


૫૧૦ 


નથી, અને તેથી પૂ્ણું કામના પ્રાપ્ત થાય છે; એતું નામ 
કામપ્રાપ્તિ. કૃ એટલે કરવા યોગ્ય; તે જેણું કર્યું હોય 
તેનું નામ કૃતકૃસ છે. આ જગતમાં ફય ( કાર્ય) તો 
અનંત છે, પણુ તે સર્વે નશ્વર છે, અને વિધાનંદના 
સાક્ષાત્કારરૂપ કૃય અવિનાશી છે, માટે સર્વ કૃ કરતાં 
વિદ્યાનંદને। સાક્ષાત્કાર ઉત્તમ કૃત્ય છે, તેથી વિદ્યાનંદને। 
સાક્ષાત્કાર થવાથી જ્ઞાની પોતાના મનમાં “હું કૃતાર્થ 
છું' એમ માને છે, એતું નામ કૃતકૂત્યતા ગણાય છે. 
પ્રાપ્ય એટલે પ્રામ થવા યોગ્ય વસ્તુ. જગતમાં પ્રાપ્ય 
થવા યોગ્ય વસ્તુ અનંત છે, પણુ તે સર્વ વિતાશી છે; 
અને વિદ્યાનંદ અવિનાશી છે, તેથી સર્વોત્તમ છે. તે વિદ્યા- 
નંદની પ્રાપ્તિ થવાથી જ્ઞાની પોતાના મનમાં “હું, પ્રામ- 
પ્રાપ્પ છું' એમ માતે છે, તેતું તામ પ્રાપ્તપ્રાપ્યતા. ૩ 
આ લેકનાં ૬:ખની નિવૃત્તિ 


અવતરણિકા-નિવૃત્તિ કરવા ચોગ્ય દુઃખના કેટલા 
વિભાગ છે તે ખતાવે છે, અને તેની નિવૃત્તિ કેમ 
થાય વે કહે છે. 
તેડવા ચાયુષ્મિવા ચેત્યેવં હું ટ્વિષેરિતય્‌ । 
સિરૃસિાદેવસ્વાર વદ્રારળ્યવ વત ।। ૪ ॥। 
ઝાત્માનં ચેટ્રિગાનીટ્યાયમસ્મીતિ પૂદષઃ । 
વિધિસ્છન્યર્ય વાપ શરીરમનુર્સગ્વરેત્‌ ।। જ ।। 
જ્ીવાસ્મા પરમાત્મા ચેસ્યાસ્મા દ્રિવિધ ફેરિત | 
સિજાહ્ત્મ્યાબ્રિમિહેદેત્રીવઃ સન્મોસટતાં વ્રગેત્‌ ૧ 
વરાત્મા સચિરાનન્ર્રતાટાલ્મ્યં નાપર્પયો? । 
મલ્યા મોન્વત્વમાષજસ્તટ્રિવેજો તુ નોમયણ્‌ । ૭ ॥। 
મોગ્યમિરઇન્મોઝુરથે શરીરમનુલંર્વરેત્‌ । 
ઝવરાલ્િણુ શરીરેણુ સ્થિત ન ત્વાત્મનો 3૧૬1 ।1૮। 
ચ્યાષયો ધાછુવેષમ્વે સ્પૂરેરે શ્થિતા ૩૧૨ | 
વાયત્રોષારય$ સૂક્ષ્મે ટ્યોવીગે તુ વારળે । ૨ ॥। 
શખ્દરાર્થ-એશહિક (આલેકનું) અને આસુષ્મિક 
(પરલે[ક્નું) એ પ્રમાણે દુઃખ બે પ્રકારનું છે. 
એહિકની નિવૃત્તિ માટે બૃહદારણયકમાં કહેલું છે કે, 
પુરુષ, જે આત્માને “આ (આત્મા) હું છું, એમ 
જાણે તો, શા(વિષય)ને ઇચ્છતો, કીયા ભોફ્તાના 
ભોગ માટે, શરીરની પાછળ સંતાપ કરે? જીવા- 
ત્મા અને પરમાત્મા એવી રીતે આત્મા બે પ્રકાર- 
નો છે. ત્રણ દેહાની સાથે ચૈતન્યના તાદાત્મ્યા- 
ધ્યાસથી જીવ થચે(થકે। ભોષ્તતાપણાં(1ા અભિ- 
માન)ને પ્રાતત થાય છે. પરમાત્મા સશ્ચિદ્દાનંદ નામ 


શ્રી પંચદશથી 


[ પ્રકરણુ 


અને સૂપ વિષે તાદાત્મ્યને પ્રાત થઇને ભોગ્ય(જગત)- 
પણાંને પ્રાતત થયા છે, તેના વિવેક થયા પછી 
(ત્રિવિધ શરીરથી અને જગતથી ભિજ્ન છે આવું 
જ્ઞાન થયા પછી) ખન્ને (ભોક્તા અને ભોગ્ય) નથી. 
ભોક્તાને અર્થે, ભાગ્યને ઇચ્છતો પુરુષ, શરીર પછ- 
વાડે સંતાપ પામે છે. એ જવરે ત્રણે શરીરે વિષે 
રહ્યા છે, પરંતુ તે કંઈ આત્માના જવર નથી. 
ધાતુની વિષમતાને લીધે થતા વ્યાધિઓ સ્થુલદેહુમાં 
રહેલા જવરો છે; કામ અને કફ્રેધાદિ સૂક્મદેહના 
જ્વર છે, અને બે(સ્થૂલદેહુમાં અને સૂક્મદેહમાં 
રહેલા જવર)નું જે બીજ (સંસ્કાર) છે, તે કારણુ- 
દેહુના જવર છે. ૪-૯ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણુ 


દુઃખ ખે પ્રકારનું છે: એહિક દુઃખ અતે આમુષ્મિક 
દુઃખ. એ ખે પ્રકારનાં દુઃખમાંથી એહિક દુઃખની નિરૃત્ત 
બૃદદારણ્યક્રોપનિષતની શ્રુતિમાં કહેલી છે, ૪ 

પુરુષ જે જણે કે “હું તો બહા છું, મારે કાઈ 
સાથે સંબંધ નથી, મારું કંઈ નથી, આ સર્વ અહીં રહેવા- 
નું છે,” તે પછી તે કેને ભોગવવા માટે વેવલાં વીણે ? 
માથાફૂટ કરે ? ખુદ્ધિમાં તાદાત્મ્યાધ્યાસ થવાથી, “હું 
ભોક્તા છું,' “વિષયો ભોગ્ય છે,' એવી રીતનો અભિ- 
નિવેશ થાય છે, તેથી પુસ્ષ શરીરાદિકરોનાં દુઃખે 
પોતામાં માની લે છે, અને તેથી તે માટે સંતાપ પામે 
છે. પણુ જે તે “હું પ્રયગભિન્ન બહ્મારુપ છું,' એવી 
રીતે સ્વસ્વર્ૂપભૂત આત્માને જણે તે! તેને સંતાપ થતે 
નથી; કારણુ કે તેવો જ્ઞાની તો આત્માને ત્રિવિધ શરીર્‌- 
થી ભિન્ન માને છે; અને “સંતાપ ત્રિવિધ શરીરના છે, 
પણુ આત્માના નથી,' એમ નિશ્ચયપૂર્વક નનણે છે. આ 
'આલ્માનંચવૂ'૦ । “એે આત્માને જણે તો,' આ શ્રુતિનાં 
વિવેચનરૂપ સંપૂર્ણ તૃપ્રિદીપ એટલે સાતમું પ્રકરણુ છે, 
તે તને યથાર્થ રીતે સમજાવ્યું છે. પ 


વળી આત્મા ખે પ્રકારનો છેઃ જીવાત્મા ને પરમાત્મા. 


શિષ્ય-આત્માતે જવભાવ પ્રાતત થાય છે, તેનું શું 
કાર્‌ણુ ? 

ગુશ-આત્માને જીવભ્ાવ પ્રાપ્ત થવામાં ત્રિવિધ શરી- 
રતી સાથે ચૈતન્યતે તાદાત્મ્યાધ્યાસ, એ કારણુ છે. 
સ્થૂલ, સુટ્રમ, અતે કારણુ એ ત્રિવિધ શરીર છે. એ 
ત્રણે શરીરમાં તાદાત્મ્યાધ્યાસ એટલે 'તે હું છું' એ 
પ્રકારના આર્‌ાપ થાય છે, તેથી ચૈતન્યને ભોકતાપણું 
પ્રાપ્ત થાય છે, અને એજ ભોક્તા તે જીવ ફહે* 
વાય છે, ૬ 


પરમાત્મા સરિયદાનંદરૂપ છે. તે પરમાત્મા નામ 


૧૪ મું] 


અતે સ્પમાં તાદાત્મ્યને પ્રાત થઈ, ભોગ્યતાને પ્રાસ થાય 
છે, એટલે જગદ્રપે થાય છે. 

રિષ્ય-પર્‌માત્મા જગદ્રપે કેમ થાય છે ? 

ગુર-સંપૂર્ણું જગતનું અધિકાન જ પરમાત્મા છે, 
એટલે અધિછાનપણાંથી પરમાત્મા જગદ્રપે થાય છે. 
હવે જીવાત્મા ત્રણુ શરીરમાં ચૈતન્યના તાદાત્મ્યાધ્યાસ- 
થા ભોક્તા થાય છે, અને પરમાત્મા, અધિકાન- 
પણાંથી, જગતમાં તાદાત્મ્યાધ્યાસને પ્રામ થઈ, ભોગ્વરૂપે 
થાય છે; એટલે ભોક્તા અને ભોગ્ય મિથ્યા છે, પણુ 
સય નથી. 

શિષ્ય-ભોકતા અને ભોગ્ય સય નથી, તેનું શું કારણુ ? 

ગુશ-જ?ે સય પદાર્થ હોય તેનો બાધ થતે। નથી, 
જે ભોક્તા અતે ભોગ્ય સય હોય તો તેતો ખાધ 
થવા ન ન્નેઇએ; પરંતુ ત્રિવિધ શરીરથી ચૈતન્યતનું ભેદ- 
તાત થાય, તે। ભોક્તા મિથ્યા પ્રતીત થાય છે. એવી 
રીતે ભોક્તાનો ખાધ થાય છે. વળી જગતની અધિ- 
ઇાનરુપતાથી પરમાત્માનું જ્ઞાન ચાય તો જગત્‌ મિથ્યા 
પ્રતીત થાય છે, એવી રીતે ભોગ્યનો બાધ થાય છે. 
એ પ્રમાણે ભોક્તા અને ભોગ્ય બન્નેનો બાધ થાય 
છે, માટે તેની વાસ્તવતાના અભાવમાં તેતો! બોધ, એ 
મોટું કારણુ છે. છ 

ભોક્તા અને ભોગ્યમાં સયતા ખુહ્ધિથી ભોક્તા માટે 
ભાગ્યમાં ઇચ્છા થાય છે, ને તેથી સંતાપ થાય છે; 
પરંતુ ભોક્તા અને ભેોગ્યમાં સયતા બુદ્ધિનો નાશ 
થવાથી ભોક્તા માટે ભાગ્યમાં ઇચછા થતી નથી, ને 
તેથી સંતાપ પણુ થતો નથી. વસ્તુતઃ જ્વરે! એટલે 
સંતાપો ત્રિવિધ શરીરમાં છે, પણુ આત્મામાં નથી. ૮ 

શિષ્ય-શરીર્‌ ત્રણુ છે, તેમાં જીયા કીયા શરીરમાં 
કીયા જીયા જવર્‌ છે ? 


ગુર્-રોગે સ્થૂલદેહના જ્વર્‌ છે. તે રંગો! વાત, 
પિત્ત અને કક્‌ છે, અને એ ત્રણુ ધાતુતી વિષમતાથી થાય 
છે. કામ અને ક્રેોધાદિ સૂટ્મશરીર્‌ના જ્વર છે; અને 
એ ખન્ને શરીરમાં રહેલા જ્વરેનું કારણુ સંસ્કાર છે, 
તે કાર્ણુશરીરનેો। જવર્‌ છે.* હ 

દુઃખની નિવૃત્તિ અને સર્વકાસાસિ 
દુ:ખાભાવ-દુ:ખનિવૃત્તિ 

અવતરણિકા-ઉપર કહેલાં “જે આત્માને જાણે 
તો? એ ખુહદ્ારણ્યકની શ્રુતિનાં તાત્પર્યમાં આત્મા- 
નંદ ને અદ્ભેતાનંદને વણુવે છે. 


કાનના “ય -તતન..-૦૦-૦૦ન--૦-૭...૦. ૦. ૨ .. '૦-%--------સઆનન--જનસતલ... ત. 


* આ ત્રણુ રારીશતા નવરો વિષે વિશેષ વિવેચન તૃપ્તિદી- 
પતા ૨૨૭ મા *લોકથી ૨૩૦ મા શ્લોકમાં નેવું. 








ખ્રહ્માનંદગતવિઘાનંદ 


૫૧૧ 


અટ્રેતાનટ્મામેળ પરાસ્મનિ વિવેચિતે । 

અવશ્યન્વાસ્તવ મોગ્ય વં તામેરછેરપ(ાસમવિત્‌ ૨ ૦ 

આત્માનફેત્તરીસ્યાસ્મિન ગ્ીવાસમન્યવધારિતિ । 

મોજા સેવારત જોડવ્યત્ર શરીરે લુ ૩૧૨! જતા ? ? 

શખ્દાર્થ-અદ્ભેતાનંદ નામના (બારમા પ્રકરણુમાં) 
જણુવેલે માગૈ પરમાત્માને જાણે ત્યારે તત્ત્વવેત્તા, 
ભોગ્યને વાસ્તવ (સત્ય) ન જેવાથી, કંઈ વસ્તુને ઇચ્છે ? 
આત્માનંદમાં કહેલી રીતિ પ્રમાણું આ જીવાત્માને 
નિશ્ચયપૂર્વક જાણ્યા પછી આ શરીરમાં કોઈ પણુ 
ભોક્તા *હેતો નથી જ, ત્યારે આ શરીરને વિષે 
જવર તે ડુયાંથી જ હોય ? ૧૦-૧૧ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

અર્દેતાનંદમાં નામ અતે ફૂપથી પરમાત્માના વિવે- 
ચનને પ્રકાર કલ્યો છે, તે ન્નણુત્રાથી “પરમાત્મા 
નામ અને સ્પાત્મક જગતથી લિન્ન છે, અને 
સપૂણું આ જગત્‌ મિથ્યા છે, એવા ૬ઢ ત્તાનવાળા 
તત્તવેત્તા કોઈ પણુ ભોગતે ઇચ્છતો નથીઃ મનુષ્યની 
ઇચ્છા હંમેશાં સારવાળા અને સત્ય પદાર્થમાં થાય છે, 
પણુ તુચ્છ અતે મિથ્યા પદાર્થમાં થતી નથી. દાખલા 
તરીકે કેઈ પણુ માણુસ ગાસુઈડિકે રચેલાં ફ્લમાં કે પુષ્કળ 
ધનમાં ઇચ્છા કરતો નથી, ૧૦ 

આત્માનંદમાં જીવાત્માનાં વિવેચનને। પ્રકાર કલ્રો 
છે તે જ પ્રકારે, જીવાત્મા ત્રણે શરીરથી ભિન્ન છે, 
એવું દટત્ઞાન થવાથી શરીરમાં કોઇપણુ ભેો।ક્તા જ રહેતે 
નથી, અને તેથી શરીરમાં જ્વર પણુ થતો નથી. ૧૧* 

પર્લેકનાં દુ:ખતી નિજૃત્તિ 

અવતશર્ણિકા-હવે પારલૌકિક જવર, સંતાપ કેવો 
છે તે જણાવે છે, અને તેમાં જ્ઞાનીને આગામી 
કર્મની ચિંતા પણુ થતી નથી તે કડ છે. 


પુળ્યવાપટ્વે ચિંતા ટુક લમાણષર્વાં મવેત્‌ । 
ત્રયયાષ્યાય છ્વોસ ચિંતા નેવ તપેરિતિ ॥૨૨ 
યયા ઘુષ્જરપ્બેડસ્મિશવામજેયળ તથા । 
પેટ્નાટ્પ્વેમામામિવમેળોડજેવળ થુષે ॥ ૨૨ ॥ 
ર્ષીવાણળતૂજસ્ય વદ્દિટાદ્‌ઃ ક્ષળાઘથા । 

તયા સંચિતવમાર્ય ર4 મવતિ વેરનાત્‌।1૨૪॥ 
ચચેધાંતિ તષિજ્રોડમિમેલ્મલાત્ગુસતેડ્ઝન । 
શાનાપ્તિ! સવેવમોળિ મરમસાઝુરતે તથા ।૨૧॥। 


* ભોક્તાના અભાવતું નિરૂપણુ તૃપ્તિદીપમાં ૬૯૨ મા 
શ્લોકથી ૨૨૨ મા રલેક રધી કર્યું છે. 


૫૧૬૨ 


યસ્ય નાહંજ્ઠુલો માયો યુદ્ધિયેર્ય ન હિષ્યતે । 
દત્યાપિ સ ર્મોછોશાન દ્ર્તિ ન સિથધ્યતે 1૨૬ 
માલાવિત્રોવેધઃ સ્તેર્ય ખ્રળદત્યાન્યટ્રીટશમ્‌ | 

ત મુસ નાશવેત્વાર્ષ મુભવાંતિને નશ્વતિ।૨૭॥। 


શબ્દરાર્થ-પુણ્ય અને પાપ એ બેમાં જે ચિંતા 
થાય છે, તે પારલૌકિક જવર છે. પ્રથમાધ્યાયમાં જ 
કશું છે કે, “એને (તત્ત્વવેત્તાને) ચિંતા તપાવતી 
નથી.,' જેમ કે, આ (દશ્યમાન) કેમલનાં પાંદડાંને જલ 
ભીંજવી શકતું નથી, તેમ જ્ઞાનીને જ્ઞાન થયા પછી 
આગામી કર્મને! સ્પર્શ થતે નથી; જેમ કે, ઇપિકા- 
તૃણુ(એક જાતનાં ઘાસ)તું તૂલ (ર) અશ્ઞિથી ક્ષણુમાં 
ખળી જાય છે, તેમ આ જ્તાનીનું સંચિતકર્મ જ્ઞાનથી 
ખળી જાય છે. “હે અજીન! જેમ પ્રદીસ થચેલે। 
અગ્નિ કાષ્ઠોને બાળીને ભસ્મ કરે છે, તેમ જ્ઞાનાસ્નિ 
સરવ કર્માને ખાળી ભસ્મ કરે છે; તેમ જ જેને 
અહેકારયૃત ભાવના નથી, અને જેની ખુદ્ધિ લેપાતી 
(શુભાશુભ કર્મના કૂળમાં આસક્તિ) નથી, તે આ 
લેષ્કોને હુણીને પણુ હુણાતોએ નથી, અને ખંધા- 
તોએ નથી.' માતાપિતાને વધ, ચોરી, ગર્ભહુત્યા 
અને એવાં જ ખીજાં મોટાં પાપ (સ્તાનીની) સુક્તિને 
નણ કરતાં નથી, તેમ (જ્ઞાનીનાં) સુખની ઠાંતિએ 
નાશ પામતી નથી. ૧૨-૧૪ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

પુણ્ય અને પાપ વિષયક ચિતા થવી, એ પારલૌકિક 
દુઃખ છે.* જ્ઞાનીને આલે।કની કે પરલે।કની કેઈ પણુ 
વસ્તુ તરફ મોહ્‌ નથી, તેથી તેને ક્રોઈ પણુ જતની 
ચિતા થતી નથી. ૧૨ 

શિષ્ય-જ્તાનીતે પોતાનાં પ્રારખ્ધકર્મતી ચિતા ભલે 
ન હોય, પરંતુ ક્રિયમાણુ કર્ષતી ચિતા તો તેને પણુ થાય. 

ગુસ-સાનીને ક્રિયમાણુકર્મતી પણુ ચિતા નથી; કારણુ 
ક, જેમ કમલના પાંદડાંને જલનેો સંબંધ નથી, તેમ 
સાનીને ક્રિયમાણુ કર્મને સંબંધ નથી. 

રિષ્ય-એમાં કાંઈ પ્રમાણુ છે ? 

ગુજ્-હા. કહયું છેક, “તથષા વુષ્જસ્વછાશે આવો ન 
ન્ઝિવ્યંસ ણ્વમેર્ય વિહ્‌િ વર્ષ જ્મ ત મ્સિવ્યલે | જેમ કમલનાં 
પત્રતે જલને। સ્પર્શ થતો નથી, તેમ તત્ત્વવેત્તાને પાપ- 
કર્મે (પુણ્ય અતે પાપ એ બત્ને કર્મ) સ્પર્શ કરતાં 
નથી,' એમ, છાંદાગ્યાપનિષત્માં કહ્યું છે. ૧૩ 

શિષ્ય-ડીક, સાનીને પોતાનાં પ્રારખ્ધકર્મની અને 

* એ દુ:ખની નિવૃત્તિતું વર્ણન ખ્રહ્માનંદના પ્રથમાધ્યાયમાં 
પ મા રલોક્થી ૯ મા રોક સૂધી કયું છે. 


શ્રી પંચદશી 


રું પ્રકરણ 


કિયમાણુ કર્મતી ચિતા ભલે નહિ હે, પરંતુ જાનીને 
સંચિતકર્મતી ચિતા તો! ખરી કે ? 

ગુજ્-જ્ઞાનીને સંચિત કર્મની ચિંતા પણુ રહેતી નથી, 
કારણુ કે, જેમ પરષિકા તૃણુનું ર અસિના સ્પર્શથી એક 
હ્ષણુવાર્માં બળીને ભસ્મ થઈ જય છે, તેમ જ્ઞાનીના 
કરડે જન્મનાં સંચિતકર્મો, આત્મતત્ત્તનાં જ્ઞાનથી 
ક્ષણુવાર્માં બળીને ભસ્મ થઈ નય છે. 

રિષ્ય-તેતું પ્રમાણુ કહો? 

ગુસ-જયેવિજાવજમન્ોપ્રોસં દ્રટયેતૈવં દશ્ય છેલે વાષ્વાનઃ 
વ્રક્યતે । જેમ ધષિકાનું તૂલ (ર) અસિમાં રાખવાથી 
ખળાને ભસ્મ થાર્ય છે, એમ જ આ ઝ્તાતીનાં સર્વ પાપા 
(કમોં) બળીને ભસ્મ થાય છે,' એમ છાંદોગ્યપનિષતમાં 
કશું છે. ૧૪ 

હે શિષ્ય! ત્તાતીનાં સંચિત કર્મ બળીને ભસ્મ ચાય 
છે, એમાં આ કેવળ શ્રુતિ વાક્ય જ પ્રમાણુ નથી; પરંતુ 
સ્મૃતિવાક્ય પણુ પ્રમાણુ છે. ગીતાજમાં શ્રીકૃષ્ણે અર્જીન 
પ્રત્યે કહ્યું છે કે, “જેમ પ્રદીમ થયેલો અથિ કાષોને 
ભસ્મ કરે છે, તેમ જ્ઞાનાશિ સર્વ કર્મને ભસ્મ કરે છે.' 
મનુસ્મૃતિના એકાદશમા અધ્યાયમાં પણુ એ જ રહસ્ય છે. 
કર્મમાત્રમાંથી અહકાર થન્નયે। એટલે ક્રિયમાણુથી સંચિત 
વધવાને। સંભવ નથી; તેમજ પિંડ બહ્માડનું એક્ય સમન્નઈ 
વ્યટ્ટિસમટ્ટિતા લય થયો કે અહેકાર અને ચિત્તને 
આધારે વર્તતો લિગદેહ નિર્બલ થઈ નય છે, અને 
પછી રેષ સંચિતનો ભોગવવાવાળા જ રહેતો નથી. 
હુવે પ્રાર્ખ્ધ માત્ર જ આ દેઠુના નાશ પર્યત જ રહું, 
એટલે તે ભોગવેથી, આ દેહના નાશ પછી, પુતર્જૈત્મ 
નથી; પણુ જ્ઞાન થતાં જ મોક્ષ થાય છે એમ ન જાણુ; 
તે તો દેહના પડયા પછી જ છે; કમકે અહંતામમતા 
યજી એટલે મોક્ષ તો થયો જ છે, પણુ માત્ર પ્રારબ્ધ 
ભોગવી જૂટવાનું છે. 

શષ્યિ-“જેમ ઇષિકાનું રુ,” એ શ્રુતિ વાકયમાં “જ્ઞાનીનાં 
સર્વ કર્મો બળીને ભસ્મ થાય છે,' એમ કહ્યું છે, ને 
'જંમ પ્રદીપ્ત થયેલો અશિ,' એ ભગવદ્દાક્યમાં પણુ 
'જ્તઞાનાસિ સર્વ કર્મોને ખાળીને ભસ્મ કરે છે,' એમ 
કહ્યું છે, એથી તો “જેમ કમલપત્રનતે જલને સ્પર્શ 
થતો નથી,' ઇયાદિ શ્રુતિઓને। તથા સ્મૃતિઓનેો વિરોધ 
આવે છે. “જેમ કમલપત્રને,' ઇયાદિ શ્રુતિઓમાં તથા 
સ્મૃતિઓમાં “જ્ઞાનીનાં પ્રારબ્ધ કર્મને! ક્ષય ભોગે કરીને 
થાય છે,' “સંચિતકમોંનો ક્ષય સાનાસિએ કરીને થાય 
છે,' અને “ક્રિયમાણુ કર્મો તો! કમલનાં પત્રને જલ જેમ 
સ્પર્શતું નથા, તેમ જ્ઞાનીને સ્પર્શ કરતાં નથી,' એવી 
વ્યવસ્થા કરેલી છે તેતું રું ? 

ગુજે-'જેમ ઇષિકાનું રૂ એ શ્રુતિમાં અને “ત્ઞાતામિ 
સર્વ કર્મોતે”' એ ગીતાવાક્યમાં જે “સવ' પદ છે તે 










“શલે' પદનો અર્થ “સર્વશચિ# એથી! છે, એટલે “તનથી 
સે સંગિત કરમોનો તાકે શોર્ય છે,' એવો તેનો અભિ" 
માય છે, શિ જ સ્મૃતિનાં વાક્યોમાં વિશેધ 
ભાવતો નથી.#૧૫ ., " 

“હું શુભ થધવા અશુભ કર્ષ કરં છું, એવું અભિ- 
માત ફાહંકારથી' થાય છે. તે અહંકારથી થયેલો! જાવ 
જે પુરુષને વથી, જે પુરષની સુદ્ધિ 'ાઇમાં પણુ 
આચશકત. થતી નથી તેમ સંશય તથા વિષયવાળી પણુ 
થતી તથી, જોને] પુરષ આ ત્રણે લોકને હણું તે પણુ 
જાઇથી હણાતા નથી, તેમ વધજન્યના પાપથી બંધાતો 
મ. ન શેષે પ્રમાણે ગીતાજમાં શ્રીકૃષ્ણે અજીન 





કેમકે, .“ભહાવેત્તા લહ્મ જ થાય છે,' એમ પણુ શ્રુતિ- 
માં કહ્યું છે, તેથી બહાવેત્તા થાસ્વરૂપ છે. હુવે 
ખછા અકર્ત્તા છે, વળી નિલેપ છે, તેમ આ જ્ઞાની પણુ 
ગમે ત્ેછું કાર્ય ફરે તોપણુ તે અકત્તા છે, નિર્લેપ છે; 
કમકે તેતે કોઈ જાતનો અહંકાર નથી. ૧૬ 

પ્રણ્ખ્ધકર્મના યોગથી ન કરવાનું થઈ નય, તોપણુ 
સાનીને કહ્યું વળગતું નથી. “માતાના વધથી, પિતાના 
વધથી કે ગર્ભહસા કરવાથી જ્તાતીને પાપ લાગતું 
નથી, અને લેતાં મુખની ક્રાંતિએ ઝાંખી પડતી નથી,' 
એમ કોષીતકી શ્રુતિમાં કહું છે. ને જ્ઞાનીને પાપ 
સ્પર્શતું હોય ત માતાના વધ માટે પરશુરામને પાપ 
વળગત, પણુ તે જ્ઞાની હતા તેથી તેને પાપને। સ્પર્શ 


થયો ન હતો; માટે તત્ત્જેતાને ક્રિયમાણુ કર્મોનો લેપ 
ચતો નથી, ૧૭ ક 


સર્વકામપ્રાસ્તિનું નિરૂપણ 
ભ્મલતર્ણિકા-વિઘયાનંદ્ના ચાર પ્રકાર કહ્યા છે, 
તેમાંથી હવે બીજે પ્રકાર એટલે સર્વ કામાસ્તિ (સર્વ 
કામની પ્રાસિ)નું નિસૂપણુ કરે છે, અને તેમાં એતરેય, 
છાંદોગ્ય, લૈત્તરીય, અને ખુહંદાર્ષ્યક શ્રૃતિનું પ્રમાણુ 
આપવા સાટે તેનો ભાવાર્થ કરૈ છે. 
લામાવવરેવાસ્વ સરવેશામાસિરીરિતા । 
સાણાદ્વા હ્ણતોડ્મવરિસ્યત11₹૮।। 
'છજ્મટન્‌ (હિં .માત્‌ઃ શીમિયોનેસ્યેસરે; । 
જરીર્‌ં સ સ્ોરળળ; વમેળા તીયયેટ્યશ ૨૨ 
'સથોન્શામાન્યદાસોસિ સાન્યયઝન્મશ્ેમિઃ |, 
મતે શિવે મોરા યુળવર્ઝમવ મિલા ॥ ૨૬1 
વવા જેપી શ વિજ્ાયાસીરોગો દરાચિશયાન । 
પેન્યોદેમા શક્ય વિશ મવાણવર 19૨ 
ન્‍ | ક્ટ 


ક કિ ર 
યમાનર્વયામોશિ ત્રશશિષ રહસુવેવા ૨૨ ॥ 





ર પ્ાહ્માનંદગતથિસાનદું' 





પ૧૩૨ 
*શહર્ભ-'આ ( રાની ) સં ફાશોને. પ્રામ 
અમૃત થશ છે એ શ્રુતિવાકયપરેથી વેત્તાવોળ 
દુઃખાભ્ાવની પેઠે જ સવૈ-કામાસિ (સવે ભાગની 
પ્રાતત) થઈ છે એમ કહ્યું છે. જ્ઞાની પુરુષ. ખાતો, 
ફરીડા કરલો, આએ સંગે, વાહેતામાં તથા. કલપો.-. 
(જ્ઞાની આંદિજો)ની સાથે શતિ( રમણુ )ને પ્રાસ 
ચતો, શરીરનું સ્મરણુ કરતો નથી, પરંતુ આ જ્ઞાનીને 
પ્રાણુ પ્રારખ્ધકર્મથી જીવાડે છે. ' વળી જ્તાની સવે 
કામનાબએોાને સાથેજ પામે છે, ખીજાની પેઠે જન્મ 
અને કમેં કરીને ભોગોને પ્રાસ કરલી, નથી. તત્ત્વ- 
લેત્તામાં આ ભોગે ક્રમ વિના એક જ કાળમાં સાથે 
વર્તે (મળે) છે. તર્ુણુ, સ્‍પંવાન્‌, "વિદ્યાવાન , 
નીરેગી, દઢ ચિત્તવાળો, સૈમ્યર્સહિત, ષનથી પૂશે 
એવી સર્વ પૃથ્વીનું પાલન કરત્તો, અને સર્વ મતુષ્ય- 
લેકના ભોગોાથી સંપન્ન એવો ચક્રવર્તી રાજા જે 
આનંદને પામે છે, લે જ આનતને ખ્રહ્ધાવેત્તા પણુ પાસે 
છે. ૧૮-૨૨ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

જેમ જ્ઞાનીને દુઃખતેો। અભાવ જ મળે છે તેમ 'તાનીને 
સર્વ કામ(ભોગ)તી પ્રા થાય છે,' એવું પ્રતિપાદન 
પશુ શ્રુતિમાં કર્યું છે. 

રિષ્ય-કેઈ શુતિમાં ? ી 

ગુરા-'લર્તન્શામાનાવ્યાડ૨8: લત્મવછ્‌ | જ્ઞાની શર્વે 
કામોને પ્રામ થઇને અમૃત (મરણુરહિત-મુક્ત ) યાય છેઃ 
એ એતરેયોપનિષતતી શ્રુંતિમાં જ્ઞાનીને સર્વ કામની 
પ્રાસિનું પ્રતિપાદન ફર્યું છે. ૧૮ 

વળી કહું છે કે, જ્ઞાની “ખાતો, કીડા કરતે, આએ ની 
સંગે અથવા વા[દ્નતામાં ખેસી અથવા ત્ાાનતીઓની સાથે 
અથવા એંત્ાાનીએની સાથે અથવા મિત્નેની સાથે 
રમણુ કરતો, જ્ઞાતી સમીપમાં રહેલાં અ દૃશ્યમાન 
શરીરનું સ્મરણ કશ્તો નથી,' એ છાંદાગ્ધોપનિષદની 
શ્રુતિમાં જ્ઞાનીને શર્વ કામની પ્રાપ્તિ કહી છેડ માટે સનીને 
સર્વ કામની ગ્રાધિમાં એ શ્ષુતિ પ્રમાણુ છે. 

શિષ્ય-છાંદોગ્યશ્રુતિમાં “જાની શરીરનું સ્મરણુ * 
કરતો નથી,' એમ કહ્યું તે તો ડીક; પ્રણુ હવે જ્યારે 
શરીરનું સમરણ તે ન કરે યારે બાપડો જાની કેમ જીવે 

ચુરૂ-રે શિષ્ય ! તું સાનીની દયા ખાર કહે છે ક, 
તે બાપડા જીવે કેમ? પણુ ત્રે જીવે છે. પ્રાણુવાયુ આ 
શાનીને પ્રાશઞ્ધ કર્મે કરીને જીવાડે છેઃ ૬૧૯ ;. 

“શરું શામળ પરલ,' 'શો યેર જિઉ શામ શમે કયોન 
શોડ્યુતે વરોત્‌ જામાળ્‌ દું ભભહા-સલ, ઞાતરપ અને 
અનંત છે,' “જે પુસ્ષ ઉત્તમ હદ્યાકાશમાં રહેલા તે 



















પ૧૪ 


બહાને જાણે છે, તે સર્વ કામોને સાથે જ ભોગવે છે? 


શય તેત્તરેચાધનિષતની બ્રહ્માનંદવલ્લિની શ્રુતિમાં, સાનીને 
એક્કી વખતે સર્વ કામનાની પ્રાપ્તિ કહેલી છે, તેથી તે 
શ્રુતિ જ્ઞાનીને સર્વ કામાપ્તિમાં પ્રમાણુ છે. 

શિષ્ય-ન્યારે આપ કર્મફળના ભાગને। અંગીકાર 
કરે! છે, વારે જ્ઞાનીને જન્મનો પ્રસંગ પણુ પ્રાપ્ત થશે; 
કારણુ કે જેમ ભેોગપ્રાપ્તિ કર્ષતું ફૂળ છે, તેમ જન્મ 
પણુ કર્મનું ફળ છે. 

ગુશ્-જન્મ કર્મતું ફળ છે ખરં, પણુ તે જન્મ 
જ્ઞાનીને પ્રાતત થતો નથી; કેમકે જેને કર્મ હોય તેને 
જન્મ ગ્રામ યાય; પરંતુ ત્તાનીનાં કર્મો તો ત્તાનથી 
બળીને ભસ્મ થાય છે. 

શિષ્ય-નયારે જાનીને સર્વ કામભે।ગ છે, યારે જ્ઞાની 
અને અન્ાતીમાં શે। ભેદ ? 

જુર-અન્તાનીને સર્વ કામભાગ હોતા નથી, પરંતુ 
અનજ્તાની પુસ્ષને થોડા થોડા ભોગ જૂદા જૂદા કાળે હોય 
છે, અને કદાચિત્‌ સર્વ કામ પ્રાપ્ત થાય, તાપણુ એક 
કાળમાં સર્વ કામ પ્રાતત થતાં નથી; પરંતુ જ્ઞાનીને 
તો, ક્રમ વિના, એક કાળમાં સર્વ કામની પ્રાપ્તિ થાય 
છે,* માટે જ્ઞાની અને અત્તાનીને। ભેદ છે. ૨૦ 

જે યુવાવસ્થાવાળે। હેય, જુપવાન્‌ હેય, પૂણે વિધા- 
વાન્‌ હેય, નીર્‌ેગી હોય, સ્મિરણુદ્ધિ હેય, ને ધનથી 
ભરપૂર્‌ એવી સંપૂર્ણ પૃથ્વીનો અધિપતિ હોય ને મતુ- 
ષ્ય્લેકમાં જે જે ભાગ છે તે સર્વ ભોગસંપન્ન હોય, તેવા 
ચકવર્તી રાજનને જે સુખ મળે છે, તે સુખ ખલવેત્તાને 
પણુ છે; તેમ જ ગંધર્વથી આરંભી હિરણ્યગર્ભ પર્યેતનાં 
સુખો-આનેદો, એ બહાવેત્તાને પ્રાત થાય છે. 

શિષ્ય-ચક્રવર્તી રા”ાથી લઇને હિરણ્યગર્ભ પર્યત 
છવે।માં રહેલા આનંદો એક બઉવેત્તામાં કેમ સંભવે? 

ગુજ્-ચકરવર્તી રાજી લઇને હિરણ્યગર્ભ પર્યત છવે।માં 
જે જે આર્તદોા છે, તે સર્વ આનંદો બહ્ષાનંદના અંશે 
છે. શ્રુતિમાં કહ્યું છે કે, “સલ્શેવાનેટ્લ્યાન્યાનિમાત્રાયુવ- 
ઝ્ીવેત્તિ। તે જ બ્હ્ાનંદની માત્રા(લેશ)તે અન્ય ભૂતો 
ભોગવે છે.' બહ્ષાનંદને સાક્ષાત્કાર જ્ઞાનીને થયેલે। હોય 
છે, અને વળી '“શર્વ શલ ત્રજાણલે નિમપ્ર | સવે સુખ 
છહાસુખમાં નિમમ થાય છે' એમ શાસ્રવચન છે; 
તેથી જ્તાનીમાં ચક્રવર્તી રાજા આદિ સર્વના આનંદો 
નો સંભવ છે. ૨૧-૨૨ 

અવતર્ણિકા-ફ્રિષ્ય પૂછે છે કે, ચક્રવર્તી રાજા 
અને જ્ઞાનીના આનંદની. સમાનતા ફેમ? ગુરુ તે 
સમજાવે છે. ર 


ઘત્યેમોમે ટ્યોનોસ્તિ જામસતૃતિરતઃ થા | 
મોમાશિજ્યમતૈજસ્ય ૧રરયાવિ વિવેજત; 11૨ ૨। 


“થી પંચદશી 


શબિયસ્યાદ્રેશશાહેમોમકફોષાનવેશે 1 ક ક 


(મકર્ણુ' 


રાના શછ્યો કોમાાન્નાથામિરરાદરત્‌ 1૨૪1 
રેદ્ફોયાંચિસટોપાન્મોન્યફોપાનનેવામડ | % 
શુનાં વાતે પાયત્ઞે નો વામસ્તટ્દ્વિજિનઃ 1૨૨ 
શખ્દાર્થ-બંનેને (જ્ઞાનીને અને ચક્રવર્તી રાજાને) 
મતુષ્યના ભોગમાં કાંમના હતી નથી, તેથી (બન્નેની) 
તૃસિ સમાન છેઃ એકને (ચક્રવર્તી રાજાને) ઉપ- 
ભેોગથી નિષ્કામતા (ઈશ્છાનો અભાવ) છે, અને 
બીજાને (જ્ઞાનીને) વિવેકથી તે છે. શ્રોત્રિય (જ્ઞાની) 
ઠ્હ્માના રસને જાણુતો હી।વાથી, વેદ અને શાજના 
વિચારથી, વિષયના દોષે।ને જુવે છે. બૃહુદ્રથ રાજાએ 
તે દોષોને ગાથાઓથી વર્ણુવેલા છે. તેણુ અનેઠ 
દેહદોષેનું, ચિત્તદોષોનું અને વિષયદોષે[નું વર્ણન 
કરેલું છે. જેમ ઝુતરાંએ એકી કાહેલા ટ્ધપાકમાં 
(ફે।ઇની ) કામના થતી નથી, તેની પેઠે, વિવેકીને 
વિષયમાં ઈંશ્છા થતી નથી.૨૩-૨૫ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ રી 
શિષ્ય-ચક્રવર્તી રાજાના અને જ્તાતીનદ આનંદની 
સમાનતાનું પ્રતિપાદન કર્યું તે અયોગ્ય છે; કેમકે તે 
ખન્નેને વિષયલાભની સમાનતા નથી. ચક્રવર્તી રાજને 
સર્વ વિષયને લાભ છે, અને જ્તાનીને સર્વ વિષયનેો।.લાભ 
નથી. જે તે બન્નેને વિષયલાભ સમાન હોય, તે! જ 
આનંદની સમાનતા પણુ હોય. 
ગુજ્-યઘાપિ ચક્રવર્તી રાજન અને જ્ઞાનીને વિષયલાભલ 
સમાન નથી, તદપિ તે ખત્વેને મતુષ્યતા ભોગેમાં ઇચ્છા 
નથી, તેથી બન્નેની તૃપ્તિ એટલે આનંદ સમાંત જ છે. 
શિષ્ય-મનુષ્યના નૃતન નૂતન ભેગેમાં તે બન્નેને 
ધ્રચ્ઠા કેમ નથી? 
ગુશ-ચક્રવર્તી રાજને મતુષ્યના સર્વ ભાગોનો લાભ 
થયો! હોય છે, તેને કંઈ પણુ બાકી હોતું નથી; તેને 
જે ભોગ ભોગવવાની ઇચ્છા થાય તે હાજર છે, તેની 
ઇચ્છા તૃમતી તૃપ્ત રહે છે, સર્વ ભોગો ભોગવવાથી 
કંટાળી જઈ, મતુષ્યના કોઈ પણુ ભાગમાં ઇચ્છારહિત 
ચઈ જય છે. તેમ જ્ઞાનીને તિયાનિસ વસ્તુને। વિવેક 
ચયે। હોય છે, તેથી તે પણુ મતૃષ્યના ભોગે।માં ઇચ્છા- 
રહિત થઈ ન્નય છે. ૨૩ 2 
શ્રોત્રિય એટલે જે વેદ અને વેદાર્થ જણુતો હેય, 
અને આત્માના સાક્ષાત્ફાર્વાળા હેય તેવો સાની. એ 
શ્રોત્રિયને વેદ અને શાઅરનું સાન હોવાથી સી, પુત્ર, ગૃહું, 
ધનાદિ સર્વ.વિષયોમાં શ્ઞા શા દોષો છે તે જણે છે, તેથી 
તે વિષયોમાં તે નિષ્કામ રહે છે. તેને વિષયોના લાભ વિના 
પણુ, ચકેવર્તી રાન્નના જેવો આનંદ પ્રાપ્ત થાય છે. *. 





રી ર પ રાષો જીયાં છે અને તે કોણે નિરૂપણુ 
કર્યા છે? . દિ 
ગુજ-મેત્રાયણી શ્રાખામાં બૃહુદ્રધ રાજાએ વિષયોના 
દાષાનું નિરૂપણુ કર્યું છે. ૨૪ 

શિષ્ય-બૃહદ્રથ રાજાએ  મૈત્રાયણી શાખામાં કીયા 
ફીયા દોષોનું નિજ્પણુ કર્યું છે ? 

ગુરુ-દેહના દોષોનું, ચિત્તના દોષોનું અતે વિષયના 
રાષોનું નિરૂપણુ કર્યું છે. 

શિષ્ય-ભલે તે રાજાએ દોષોનું નિરૂપણુ કર્યું હોય, 
અતે સાનીને નિસાનિલ વસ્તુનો વિવેક પણુ ભલે હોય, 
તથાપિ પ્રયક્ષ સુખ આપવાવાળા વિષયોમાં જ્ઞાનીને 
ઇચ્છા તો થશે જ. 

ગુશ્-તહિ થાય. કેમ થાય ? અગ્તાની પુસ્ષને વિષયે 
ગમે તેવા સુખ આપવાવાળા પ્રતીત થતા હોય, પરંતુ 
સાનીને તા એ વિષયો સુખ આપવાવાળા પ્રતીત જ 
થતા નથી; એટલું જ નહિ, પરંતુ તે વિષયો અનેક 
દાષવાળા હોવાથી દુ:ખમય પ્રતીત થાય છે. યારે શું 
એવા દુઃખમય વિષયોને ભોગવવાની મૂર્ખને પણુ ઇચ્છા 
યશે ? બળતા અસિમાં કેઈ સમજુક પડેલે સાંભળ્યા 
છે? દુઃખ કેણુ માંગે છે ? વિષયો દુઃખરૂપ છે એમ 
જે નણે છે તે શું તે વિષયો લેશે? નહિજ. ભજે 
મૂઢ નહિ લે તો જ્ઞાની કેમ ગ્રહણુ કરશે? જ્ઞાની 
વિષયોને અગ્રાહ્મ જાણુ છે, તેથી તે ગ્રહણુ કરતો નથી. 
દૂધપાક ઉત્તમ પદાર્થ છે, વોપણુ ટૂતરાએ વમન કરેલાં 
દૂધપાકમાં કેધ#ઇતી ઇચ્છા થતી નથી, 
વિષયોમાં ઈચ્છા થતી નથી. ૨૫ 

અવતરણિફા-ચકવર્તી રાજા કરતાં પણુ ખ્રદ્દા- 
જ્ઞાની અધિક ફેમ છે, તે કહે છે. 


તિષ્યામત્વે સવેડ્પ્યત્ર ₹$ તાધનવગ્ચયે । 

હુઃલધાલીરરાવિનાશાહિિ મીરનુવશેતે ।। ૨૬ ॥ 

સોમ્ય શ્રૉત્રિયસ્યાતસ્સરાનંફોડષિશોડન્યતઃ । 

મેધવોનેટ્‌ આાશાસ્તિ (કો નાસ્તિ વિવેવિન$ ।૨૭। 

શખ્દાથે-આ વિષયમાં બંનેનું (ચક્રવર્તીનું અને 
જ્ઞાનીતું) નિષ્કામપણું સમાન છે, છતાં પણુ રાજાને 
સાધનના સંચયમાં ફુઃખ થાય છે, તેમ ભાવીમાં 
નાશને માટે ભય પણુ રહે છે, પરંતુ ખ્રહ્ધા્ઞાનીને 
તે! બન્નેમાંથી ભે નથી. એટલા માટે તે (બ્રહ્મા- 
જ્ઞાની)તો આનદ ખીજાથી અધિક છે. રાજાને ગંધર્વ- 
ના આનંદમાં આશા છે, પણુ વિવેક્ી( બ્રહ્ાસ્ાનીને) 
નથી. ૨૬-૨૭ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવર્‌ણુ 

જોકે ચક્રવર્તી રાજનની તે બહાજ્ઞાનીની વિષયમાં 
નિષ્કામતા સમાન છે, તેપપણુ ચકેવર્તી રાજ ફરતાં 
શહાજ્ાનીને અધિફ માતંદ છે, 


તેમ જ્ઞાનીને 






' .  આછાાર્નદગતવિદયાનંદ 


૫૧૫ 






શિષ્ય-એતું શું કારણુ $. 
ગુજ્ઞ-ચક્રવર્તી રા'ને ચક્રવર્તી રાજ્ય મેળવવા માટે 
કેટલાકની સાથે યુદ્ધ કરવું પડે છે, તેમાં પોતાને પરમ 
:ખ ભોગવવું પડે છે, વળી તેનાં રક્ષણુ માટે મોટી 
થતા ભોગવવી પડે છે, વળી તેને શત્રુ ઉત્પન્ન થવાને 
મોટો ભય રહે છે, તેથી એ ચક્રવર્તી રાજાને ખે દોષ 
નડે છે: સાધનસંચયમાં દુ:ખ, તથા મળેલાંના નાશને 
ભય. પણુ સ્તાનીને તો તે ખન્ને દોષામાંથી એક પણ્‌ 
દોષ નડતો નથી. ચક્રવર્તી રાજને ગેધર્વતા આનંદમાં 
આશા રહે છે, પણુ સાનીને તો કોઇમાં આશ્ચા રહેતી 
નથી; તેથી જ ચક્રવર્તી રાન્ન કરતાં પણુ જ્ઞતાનીતેો 
અધિક આનંદ છે. ૨૬-૨૭ 

અવતરણિકા-આનેદના તારતમ્યમાં ગંધર્વાનંદનું 
દ્વિવિધપણું દર્શાવે છે. 


ઝાશમિન્વર્વે મનુપ્ય$ સન્પુળ્યવાર્શાવશેષત! | 
મંપવેર્વ તપાપશો મસ્પેમેષવે રચ્યો ॥ ૨૮ 
વારપે જુતાસવુળ્યાત્વર્વાટવેય ચેર્રવેત્‌ । 
મંધવેત્વ તારશોડત્ર ફેવમંષવે રસ્યતે ॥ ૨૨ ॥ 
શખ્દાથે-આ (વર્તમાન) કલ્પમાં મતુષ્ય અવ- 
તરી સુણ્ય કર્મના પરિપાકના વિશેષપણાથી ગંધર્વ- 
પણાંને પ્રાસ થાય,. તે મત્તુષ્યગંધર્વ કહેવાય છે; 
અને પૂર્વ કલ્પમાં કરેલાં સુણ્યથી, જે કલ્પના 
આદિમાં જ ગંધર્વપણું પ્રાસ થાય તો તે (જીવ) 
શાઅમાં દેવર્ગધર્વ ક્હેવાય છે. ૨૮-૨૯ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 
ગંધર્વતા ખે ભેદ છેઃ મતુષ્યગંધર્વ અતે દેવગંધર્વ. જે 
વર્તમાન કલ્પમાં મતુષ્યયોનિમાં જન્મ્યો હોય, ને પછી 
એક ન્નતનાં પુણ્યનાં પરિપાકથી ખીજે 'કે ત્રીજે જન્મે, 
ગંધર્વયોનિમાં જન્મે, તે મનુષ્યગંધર્વ કહેવાય છે. ૨૮ 
અને જે પૂર્વકલ્પમાં પુણ્યકર્મ કરવાથી વર્તમાન 
કલ્પમાં, કલ્પના આદિમાં જ, ગંધર્વજ્નાવને પ્રાતત થયો 
હોય, તે 'દેવગંધર્વ' કહેવાય છે. ર૯ 
અવતરણિકા-હવે ચિરલે।કકવાસી પિતૃને। આનંદ 
દર્શાવવા માટે ચિરલેકવાસી પિતૃનું સ્વરૂપ દર્શાવી, 
ત્રિવિધ દેવોનું નિરુપણુ કરે છે. 


ઝમ્િજાસારયો જોવે પિવરથિરવાસિનઃ | 
વરપાટ્વેય રેવ ૧૧1... 1તાનથેવતાડ ॥ ર ૦ ।। 
અસ્િગ્સેડમવમેપાકિ જનનન વ્યા મદ્રવર્ । 
ઝવાવ્યાગાનહેયૈયો! પૂશ્યાસાઃ વમેરેવલાઃ॥રે ?।। 
ચમાત્તિકુલ્યા હેવાઃ સ્યુશીસાયેદ્રય ર: । 
ત્રજઞાપસિર્થિરાટ્‌ શ્ર પ્રજ્ઞા ણૂત્રાશનતાપ૧?॥૨૨। 





૫૧૬ 


અવાશાનલમસ્યોડ્યમાલાનેટ્શત ૧૨૨! ૨ ૨ ।। 


વૈેરતેઃ જા્વેછુ સર્વે છુરેજુ બોમિયો યતા | 

સિર્પૃદ્સ્તેન સર્વેવામાનેટ્‌ાઃ સળિ તસ્ય તે।। ૨૪ ।। 

લવેશામાદિરેવોસ થટ્ટા સાજ્િચિટ્ાત્મના | 

સ્વરેદ્વસ્લવેરેશેવ્વવિ મોચાનવેજસે । ૩૧ ।। 

શબ્દાર્થ-અગસ્િષ્વાત્તાદિક પાતાના લે[ફેમાં ચિર 
કાળથી વાસ કરનારા પિતૃએ। છે, અને કલપના 
આહરિમાં જ જેએ દૈેવશાવને પામેલા છે છે, તેઓ 
આજાનદેવ કહેવાય છે. આ (વર્તમાન) કલ્પમાં 
અશ્ચમેધ આદિ કર્મો કરી, મોટાં પદને પ્રાતત થઇને 
જેએ આન્નદેવેને પણુ પૂજ્ય છે, તેએ કર્મદેવ 
ક્ડેવાય છે. યમ, અસ્મિ આદિ પ્રધાનદેવા છે. ઇંદ્ર 
અને બૃહુસ્પતિ પ્રસિદ્ધદેવ છે; પ્રજાપતિને વિરાટૂ 
કડુ છે, અને ખ્રહ્દાને સૂત્રાત્મા કહે છે. સાર્વભૌમથી 
લઇને સૂત્રાત્મા (હિરણ્યગર્ભ) સૂધી, જે જે છે તે 
તે સર્વ ઉત્તરોત્તર કામના કરવાવાળા છે અને 
વાણી તથા મનને ગસ્ય (વિષયભૂત) નહિ એવે। આ 
આત્માનંદ (તે સર્વ આનંદથી) ઉત્તમ છે; સાર્વભૌમ 
આદિક જે જે કામના ફરે છે, તે તે સર્વ સુખામાં 
શ્રોત્રિય નિઃ સ્પૃહી છે; તેથી જ લેતે સર્વેના તે આનંદો 
મળે છે. આ સર્વ કામાસતિ હહી, અથવા તે સાક્ષી, 
ચિદ્રપે કરીને પોતાના દેહુની પેઠે, સર્વ દેહોમાં પણુ 
્ષાગોને નૂવે છે. ૩૦-૩૫ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવર્‌ણુ . 

જે અરિષ્ત્રાત્તાદિ ચિરકાલથી ઉપરના લોકમાં રહે 
છે, તે “ચિર્લ્લેકવાસી પિતૃએ!' કહેવાય છે. એ દેવના 
ત્રણુ ભેદ છેઃ આજાનદેવ, કર્મદેવ, અને પ્રધાનદેવ. 
તેમાં જે કલ્પના આદિમાં દેવભાવને પ્રાપ્ત થયા હોય 
તે “આનનદેવ' કહેવાય છે, ૩૦ વલમાન જન્મમાં 
સ્વર્ડીની પ્રાપ્તિ કરાવે તેવા અશ્વમેધાદિ કમોં કરવાથી 
જેએ દેૅવભાવને પામે છે, ને આનનદેવો જેએની 
પૂન્ન કરે છે તે “કર્મદેવ' કહેવાય છે. ૩૧ તથા 
યમ, અસિ, વાયુ, ચંદ્રાદિ પ્રધાનદેવ છે; 1 
અને બૃહસ્પતિ પ્રસિદ્ધ દેવ છે, એટલે તે પ્રધાનદેવથી 
ઉત્તમ છે; પ્રજનપતિ, વિર્‌ાટ્‌ કહેવાય છે, ને બહા સુત્ર" 
ત્મા એટલે હિરણ્યગર્ભ કહેવાય. છે. ટર 

સાર્વભૌમ, મનુષ્યગંધર્વ,.'દેવેગૅધર્વ, પિતએ, આજાન- 
રવ, કર્મદેવ, પ્રધાનદેવ, ₹દ્રે, બૃહસ્પતિ, પ્રજાપતિ અને 
હિર્ણ્યગર્ભ,આ અગીઆર કરતાં પણુ સાતી અધિક છે. 

શિષ્ય-કહે તો સમજાય. 


શ્રી પંચદશી 
સાવેમૌયારિસૂત્રાંલા રશરોશરયામિનઃ । 


. આનનદેવનાો આનંદ, 


[પ્રકરણુ 


યુંસ-સાર્વેભોમ આકિ, 'ઉશેશેત્તરનાં, જોતાનાથી 
ચઢતાના આનંદતી ઇંશ્છા કરે. છે,  સાર્વભૌમને જે. 
ભાનંદ છે, તેના કરતાં સે ગણા આનંદ સતુષ્યગંધર્વને' 
છે; મતુષ્યગંધર્વના આનંદં કરતાં 'દવગંધર્વનો બાનંદ 
સો ગણે અધિક છે; દેવગંધર્વ કરતાં પિતૃઓને 
આનંદ, સોગણ્‌ વધુ છે; પિતૃએનતા આનંદ કરતાં 
સોગણુા અધિક છે; આજન- 
રવ કરતાં કર્મદેવતો આનંદ સેાગણે વધુ છે; 
કર્મદ્વના આનંદ કરતાં પ્રધાનદેવનો આનંદ સોગણુા 
અધિક છે; પ્રધાનદેવ કરતાં ઇઈદ્રેના આનંદ સોમણેા 
અધિક છે; ઈદ્રેના આનંદ કરતાં બૃહુસ્પતિનો આનંદ 
સામણુ। વધુ છે; બ્હસ્પતિ કરતાં પ્રનપતિતો આનંદ 
સોગણુ। વધુ છે; પ્રજાપતિના આનંદ ફરતાં હિરણ્ય- 
ગર્ભનો આનંદ સોગણે। અધિક છે. એવી રીતે સાર્વ- 
ભૌમથી આરંભીને હિરણ્યગર્ભ સૂધી પૂર્વ પૂર્વનાં કરતાં 
ઉત્તરાત્તરને। આનંદ સો સો ગણુ। અધિક છે, અને તેથી જ 
પૂર્વ પૂર્વ સ્થિતિમાં રહેનારા ઉત્તર।ત્તરતા આનંદતી ઇચ્છા 
કરે છે, એટલે સાર્વભૌમથી લઇને હિર્ણ્યગર્ભના આનંદ 
એકેકથી શ્રેઇ છે, એટલે પર્િમિત છે. પણુ આત્માનંદ તે. 
અપરિમિત છે. તે વાણી અને મતથી અગોચર્‌ એટલે 
વર્ણુવી કે ન્નણી શકાય નહિ તેવો છે. તેવે આત્માન 
નંદ માત્ર જ્ઞાનીને છે. વળી સાર્વભૌમ આદિ સર્વ સકામ 
છે, અતે થોપત્રિય નિષ્કામ છે; તેથી સાર્વભોમ આદિ 
અગીઆરે કરતાં શ્રોત્રિય અધિક છે. ” 

શિષ્ય-એ પ્રમાણે સાર્વભૌમાદિના આનંદની ગણુના 
કયાં કરી છે? 

ઝુશ્ન-એ ગણુના તૈત્તરીયોપનિષતની બહ્ાનંદવલ્રીમાં 
કરી છે, કે ચક્રવર્તી આદિ સર્વેના આનંદો, શ્રોત્રિયમાં છે. ૩૩ 

શિષ્ય-ચક્રવર્તી આદિ સર્વ પાસે તો પોતપોતાના 
આનંદનાં સાધને! હેય છે, તેથી તેઓને તે તે આનંદ 
પ્રાસ થાય છે; પરંતુ શ્રોત્રિય પાસે તો તે સર્વ આનંદનાં 
સાધને! હોતાં તથી, યારે શ્રોત્રિયમાં સર્વના બાર્નદી 
"કમ રહે છે? 

ગુર્-યધપિ શ્રોત્રિય પાસે સર્વ આનંદનાં ણી 
નથી, તથાપિ તેની પાસે સર્વ કરતાં ઉત્તમ સંતોધરૂપ 
સાધન છે, અને તેમાં સર્વના આનંદો સમાઈ જય છે. 
સંતોષરૂપી અમૃતે કરીને તૃ જવા શ્રાંત ચિત્તવાળાઃ 
એને જે સુખ પ્રાપ્ત થાય છે, તે સુખ આમ તેમ 
દાડતા ધનના લાલચુને કયાંથી ?' “શોધન મજઞાષમ વા ઊ- 
ષન ઓર સત્ત પમ શાત | જો આવે લેસોયપમ, શય પમ પુર 
મામ એવાં અતુભવીઓનાં વચને! પણુ છે. એમ 
શ્રોત્રિય સંતાષ સિવાય કે!ધ્તતી પણુ ₹ચ્છા કરતે 'તથી; 
પણુ શ ખાદિ તો ઉત્તરેત્તરના આનંદી. ક 
કરે છે. 


જ્ઞાનીને જે સર્વ કામતી પ્રાપ્નિતું પ્રતિપાદન કર્યુ, તે 
શ્વે કામની પ્રાપ્તિના ત્રણુ પ્રકાર છેઃ-નિઃસ્પૃહતા, સાક્ષી" 
ચિદ્પે કરી પોતાના દેઠની પેઠે પરદેઠમાં પણુ ભાગનો 
અતુભવ અને સર્વાત્મતાઃ એમાં નિઃસ્પૃહતાસૂપ એક 
પ્રકાર તો ઉપર્‌ કડી ગયા, અને સાક્ષીચિદ્રપે કરી 
પોતાના દૈઠતી પેઠે પરદેઠુમાં ભોગને અનુભવ, એ ખીન્ને 
પ્રકાર્‌ છે, જેમ પોતાના દેહમાં આનંદાકાર બુદ્રિનાં 
સાક્ષીપણાંથી આનંદીપણું છે, તેમ અન્ય દેહમાં આ 
નંદાકાર મુદ્ધિનાં સાક્ષીપણાંથી પણુ આનન્દીપણું છે. ૩૫ 

અવતર્ણિકા-અહીં શિષ્ય ફાંકા કરે છે કે, સર્વ 
કામાસિના ખીજા પ્રકારથી તો અન્ઞાનીને પણુ સર્વા- 
નન્ટની પ્રાત્તિ થશે; તેથી શુરુ તેનું સમાધાન કરે છે. 


અશર્યાષ્વેતટ્રરવેવ ન લુ તત્તિર્યોધવ$ | 
યો વેદ્‌ સૉડશઞતેસરવોન્જાાનિલ્યત્રવીવ્જુસિઃ રે ૬ 
યટ્ટા સવોત્મતાં સ્વરય સાજ્ના મયિ સર્વદા | 


અર્‌ાશે તયાચારશ્રેતિ તામ હષીયતે || ર૭ ।। 

શખ્દાર્થ-અજ્ઞાનીને પણુ એ (સાક્ષીચિદ્રપે 
કરીને પોતાના દેહની પેઠે પરદેહુમાં ભોગને અનુ- 
ભવ) છે જ, પરંતુ અજ્ઞાનથી તૃસ્તિ તો નથી જ. 
“જે બ્રહ્માને જાણું છે, તે સર્વ કામનાએઓને ભ્ઞોગવે 
છે,' એ રીતે શ્રુતિ કહે છે. અથવા જ્ઞાની પોતાનાં 
સર્વાત્મપણુા।( સર્વરૂપતા )ને સામવેદના મંત્રે કરીને 
સર્વદા ગાય છે; કે “હું અશ (સવને ભોગ્યર્પ) છું 
તેમ અજ્નાદ (સર્વ ભોઇતા૨૫) છું;' એ રીતે સામ- 
વેદની શ્રુતિ ભણુવામાં આવે છે. ૩૬-૩૭ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

શિષ્ય-તમે જ્ઞાનીને સર્ષકામાપ્તિમાં ત્રણુ પ્રકાર કલા, 
તેમાં ખીજે પ્રકાર એવો કલો 'કે, “સાક્ષીચિદ્રપે કરી 
પોતાના દેહની પેઠે પરદેહુમાં પણુ ભોગનો અનુભવ 
કરે છે; પણુ તે તો અન્તાનીને પણુ સંભવે છે, તેથી 
અત્ાનીને પણુ સર્વકામાપ્તિ છે. 

ગુજ્-અન્તાનીને પણુ સર્વકામાપ્તિનો ખીન્ને પ્રકાર છે 
ખરે; પરંતુ તૃપ્તિ એટલે તજજન્ય આનદ તો નથી જ. 

શિષ્ય-ન્યારે સર્વકામાપ્તિના બીજે પ્રકાર જ્ઞાની 
તથા અનત્તાની ખન્તેતે છે, યારે જ્તાનીને તૃપ્તિ છે, અને 
અત્તાનીને તપ્ત નથી, તેતું રું કારણુ ? 

ગુસ-“હું સર્વ ખુહ્ધિતે। સાક્ષી છું,' એવું સાન જાનીને 
છે, પણુ અગ્તાતીને નથી; તેથી બન્નેને ખીજે પ્રકાર 
સમાન છતાં પણુ જાનીને તૃપ્તિ છે અને અત્તાનીને નથી, 


શિષ્ય-એમાં કંઈ પ્રમાણુ ? 
ગુર-ભો વેર વિહસં શુશાયાં પશ્મે ગ્યોમન્‌ શોડ્યુમેશવોન્‌ 
છામાન્‌ ૬૬ | જે પરમ હૃદ્યાકાશમાં રહેલા અહાને 





છ્રહ્માનંદગલવિદ્યાનંદ 





પૃ૧છ 

જાણું છે, તે સર્વ કામોને સાથે ભોગવે છે,' એ તેત્તરી- 
યોપનિષત્‌તી શ્રુતિ પ્રમાણુ છે. ૩૬ અથવા જ્તાતી, સર્વ 
સ્વરૂપ છે, તેથી તેતે સર્વ કામાપ્તિ થાય છે. 

શિષ્ય-જ્તાની સર્વસ્વરૂપ છે, એમાં શું પ્રમાણુ ? 

ગુરુ-૧મકજાન્‌ જામાન્‌ સિવ્શામશ્વ્યસુશરન્‌। આ 
લેકેો(સ્વર્ગાદિ તે તથા કામો(તે તે લોકમાં રહેલા 
ભોગે।)ને નિષ્કામજ્પી સાક્ષી, સર્વત્ર અતુગત થઇને 
રહે છે,' ધયાદિ, અતે, “અદ્‌મમોડટ્મશાર:। “હું અન્ન 
(સર્વ ભોગ્યરૂપ) અને અધાદ (ભોક્તારૂપ) છું,' ઇયાદિ 
સામવેદની શ્રુતિમાં પણુ તેમ જ કહેલું છે. ૩૭ 


કુતકૃત્યતા અને પ્રાસપ્રાપ્યતાનું નિરૂપણુ 

મુતકૃત્યતા 

અવતરણિકા-અહીં નિરુપણુ કરેલા વિષયને 
અર્શ સંક્ષેપથી કહે છે, અને ફૂતકૃત્યતા તથા પ્રાસ્- 
પ્રાપ્યતાનાં નિસ્્પણુની પ્રતિજ્ઞા કરે છે. 

દુઃ લામાવથ્ર વામાપ્રિરમે ફોય નિજ્ષિતે | 

જતજીત્યર્વમન્યથ પાપમાપ્યરવમીલ્તાશ્‌ ॥ રે૮ || 

મય તૃસ્િટ્વીષે ફિ લમ્યમસમામિરીરિતિમ્‌ | _ 

ત ભ્યાત્રાનુયષેયાઃ જોવા યુર્દિવિસુટ્વે ૨૨ 

શબ્દાથે-એ પ્રમાણે દુઃખને અભાવ અને કામની 
પ્રાસિ, એ ખજ્ઞેનું નિસ્પણુ કર્યુ; હવે યુતૃત્યતા અને 
ખીજી પ્રાપ્તપ્રાપ્યતાને વિષે ધ્યાન આ'પ. એ ખન્ને 
(શુતમૃત્યતા અને પ્રાપ્તપ્રાપ્યતા) તૃત્તિદીપમાં અમોએ 
સારી રીતે સમજાવી છે, અને તે જ શ્લેફે। અહીં ખુ- 
દ્વિની શુદ્ધિમાટે, અનુસંધાન કરવા ચેગ્ય છે.૩૮-૩૯ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

વિદ્યાનંદના થાર ભેદ છેઃ તેમાંથી દુઃખનો અભાવ 
અને કામાધ્ષિતું નિસ્પણુ કર્વુ; હવે રૂતફસતા અને 
પ્રાપ્પ્રાપ્યતાનું નિરૂપણુ જે. ૩૮ 

શિષ્ય-કયાં જઉં ? 

ગ્રુરુ-તૃષિદીપમાં ૨૫૩ મા શ્લેકથી તે સમાપ્તિ પર્યત 
એ બન્ને વિષયોનું નિરૂપણુ કર્યું છે, માટે તેમાં જે ને 
તેજ શ્લોકો અહીં પણુ ફરીથી વિચારીશું. 

શિષ્ય-પુનઃ પ્રયોજન રું? 

ગુર્-ખુદ્દિની શુદ્ધિ, એ જ પ્રયોજન. ૩૯ 

"જઝીવતર્ષિડુકા-જ્ઞાનીને કતેવ્યનો અભાવ કેમ છે, અને 
ફતકૃ્યતાથી જ્ઞાનીને કેવી તૃપ્તિ થાય છે તે કહે છે. 

* ૪૦ થી તે ૬૪ સૃધીના શ્લોકો વૃપ્તિદીપમાં ૨૫૩ થી 
૨૭૦ ને ૨૯૨ થી તેં ૨૯૭ માં ક્હેવાઈગયા છે, તે પુનઃ અતે 
વિલ્લાનંદથી થતી તૃત્તિ દચૌવવા દાખલ કીધા છે. તેથી સૂક્મા- 
ક્ષરે લીષા છે, પૅંચદશીના મૂળ ૬૫૦૦ શ્લોક છે, પણુ જે ૭૭ 
લોક વધારાના છે તે આ જ પ્રમાણુ મસંગે મસંગે સબંધ 


૫૧૮ 


જેહિકાગુષ્મિવત્રાવસિજયે સુષેશ્ય સિયે । 

થદુ જુટયં ઘુરાડસ્યાડમૃશલ્સવેમણુના જસ્‌ | ૪૦ ।। 

તહેતટ્જુતજસ્યત્યં પ્રતિચોમિષૂરસરમ્‌ । 

અગુસંર્ષશેવાચમેવં તવ્યતિ સિસ્યશઃ ॥ ૪૨ 

શબ્દાર્થ-પહેલાં એહિક (આલે।કના) અને આમુ- 
પ્મિક (પરલે।કના ) વ્રાત( ભોગ )ની સિદ્ધિ માટે અને 
મુક્તિતી સિદ્ધિ માટે, ખહુ કરવાનું બાકી હતું; પણુ 
તે સધળું હમણાં તે કરી ચૂકયો છે; તેથી હવે પછી 


જે કહેવામાં આવશે, તે કૃતફયતાનું અતુસંધાન કરતો જ _ 


(સાતી) સર્વદા તૃત થાય છે. ૪૦-૪૧ 
અવતરણિફા-જ્ઞાનીને ઇચ્છાતા અભાવથી સંસારને 
અભાવ, કમૌતુષ્ઠાનનો અભાવ, ભણુવાભણાવવાને। અભાવ, 
નિદ્રાભિક્ષાતા અભાવ વગેરે છે, તે દર્શાવે છે. 
છુ:સ્િતોડક્ષાઃ લલરંયુ જાન પુત્રાચવેક્ષયા । 
વરમાનેથપૂળોંડ્ફં વલ મિ જિમિચ્છયા । ૪૨ ॥ 
જનુતિઈતુ જમોળિ વર્છોજાચિચાલવઃ । 
સવેછોજાલ્મજઃ જચ્માહ્ગુતિણામિ જિ થવ ।॥ ૪ર ॥ 
ય્યાચજ્વતાં તે શાજ્ઞળિ વેઢ્‌ાનથ્યાપયંતુ વા । 
યેઠત્રાષિજારિળો મે તુ નાધિજાસેડદ્રિયસ્ગતઃ 1૪૪।। 
નિદ્રામિણે રસને તેરછીમિ ત જરોમિ વ । 
દ્રણાર્શેલ્જસ્વયંતિ કિ સે સ્યારન્યજ્સ્વનાત્‌ ।। ૪૫ ।। 
રુશ્ાવુઃા રિ રશેલ તાન્યાસેવિતવજ્ધિના । 
તાત્યારોવિતવસારષમૌનેવમઈં મસે ॥ ૪૬ 
શખ્દાથે-દુઃખીએ। અતે અનાનીઓ ઇચ્છા પ્રમાણે, 
પુત્ર આદિતી અપેક્ષાથી, ભલે સંસારમાં જન્મમરણુ 
પામ્યા કરે, પણુ પર્‌માનંદથી પૂર્ણું થયેલો હું, શાની 
ઇચ્છાથી સંસારતે। વ્યવહાર કરે ? પર્લોકને મેળવવાની 
ઇચ્છાવાળા ભલે કર્મો કરે, પણુ સર્વ લેોકસ્વરૂપ (હું) 
શા માટે, શાં અને કેવી રીતે કમો ફરું ? તેવા પુસ્ષેો 
શાસ્રોનું વ્યાખ્યાન કરે, અથવા વેદોને ભણાવે, 'ે 
જેએ આર્મા (શાસનના વ્યાખ્યાનમાં તથા વેદ ભણા- 
વવામાં) અધિકારી છે, પણુ મતે તે। અફ્રિયપણાંથી 
તેવો અધિકાર્‌ નથી. નિદ્રા, ભિક્ષા, સ્નાન અને 
શોચને હું ઇચ્છતો નથી, કરતોએ નથી, તેમ છતાં 
નોનારાએઓ જે (મારામાં નિદ્રા આદિ ક્રિયાને) કલ્પે 
છે, તો તે અન્યની કલ્પનાથી મને શું થતાર્‌ છે? 
જેમ ચણે્‌!ઠીના ઢગલાને, ખીન્નએ અગ્નિ માને, પણુ 
તેથી તેઆ બળતા નથી, એમ હું ખીનનએ આર્‌ાપિત 
ફરેલા સંસારના ધર્મોને સેવતો નથી. ૪૨-૪૬ 
સાચવવા માટે છે. એ *્લોકોના ઉપર તૃસ્િદોપમાં વિવરણુ થયું 


છે તેથી પુનઃ અત્ર [પટપેષણુ ન કરતાં માત્ર : *લોકના 


રાખ્દદાર્થો ૪ આપ્યા છે. વિર્ેષ જિજ્ઞાસા તૃસ્તિદ્ીપમાં તે સ્થળે 
નેઇને પૂણે કરવી. 


શ્રી પંચદશી 


| પ્રમર્‌યુ 


જાવતરપ્િકા-હવે જ્ઞાનીને શ્રવણુ મનન, નિદિષ્યાસનને। . 
અભાવ કહી, “હું મનુષ્ય છું' એ વ્યવહા૨.જ છે. તે કહે છે. * 
શળ્યસ્ગણાતતસ્વાતે ગસાનન્જ્ાસ્છુળોન્યટમ્‌ । 
મન્ચંલાં સંકાયાપના ન મન્ચેડ્ફ્મસરચયઃ । ૪૭ ।॥। 

સિષયેસ્તો સિહ્ષ્યાસેરિજ ઘ્યાતમસિષચેચાત્‌ । 
ફેક્ાહ્મટ્વવિષર્યાસં ત જરા ચિઝઝાસ્યદમ્‌ | ૪૮ 1 
અછૂં મનુષ્ય ફૂટ્યારિવ્યવદારો વિનાપ્યમુપ્‌ 
વિવચોસં સિરામ્યતવાલતાલોડવજરવતે । ૪૨ ॥ 
શખ્દાર્થ-જેને બહાજ્ઞાન થયું નથી એવા અન્તાની- 
એ ભલે શ્રવણુ કરે, પરંતુ હું તાની શા માટે શ્રવણુ 
કરં? સંશયવાળા ભલે મનન કરે, પરંતુ અસંશયી 
એવે હું મનન કરતો નથી. જેને વિપરીતસ્ાન હેય તે 
ભલે નિદિધ્યાસન કરે; પણુ જેને વિપરીતન્તાન નથી, 
તેતે નિદિધ્યાસનની શી જજૂર્‌ છે? હું દેઠુમાં આત્મતા 
ખુદ્ધિસ્પ વિપર્યાસને કાઈ કાળે ભજતો જ નથી, ૪તાં 
આ વિપરીતત્તાન વિના પણુ ચિરકાલથી જ્ૂઢ થયેલી 
વાસનાથી, “હું મતુષ્ય છું' ઇયાદિ વ્યવહાાર્તી કલ્પના 
થાય છે. ૪૭-૪૯ 
અવતરણિકા-જ્ઞાનીને “હું મનુષ્ય છું' એ વ્યવહાર મ્ાર- 
ખ્ધથી જ થાય છે. તે ધ્યાન પણુ કરતો નથી, એ કહે છે. 
્1ર્થજ્મેળિ ન્નીળે વ્યવહાસે સિવર્સતે । 
જમૌક્ચે ટ્વતો સેવ શાન્ચેજ્થાનલદ્જ્ઞતઃ 1 ૫૦ ।। 
વિર્જત્વં ચ્ચવટતેસ્છિ સેઝ્વાનમસ્યુ તે । - 
ઝવાષયિવનં બ્યવટ્ટિ પશ્ચન્બ્યાયાસ્યણં જીત ।। ૫? ।। 
શખ્દાર્થ-પ્રારબ્ધકર્ષ ક્ષીૈણુ થયા પછી વ્યવહાર 
નિશૃત્ત થાય છે, પરંતુ કર્મનો ક્ષય થયો ન હોય તો 
હુળરોા ધ્યાનથી પણુ આ વ્યવહાર શ્ઞાંત થતો જ 
નથી. તને વ્યવહારતું વિર્લપણું જે પટ્ટ હોય તે તું 
કયાન કર્‌, પણુ હું તે! વ્યવહારને અખાધક જેઉં છું, 
માટે કેમ પ્યાનત કરે ?” ૫૦-૫૧ 
અવતરણિકા-શાનીને સમાધિનેો પણુ અભાવ છે. 
વિદ્લેવો તાસ્તિ ચરમાન્મે ત સમાષિલ્તતો મમ । 
વિદ્ષેવો વ સમાધિર્વા સતસઃ સ્ચાટ્દિજારિળિ ।॥ ૧૨ 
શખ્દ્ાર્થ-જે કારણુથી મને વિક્ષેપ નથી, તે કારણુ- 
થી મતે સમાધિતું પણુ કામ નથી. વિક્ષેપ અથવા 
તો સમાધિ વિકારવાળા મનને ઉપયોગી હેય છે. ૫૨ 
ઝવતર3ષિકા-જ્ઞાનીનો અતુભવ કેવો છે તે કહે છે, 
તિત્યાનુમવજ્યવ્ય જો મે વાતુમવઃ ઘથજ્‌ । 
છત ફરયં પ્રાપળીયં વ્રાત્તમિય્ચેવ નિશ્ચય? ।। પર 
શખ્દાર્થ-નિયાતુભવરૂપ જે હું તેનાથી ભિન્ન અનતુ- 
ભવ કીયો છે ? કરવા યોગ્ય કર્યું અને મળવા યોગ્ય 
મળ્યું, એવો જ અમારે નિશ્ચય છે. ૫૩ 
ન રશી પોવાનો વ્યવહાર પ્રારખ્ધ પ્રમાણે 


કરે 


૧૪ સું] 





ખ્રહ્યાનંદગતવિદ્યાનંદ 


૫૧૯ 


નાનકા 





_ય્યવદારો જૌજિવ્ે વા શાશીયો વાન્યચાષિ વા । 
મમાજરરરેવસ્ય ચથારરખં પ્રવર્તતા ।। ૪ 
શખ્દાાર્થ-અકર્તા અને અભોકતા જે હું તેનો વ્યવહાર 
લૌકિક અથવા શાઓય અથવા તો! અન્યથ (બન્નેથી વિપ- 
રીત) ફો, તે પ્રારબ્ધ પ્રમાણે ભલે ચાલ્યા કરે. ૫૪ 


અવતરપષિકા-જ્ઞાનીને રાસ્રીય માર્ગે વતેવામાં હાનિ 
નથી તે કહે છે, 


અથવા જીત્નસ્યોર્ડવે ઝોજાનુમદ્જામ્યયા । 


ફાજ્ીચેબેવ મામેળ વ્તેડઇં જા મમ કતિઃ ॥ બળ 11” 


શખ્દાર્થ-અથવા તે હું કૃતકૃય થયેો। છું, તોપણુ 
પ્રાણીએ ઉપર અતુત્રહ કરવાની ઇચ્છાથી શાસ્ત્રીય 
માર્ગથી જ વર્ડ, તો તેથી મને શી હાનિ છે ? પ૫ 
રેવાપતજ્ઞાનશો વમિશ્વાહી વર્તતાં વવ: । 

તારં ઝવવુ વાજ તટૂટ્પટત્વાન્નાયમહ્તજમ્‌ ।। 4૬ ।। 
વિ"્ળું ધ્યાયલુ ષીચેટ્ા ત્રજ્નાનંફે વિજ્ઠીચતામ્‌ । 
 સાક્યછું તસિવ્પ્યત્ર ત જુર્વે નાવિ જાર્ચે ।। ૫૭ ।| 

શખ્દાથે-દેવપૂજનત, સતાન, શૌચ અને ભિક્ષા 


આદિમાં શરીર ભલે વર્તો; વાણી તાર(૪)તે ભલે 


જપે, તેમ જ વેદાન્તનો ભલે પાઠ કર્‌; ખુદ્ધિ વિષ્ણુનું 
પ્યાન ભલે કરે। અથવા બ્રહ્યાનંદમાં ભલે લય પામે; 
પરંતુ હું તો સાક્ષી જ છું; આમાં હું કંઈ પણુ કરતો 
નથી, તેમ કંઈ પણુ કરાવતોએ નથી. ૫૬-૫૭ 

અવતરણિકા-જ્ઞાની દેહથી ન«્તૃદો છે, અને તેની કતતા 
અને પ્રેરકતાનો અભાવ છે, તે કહે છે. 


પ્રાસપ્રાષ્યતા 


અવતરાણુકા-જ્ઞાનીને સર્વે પ્રાસ થયા પછી કેવી તૃષ્તિ- 
આનંદ્ટ છે, અને એજ પ્રાપ્ત કરવા નગ હતું તે પ્રાપ્ત કર્યું; 
તેથી કેવા આનંદ થાય છે તે કહે છે. 


જૂતજીત્યતયા તઃ પ્રપ્તપ્રાપ્યતયા વુ: । 

તૃપ્યસ્નેવં સ્તમનસા મન્યતેડલો સિસંતરત્‌ ॥ ૫૮ ॥ 
ધન્યોડફં ધન્યોડ્ટૂં નિત્યં રવાસ્તાનતતા વેરિ । 
લન્ચોડછં ધન્ચોડછૂં ત્રહ્માનરો વિમાતિ સે સ્પ૧ણત્‌ 1૧૨1 
ધન્ચોડ્ં ધન્યૉડ્હં છુ: લં સાંતારિજં ત વીદ્ષેડ્ય । 
ધન્ચોડદં ધન્યોડં સ્યલ્યાક્ષાનં વણાચિતં જવિ 1૬૦1 
ધન્યોડ્ટં ષન્યોડ્ટૂં જતેન્યં સે ત વિતે શિત । 
ધન્ચોડટૂં ધન્યોડછં પ્રાપ્તવ્યં તવૈેમય સંપશ્નન્‌ ।। ૬૨ ॥ 
ધન્ચોડ્ટૂં થન્યોડ્ટૂં જુતેમેં જોપના મવેછોજે । 
ધન્ચોડ#ં ષન્યોડછં બત્યો બન્ય: પુત? વુતધેન્યઃ 1૬૨।। 
જહ્તો વુળ્યમણો વુળ્યં જહિતં જિલ રરપ । 

અહ્ય ઘુળ્યર્ય સંપસર્છો વચમદ્નો વયમ્‌ । દરે ।। 


શખ્દરાર્થ-હું કર્‌વાતું કરી ચૂકયો અને પામવાતું પામી 


ચૂકયો, એવી રીતે તૃપ્તિ પામતો સતો જ્તાની પોતાના 
મનમાં નિરંતર એમ માને છે 'ે, હું ધન્ય છું, હું ધન્ય છું, 
હું મારા આત્માને નિય સાક્ષાત્‌ જણું છું; હું ધન્ય છું, 
હું ધન્ય છું, મને બાહ્યાનંદ સ્પજ્ટ સ્જુરે છે; હું ધન્ય છું, 
હું ધન્ય છું, કેમકે આજ હું સાંસારિક દુઃખ નજરે 
નેતો! નથી; હું ધન્ય છું, હું ધન્ય છું, કાર્‌્ણુ કે મારં 
અન્તાન ક્યાંય પણુ પલાયન કરી ગયું છે; હું ધન્ય 
છું, હું ધન્ય છું, કારણુ કે મારે કાંઈ પણુ કર્તન્ય રહું 
નથી; હું ધન્ય છું, હું ધન્ય છું, કાર્‌ણુ કે મને મળવા 
ચોગ્ય સર્વ આજે મળ્યું છે; હું ધન્ય છું, હું ધન્ય છું, 
કારણુ કે લોકમાં મારી તૃપ્તિતી શી ઉપમા થાય? હું 
ધન્ય છું, હું ધન્ય છું, હું ધન્ય, ધન્ય અતે વારંવાર 
ધન્ય છું. અહે પુણ્ય | અહો પુણ્ય | તે ફલ્યું અને 
દઢ રીતે ફ્લ્યું | આ પુણ્યની સંપત્તિથી અમે અહે, 
(ભાગ્યશાળી ) અમે અહે છિયે | ૫૮-૬૩ 

અભતરણિકા-શાસ્ર, ગુર, જ્ઞાન ને તેથી થયેલું સુખ 
જ્ઞાની કેવું જીએ છે તે કહે છે. 

અહ્ઞો શાજ્ઞનણે સાસ્ઞમણે ગુસ્સો સુર: । 

જજો જ્ઞાનમરે ક્ષાનમણો સુલમટો ભુલ । ૬૪ ॥ 

શખ્દાર્થ-અહેો આ શાસ! અહે આ શાસ 
અહો ગુરુ! અહે ગુરુ! અહે જ્ઞાન ! અહે સાન! 
અહો સુખ ! અહો સુખ | ૬૪ 

વિદ્યાનંદનેો ઉપસંહાર 

અવતરણિકા-અત્ર ગુરુ શિષ્યને વિદ્યાનંદની 
ઉત્પત્તિ થાય નહિ ત્યાં સૂધી વિદ્યાનંદનો અભ્યાસ 
કરવાનું કહે છે. 

ત્રજ્ઞાનટામિષે મંચે ચતુર્થોડ્્યાય રેર્તિઃ । 

વિયાનર્સ્તરુસ્વસિર્યતોડ્મ્યાત ફષ્વતાય્‌ 1૬૧ 

શખ્દાર્થ-ખ્રહ્માનંદ નામના ગ્રન્થમાં વિદ્યાનંદ 
નામતે। આ ચોથે અધ્યાય કહ્યો, વેની (વિદા- 
નંદની) ઉત્પત્તિ પર્યન્ત આ વિઘદ્યાનંદ ગ્રન્થને 
અભ્યાસ અંગીકાર ઠરવે।.. ૬પ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

ખ્રહ્માનંદના ચતુર્થ અષ્યાયમાં એટલે આરંભ્રથી ૧૪ 
મા પ્રકર્ણુમાં વિદ્યાનંદનું નિસપણુ કર્યું છે. 

શિષ્ય-તેતું શું પ્રયાજન છે ? 

ઝુંજ-વિદ્યાનંદતો અભ્યાસ કરવાથી વિદ્યા (અહ્માત- 
ત્ત્રનું અપરેક્ષન્તાન) ઉત્પન્ન થાય છે, માટે વિધાનંદની ઉત્પ- 
ત્તિપર્યત વિદ્યાનંદને। પ્રેમપૂર્વક અભ્યાસ કરવા માટે. ૬૫ 


ઇતિ શ્રીવિયારણ્યસ્વામિના પરમગુરુ શ્રીભારતીતીર્થસુનિવિરચિત પેચદશીમાં બ્રહ્માનંદગતવિદ્યાનંદ 
નામનું પ્રકરણુ ૧૪ સું ચન્દ્રકાન્તવિવરણુ સહિત સમાસ 


ડક 
તત્લત્પહાળે નયઃ 


શ્રી પત્ની 


પ્રકરણુ ૧૫ મું 
-ઝ્ઝટર£3£42૯૬૯₹૯6-- 
સમ્રપંચ ખ્હમાસ્વરૂપ 
વિષયાનંદતી ઉપાધિ 
જિજ્ઞાસુને પ્રશ્ન થશે કે, આ વેદાંતજ્ઞાનના ગ્રંથમાં મોક્ષશાસ્રમાં વિષયના આનંદનું વર્ણન કેવું ? 
કેમકે વિષયનો આનેદ તો છે જ નહિં, અને હોય તો ક્ષણિક, અને સોક્ષમાંથી પાડનારા છે. વળી સંશય 
થશે કે, આ પ્રકરણુમાં વ્યાવહારિકે વિષયના સંબંધમાં વિવેચન ક્રીધું હશે; પણુ તેમ નથી, અગિયારમા 
પ્રકરણુમાં ખ્રહ્ધાનંદનું વણુન કરતાં જે ત્રણુ આનંદ કહ્યા છે, તેમાં એક વિષયાનંદ પણુ છે; અને અખંડ 
એકરસ ખ્રહ્દારૂપ પરમાનંદ છે, તેની જ શાખાઓનું સર્વ પ્રાણી ઉપજીવન કરે છે, તેથી એ વિષયાનંદ 
પણુ ખ્રહ્ધાનંદનો એક અંશ છે તથા ખ્રહ્માનંદના દ્રારરૂપ છે. માટે નિષયાનેદ જાણુવાની જરર છે. 








તંના દ્વારા નિરતિશયાનંદને બોધ કરવા માટે આ પ્રકરણુમાં વિષયાનંદૃનું વર્ણુન કરવામાં આવ્યું છે. 
પ્રારંભમાં જે વિષયને પ્રતિપાદન કરવે। છે, તે વિષય કંહે છે. 
અયાત્ર વિષયાયૈ્‌ો ત્રશાર્નટાંશર્વમાજ । નિજ્પ્યતે ટ્રારમૂલસ્તજશર્ે શ્ુતિગમી । ૨ 1 
ઇ્યોડ્લ્ય ૧રમાનૅટો યોડ્લહેકરલાત્મજ! | ગન્વાતિ મૂતાન્વેલર્ય માત્રામેવોવણુજીતે । ૨ ॥ 
શખ્દાૈ-હવે અહિ ખ્રહ્માનંદના અંશરપને ભજવાવાળા અને દ્રારભૂત (પ્રહ્માજ્ઞાનનાં સાધનરૂપ) એવા 
વિષયાનંદનું નિસ્પણુ કરીએ છિયે. વિષયાનંદ ખ્રહ્માનંદના અંશ છે, એમ શ્રુતિમાં કહેલું છે. જે અખંડ 
અદ્વિતીય રસરૂપ છે એ આ જીવતે! - (સ્વરુપભૂત) પરમાનંદ છે; અને પ્રાણીમાત્ર એના (પરમાનંદના) 


લેશને જ ભોગવે છે. ૧-૨ 
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એ વિષયજન્ય આનંદતું નિજ્પણુ કર્યું છે, તેથી આ 
પ્રકરણુનું નામ “વિષયાનંદ' ર્‌ાખેલું છે. 

શિષ્ય-વિષયાનંદ તો લૌકિક છે. એ કંઈ મોહમાં ઉપ- 
ચોગી નથી, તેથી તેતું નિસ્પણુ આ વેદાંતગ્રંથમાં 
અયેગ્ય છે. 

ગુજ-જેમ પોતાનાં સુખનાં દર્શનમાં દપેણુ ઉપયોગી 
છે, તેમ આ વિષયાનંદ લૌકિકપણાંએ કરીને પ્રસિદ્ધ 
૭તાં પણુ, મોક્ષમાં બહુ,ઉપયોગી છે. વળી એ વિષયા- 
નંદ ખહ્યાનંદનો એક અંશ છે; માટે આ વેદાંત ગ્રંથમાં 
વિષયાનંદનું પણુ પ્રતિપાદન કર્યું છે. 

શિષ્ય-'વિષયાનંદ ખહ્માનંદનો અંશ છે,' એમાં કાંઈ 
પ્રમાણુ છે ? 

ગુશ-બહદારણ્યકોપનિષતની શ્રુતિમાં 
કહેલું છે. ૧ 


એ સંબંધે 


શિષ્ય-બહદારણ્યક્રોપનિષતની કેઈ શ્રુતિમાં 'વિધ" 
યાનંદ બહ્માનંદનો અશ છે,' એમ કહ્યું છે ? 

ગુસ-શ્વાલ્થ વમા મદિર્વાસ્ય વરના બંવઘૂ ણશોડલ્થ 
વર છોજ ણ્યોડય્ય વમ આનદ શેલલેવાનટ્શ્યાન્યામિ મૃલાનિ 
માત્રાયુવશીયંજિ' “આ જીવની આ ખહાનંદ પર્‌મ ગતિ 
છે, આ જવની આ (બ્રહ્માનંદ) પર્‌મ સંપત્‌ છે; 
એ જવનો આ જ પરમલેોક છે, આ જવના આ 
(બ્રહ્માનંદ) પર્‌મ આનંદ છે, એની જ (બ્રહ્માનંદતી જ) 
માત્રાને (અંશને) અન્ય જીવો! ભોગવે છે, એ બૃહુદા- 
રણ્યકની શ્રુતિ પ્રમાણુ છે; કારણુ કે તેમાં “ભહ્માનંદના 
અંશને પ્રાણીમાત્ર ભોગવે છે,' એમ જણાવ્યું છે. ૨ 


અવતરણિક્રા-“વિષયાનંદ ખ્રહ્માનેદનો અંશ છે,' 
એમ દર્શાવવા માટે, તેનાં ઉપાધિસ્ર્પ અંતઃકરણુની 


વૃત્તિના વિભ્ઞાગ કહે છે. 


૧૫ મું] 


શાંતા ઘોરાસ્તથા મૂટા મનતો ઇસયશિધા । 
વૈરામ્ય જ્ઞાંતિસટ્ાવેમિત્યાયાઃ શાંતઇસયઃ ।। રે ॥ 
તુષ્ળા સ્ટ્રો રામછોમાવિસ્યાયા ઘોરછસયઃ 
શમોદ્દો મયમિસ્યાયાઃ વાયિતા મૂટવસયઃ ।1 ૪ ।। 
શબ્દરાથે-મનની ત્રણ પ્રકારની વૃત્તિઓ છેઃ શાંત, 
ઘોર તથા મૂઢ. એમાં વેરાગ્ય, શાંતિ અને ઉટ્ટારતા 
આદિ શાંતવૃત્તિએ છે; 
લેભભ ઇત્યાદિ ઘોર વૃત્તિઓ છે, અને સંમાોહ, ભય 
ઇત્યાદિ મૂઢવૃત્તિઓ કહી છે. ૩-૪ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 
મનની ભંત્તિઓ ત્રણુ છેઃ શાંત, ધોાર્‌ અને મૂઢ. સત્ત્વગુણુ- 
ની અધિકતાથી શાંતવૃત્તિ થાય છે, રજેગુણુની અંધિકતાથી 
ઘેરહૃત્તિ થાયછે, અને તમોગુણુની અધિકતાથી મૂટશત્તિ 
થાય છે. વેર્‌ાગ્ય, હ્ઞાંતિ, ઉદાર્તાદિ સાત જંત્તિએ। છે; તૃષ્ણા; 
સ્નેહ, રાગ, લોભાદિ *ૃત્તિ ધોર છે, અને સંમાોહ, ભય ઇ- 
ત્યાદિ ભૃત્તિઓને મૂઢભત્તિઓ કહેલી છે. ૩-૪ 
શાંતવ્ત્તિમાં ચિત્‌ અને આનેદનેો અનુભવ 
અવતય્ણિકા-ત્રણે પ્રકારની એ વૃત્તિઓમાં 
ખ્રહ્મની ચિદ્રપતાનું ભાન થાય છે તે કહે છે. 
વૃત્તિષ્તેતાળુ સવળું ત્રળશ્વિત્સ્તમાવતા । 
પ્રતિષિવાતિ શાંતાણુ બુલ ત પાતિવિવતિ ।। ૦ ।। 
રૂવં સવ વમૂવાતો ધતિસ્પ રાતિ ક્રતિઃ । 
૩૫મા સૂયૅવાત્યાદે સૂત્રયાપાય સૂત્રમ્નતૂ ॥ ૧ 
ણવા "વ દે મૂતાત્મા મૂતે મૂતે વ્યવસ્થિત: | 
ઉવાધા વદુધા યેવ ટશ્યતે ઝજચદ્રયત્‌ ॥ ૭ ।। 
નજ ત્રવિણ્શંટ્રોડયમરવઃ વઝવે ઝે | 
વિશ્પણે નિલેજે તટ્દટબા ત્રજ્ાવિ વૃત્તિષુ ।। ૮ ।। 
ઘોરમૂટાળુ મારિન્યાત્ળુરાંશશ્ર તિરોદિતિઃ | 
ડ્વશેપેર્યતસ્તત્ર ચિટ્શર્તિવિવનમ્‌ । ૨ 
ચટ્દાવે નિધેહે નીરે વદેરોજ્મ્યસ્ય સત્ર । 
ત પવાશસ્વ તટ્ત્લ્યાસિન્માત્રોફૂતિસેવ ન 11? ૦11 
વાછે સ્વોજ્યત્રજાશો ટ્રાવુવં મચ્છતો યયા । 
શાંતાણુ ણુલષેતન્યે તથેવોર્તિમાજત# । ?? || 
વસ્તુસ્વમાવમામિત્ય વ્યવસ્થા તૂમયો? સમા । 
અનુમૂત્યનુસારેળ વરપ્યતે દિ નિયામવમ્‌ 11૨૨ 
શખ્દાથે-એ સર્વ વૃત્તિઓમાં ખ્રહ્દાની ચિદ્રપતા 
પ્રતિબિંખસ્પે પ્રતીત થાય છે અને શાંતવૃત્તિઓમાં 
સુખ પ્રતિર્બિબસપે છે. - “એ ( પરમાત્મા ) ર૫ 
સ્પ (દેહ દેહ) પ્રત્યે, પ્રતિસપ (પ્રતિબિખરૂપ)» 
દદ 


ખ્રહ્માનંદગતવિષયાનંદ 


તૃષ્ણા, સ્નેહુ, રાગ અને 


૫૨૧ 


થયા,' એમ શ્રુતિમાં કહેલું છે; વળી સૂત્રકાર (વેદ- 
વ્યાસજીએ)પણ “અસ છ્૧ જોવના શર્ષજારિવત' ધત્યાદિ 
સૂત્રમાં જળમાં જણાતા સૂર્યનું દૃષ્ટાંત આપ્યું છે. (તેમણે 
કલુ છે કે) એક જ ભૂતાત્મા (ભૂતોના આત્મરૂપ- 
પરમાત્મા) ભૂત ભૂતમાં (પ્રત્યેક ભૂતમાં ) રહ્યા છે, 
અને તે જેમ જળમાં ચંદ્ર જણાય છે, તેમ એક 
પ્રકારે અને અનેક પ્રકારે દેખાય છે. જળમાં પ્રતિ- 
ખબિંબસ્પે પ્રવટ્ટ આ ચંદ્ર જેમ મલિન જળમાં 
અસ્પણ છે, અને નિર્મળ જળમાં સુસ્પણ છે; તેમ 
ષ્રહ્મ પણુ વૃત્તિઓમાં બે પ્રકારે દેખાય છે. ઘેર 
અને મૂહવૃત્તિમાં મલિનતાને લીધે સુખાંશ તિરાહિત 
(અપ્રકટ) છે, તોપણુ થોડાં નિર્મેલપણાંથી તેમાં 
(ઘાર અને મૂઢ વૃત્તિમાં ) ચિદંશનું પ્રતિબિખ પડે છે. 
અથવા જેમ નિર્મળ જળમાં પણુ અગ્નિના ઉષ્ણુપણાંને 
પ્રવેશ થાય છે, પણુ પ્રકાશનું આગમન થતું નથી, તેમ 
(ઘોર મૂઢવૃત્તિઓમાં) ચિન્માત્રનો જ આવિભૌવ થાય 
છે; પણુ જેમ કાષમાં ઉષ્ણુતા અને પ્રકાશ ખજન્ને ઉદ્- 
ભવે છે, તેમ જ શાંતવૃત્તિઓમાં સુખ અને ચૈતન્ય 
પ્રકટપણાને પામે છે. વસ્તુના સ્વભાવને આશ્રય કરીને 
ખન્નેની (દૃષ્ટાંત અને દાર્ષ્ટોતિકની) વ્યવસ્થા તો સમાન 
છે, કેમકે અતુભવને અનુસાર નિયામક( પ્રમાણુ)ની 
કલ્પના કરવામાં આવે છે. પ-૧૨ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

_ જંત્તિના ત્રણુ પ્રકાર આ પ્રકર્ણુના ૩ જ શ્લોકમાં 
કલ્યા છે. એ ત્રણે ભૃત્તિઓમાં બહ્મની ચિદ્રપતાનું ભાન થાય 
છે; કાર્‌ણુ કે સર્વ હૃત્તિઓમાં જ્ઞાન થાય છે. ચૈતન્ય વિના 
તાન સંભવતું નથા. હવે શાંતભૃત્તિઓમાં તે! ચિદ્રપતા અને 
જાનરૂપતા એ બન્નેનું ભાન થાય છે, કારણુ કે શાંતભ્રત્તિ- 
એમાં સુખનો અનુભવ પણુ થાય છે. પ 

શિષ્ય-ત્રણે ભત્તિમાં ચિદ્રપતાનું ભાન થાય છે, એમાં 
કાંઈ પ્રમાણુ છે ? 

ગુશ્-હા. “જં ₹વં વ્રાતિફ્વો થમૂવ ૭। બહ્મરૂપ સપ 
(દેહ દેહ) પ્રત્યે પ્રતિસ્પ થાય છે,' એ શ્રુતિમાં એમ 
કહ્યું છે. વળી વેદાંતસૂત્રમાં રવમાથર્યજેસ્યાઢ્‌ । જળમાં 
જણાતા સૂર્યનું દટાંત આપ્યું છે; કારણુ કે સવ ભૃત્તિ- 
ઓમાં ચિદ્રપનું ભાન થાય છે, માટે વેદવ્યાસજએ એ 
સૂત્ર કહ્યું છે. “જવમાં ખહ્મનો અંશ ધટતો નથી, કાર્‌ણુ 
કૃ બહ્મ નિરંશ છે, તે નિરંશનો અંશ હેય નહિ; એટલા 
માટે જળમાં પડેલાં સૂર્યનાં પ્રતિબિબની પેઠે એ જવ 
છે,' એવું એ સૂત્રનતું તાત્પર્ય છે. ૬ 

શિષ્ય-બાહ્મ તો સ્વરૂપે એક જ છે, તે સવરૂપે 
%મ ભ્રાસે છે? 


પર્‌ર 


ગુજ્-જેમ ચંદ્ર સ્વરૂપે કરીને એક જ છે, તોપણુ 
જળથી ભરેલા ધટમાં, તલાવમાં અને નદીમાં અનેક 
પ્રકારે ભ્રાસે છે, તેમ બહ્મ પણુ એક જ છે; તોપણુ 
મતુષ્ય, પશુ, પક્ષી, કીટ, પતંગ, ભંગ આદિનાં શરીરરૂપી 
ઉપાધિથી અનેકરૂપે ભાસે છે. ૭ 

શિષ્ય-કોઈ ભત્તિમાં લહાની કેવલ ચિદ્રપતાનું જ ભાન 
થાય છે, કેઈ જૃત્તિમાં ભહ્ઢાની ચિદૂપતા અને આનંદ- 
જપતા એ બન્નેનું ભાન થાય છે, એવે। વિભ્રાગ કરવે 
અનુચિત છે; કારષ્યુ કે વિભ્રાગ તો સાવયવને। સંભવે, 
કંઈ નિર્વયવને। સંભવે નહિ, અને બ્રહ્મ તો નિર્વયવ છે. 

ગુજ્-જેમ જળમાં પ્રતિબિબસ્પે જણાતે। ચંદ્ર એક જ 
છે, તોપણુ મલિન જળમાં એ ચન્દ્ર સંપૂણુસૂપે પ્રતીત 
થતે। નથી, અને નિર્મલ જળમાં સંપૂ્ણુક્પે પ્રતીત થાય 
છે; તેમ બહ્મ પણુ મલિનભત્તિમાં ચિદ્રપ પ્રતીત થાય 
છે, અને શુદ્ધકૃત્તિમાં ચિદ્રપ અને આનંદરૂપ પ્રતીત 
થાય છે. માટે થહ્મનો એ વિભાગ 'ઉપાધિૃત છે, પણુ 
સ્વાભ્નાવિક નથી; કેમકે તું કહે છે તેમ જ બહ્મ સ્વ- 
ભાવથી જ નિર્વયવ છે. ૮ 

ઘોર્વત્તિઆ રજેગુણુપ્રધાન હોય છે, અતે મૂટ- 
જૃત્તિઓ તમોગુણુપ્રધાન હોય છે. એ બન્ને રૃત્તિઓઆ મલિન 
છે, એટલા જ માટે તેમાં આનંદાંશ તિરેોહિત એટલે 
ગુપ્ત રીતે રહેલે। હોય છે, અને સત્ત્વગુણુને। થોડો અશ 
છે, તેથી તેમાં ચિદંશનું પ્રતિબિબ પડે છે. ૯ 

શિષ્ય-તમે જળમાં ચન્દ્રનું દૃષ્ટાંત આપ્યું તે ઠીક, 
પણુ ચન્દ્રવડે ઉપાધિસ્પ જળ ખે પ્રકારનું થાય છે, 
તેથી ચન્દ્રનાં પ્રતિબિબની ઠ્વિવિધતા સંભવે છે. અહીં 
ખાનું ઉપાધિરૂપ અત:કરણુ તો એક જ છે, તેથી તેમાં 
ખાના એક ચિદંશતું ભાન સંભવતું નથી. 

ગુસ-જેમ અમિના ધર્મ ખે છેઃ ઉષ્ણુતા અને પ્રકા- 
શતા; તેમ ભહ્મના ધર્મ પણુ ખે છે:-ચિદ્રમતા અને 
આનંદસ્પતા. જેમ જળ નિર્મલ છતાં પણુ તેમાં 
અમિની ઉષ્ણુતા આવે છે, પણુ પ્રકાશતા આવતી 
નથી; તેમ ધાર્‌ અને મૂટ્ભત્તઓમાં બહ્મની ચિદ્રપતા 
પ્રતિબિબિત થાય છે, પણુ આનન્દરૂપતા પ્રાતિબિબિત 
થતી નથી. પણુ જેમ અચિની ઉષ્ણુતા અને પ્રકાશતા 
એ બન્ને કામાં પ્રકટ થાય છે, તેમ બ્રહ્મની ચિદ્રપતા 
અને આનન્દરૂપતા એ બન્ને શાંત શાત્તઓમાં પ્રકટ 
થાય છે. ૧૦-૧૧ 

શિષ્ય-ઘોર અને મૂઢરત્તિઓમાં ચૈતન્યની પ્રતીતિ 
થાય છે, અને રાંતજૃત્તિઓમાં ચેતન્ય અને આનન્દ 
એ બન્નેની પ્રતીતિ થાય છે, એવી વ્યવસ્થા તમે શા 
હેતુથી કરી ? 

ઝુસ-વસ્તુસ્વભાવનેો આશ્રય કરીને અમે એવી 
વ્યવસ્થા કરી છે. તે વ્યવસ્થા, દૃષ્ટાંત અને દાર્ષ્ટાતિક એ 


શ્રી પંચદ્શી 
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બન્નેમાં સમાન છે. અહીં દષ્ટાંત અશિ, જળ તથા કાઇ છે, 
અને દાર્ષ્ટાતિક બ્રહ્મા, વોર, મૂઢ તથા શાંતભૃત્તિએ। છે. 
શિષ્ય-વસ્તુસ્વભાવ કેવો છે ? 
ગુજ્‌-જેમ અસ્િિની ઉષ્ણુતાનું ત્રહુણુ કરવું ને પ્રકાશનું 
ત્રહણુ નહિ કરવું એવે। જળતે। સ્વભાવ છે; અને અસિની 
ઉષ્ણુતા તથા પ્રકાશ એ બન્નેનું મ્રહણુ કરવું એ કાષ્ઠને 
સ્વભાવ છે; તેમ બ્રહ્મના ચિદંશનું ગ્રહુણુ કરવું તે આનં- 
દાંશનું પ્રહણુ ન કરવું, એ ધાર અને મૂઢરત્તિઓને। સ્વભાવ 
છે, અને બહાના ચિદંશ તથા આનન્દાંશ એ બન્નેનું ગ્રહણુ 
કરવું, 'એ શાંતજત્તિઓનેો સ્વભાવ છે. 
શિષ્ય-તેમાં રું પ્રમાણુ ? 
ગુરૂ-એમાં અતુભવપ્રમાણુ છે. અનુભવથી જળમાં 
અસિતી ઉષ્ણુતા જણાય છે, પણુ પ્રકાશ જણાતો નથી; 
અને કાઇમાં અગ્નિની ઉષ્ણુતા તથા પ્રકાશ બન્ને પ્રતીત 
થાય છે. તેમ જ અતુભવથી ધોર અને મૂઢરત્તિઓમાં 
ખ્રઉાના ચિદંશનતી પ્રતીતિ થાય છે, પણુ આનંદાંશની પ્ર- 
તીતિ થતી નથી; અને શાંતશંત્તિઓમાં તે બહ્મના 
ચિદંશ અને આનંદાંશ બન્નેની પ્રતીતિ થાય છે. ૧૨ 
ઘોર્‌ અને મૂઢ વૃત્તિઆમાં આનંદના 
અનુભવને! અભાવ 
અવતર્ણિકા-જેને અનુસારે નિયામક કલ્પાય 
છે તે અતુભવ દર્શાવે છે. 
સ ઘોરાળુ ન મૂટાળુ સુરાનુમવ રેક્યતે 1 
શાંતાસ્વાવિ જ ચિત્જાયેસ્તુાતિશય રેક્વતાસ્‌ ? રે 
મુર્કેત્રાહિવિવવે યર્‌ વાયો મવેચર્‌ા | 
રાઝસર્યાર્યવામસ્ય ઘોરત્વાસત્રનો ભુરમૂ ।૨૪। 
સિટ્ચશ વેત્યાસ્તિ છુ: લમસિદ્રો તદ્િવધેતે । 
પ્રતિથષે મવેજ્નોધો ટ્રેષો વા પતિવૂ.જતઃ ।। ?% ॥ 
ઝશવયશ્વેતીવારો વિષાર્‌ઃ શ્યાસ્તતાથસઃ । 
ત્રોષાટિણુ ૫૬૬ બુરલશફૂનાપિર્રત | ?૬ ।। 
શબ્દાર્ચ-ઘારવૃત્તિબામાં અને મૂઢવૃત્તિઓમાં 
સુખનો અતુભવ દેખાતો નથી; પરંતુ શાંતવૃત્તિ- 
એમાં તો કોઈ સમયે સુખનો અતુભવ થાય 
છે; તેને સુખની અધિકતા જાણુવી. ગૃહ અને 
ક્ષેત્રાંદિ વિષયમાં જ્યારે કામના થાય છે, વ્યારે તે 
કામના રજેગુણી હોવાથી, તેના ઘોરપણાંને. લીધે 
તમાં સુખ હોતું નથી. “આ કાર્ય સિદ્ધ થશે કે 
નહિ થાય,' એ પ્રમાણે વિચાર આવવાથી દુઃખ 
થાય છે; જે તે કાર્યની અસિદ્ધિ થાય છે તો દુઃખ 
વધે છે; જે પ્રતિબંધ થાય છે તો ક્રોધ થાય છે, 
અને જે તે પ્રતિકૂલ (દુઃખ).હાય છે તો તેમાં દ્રેષ 
થાય છે, અને જે નિવારણુતો ઉપાય અશકય જ હાય 


૧૫ સું] 


તો વિષાદ થાય છે, તે તમોગુણી કાર્ય છે, અને 
ક્રોધાદિકમાં મહાદુઃખ હોય છે, તેથી તેમાં સુખની 
શંકા પણુ ઠરવી દ્રર રહી. ૧૩-૧૬ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 


ધ્ોર્‌ અને મૂઢ ભૃત્તિઓઆમાં સુખાનુભવ થતો નથી, 
તેથી તેમાં હમને આનંદાંશ નથી; અને શાંતરૃત્તિઓમાં 
સુખનો અનુભવ થાય છે. પરંતુ હે શિષ્ય ! સવ શાંત- 
તૃત્તિઆમાં સમાન સુખાવુભવ નથી; કેઈ શાંતભૃત્તિમાં 
ન્યૂન સુખાનુભવ છે, અને કોઈ શાંતભૃત્તિમાં વિશેષ 
સુખાનુભવ છે. તથાપિ તેમાં સુખનો! અનુભવ થવાથી 
આનંદાંશ તો છે જ. ૧૩ 

ચોથા શ્લોકમાં તૃષ્ણા, સ્નેહ, લેભ આદિ જે 
ધ્ોરણ્ત્તએઓ કહેલી * છે તેમાં સુખ નથા; કારણુ કે 
તૃષ્ણાનો અંત નથી. જેની પાસે સો રુપિયા હોય તે 
હ”ળર રૂપિયાની ઇચ્છા કરે; હશ્નરવાળા દશ હ્નરની 
ઇચ્છા કરે; અને દશ હજર્‌ મળ્યા પછી લક્ષતી ઇચ્છા 
થાય છે. જેને પુત્ર ન હોય તે એક પુત્રમાટે વલવલે; એક 
પુત્ર થયા પછી બીજની, અને ખીન્ન પછી ત્રીજાની પૃચ્છા 
રહે. એક ધર્‌ બંધાવ્યા પછી ખીજીં ધર્‌ બંધાવવાની 
ઇચ્છા થાય, ને ખીજાં બંધાવ્યા પછી ત્રીનનની ઇચ્છા 
થાય. એક નજાગીર્‌ લીધા પછી ખીજની ઇચ્છા થાય, 
ખીજ પછી ત્રીજ જગીરની. ઇચ્છા થાય. એવી રીતે 
તૃષ્ણા કેઇઇનતી પણુ પૂણે થતી નથી, તેથી તેમાં મહા- 
દુઃખ છે. સંસારમાં દુઃખનું મૂલ સ્નેહ છે. પુત્રમાં સ્નેહ, 
સ્રીમાં સ્નેહ, મિત્રમાં સ્નેહ, ભાઈ આદિમાં સ્નેહ, 
પશુમાં સ્નેહ, ધનમાં સ્તેઠ અને કાઇ આદિમાં પણુ 
સ્તેહ છે. એ સ્નેહવાળા પદદાથૉનેો! નાશ થવાથી દુઃખ 
થાય છે. એવી રીતે સ્નેઠુમાં બહુ દુઃખ છે. એમ જ 
લોભમાં પણુ મહા દુઃખ છે. લેાભ્ર સર્વ પાપનું મૂલ 
છે, ને પાપનું પરિણામ દુઃખ છે. એ પ્રમાણે તૃષ્ણાદિ 
ઘોર્ભૃત્તિઓમાં દુ:ખ જ રહેલું છે. એ સર્વ ૬ૃત્તિઓ 
રજેગુણુથી થાય છે, ને તે દુઃખ દેવાવાળી છે. માટે 
તેનું નામ “ઘેરર' એનું રાખવામાં આવ્યું છે. ધર્‌, 'નગી- 
રાદિમાં જ્યારે ઇચ્છા થાય યારે તે ઇચ્છા પૂર્ણ થશે કકે 
નહિ, એમ મંગળાચર્‌ણુમાં ચિતાનું દુઃખ; પ્રયત્ન કર્યા 
છતાં પણુ કાર્ય સિદ્ધ ન થાય તો તે ખીજું દુઃખ; તે 
ઇચ્છાને પ્રતિબંધ થવાથી ક્રેધ થાય છે તે વળી ત્રીજું 
દુઃખ; એમ ધોર્ભત્તિમાં સવથા સુખ નથી, પણુ 
મહાદુઃખ છે. ૧૪-૧૫ 

મૂઢશત્તિઆમાં પણુ વેરભત્તિની પેઠે સુખની આશા 
નથી; કેમકે દુ:ખને પરિહાર ન થઈ શ્રકે તો ખેદ થાય 
છે. આ ખેદ તમોગુણુજન્ય છે અને તે ખ્ુદ્દિને મૂઢ 
ખનાવી દુઃખ આપે છે, તેથી તેનું નામ “મૂઢશત્તિ' છે. ૧૬ 


છછૂણાનંદગતવિષચાનટ 


૫૨૩ 


શાંતવૃત્તિમાં બ્રહ્માનુભવ 

ગમવતરણિકા-હવે શાંતવૃત્તિઓઆમાં સુખની ન્યૂના- 
ધિકતા દર્શાવે છે. 

વાસ્યણામે દ્ષેતુસિડ શાંતા તત્ર મદત્છુસય્‌ | 

મોમે મદત્તરં જામપલત્તાવીયહેવ દિ | ૨૭ ॥ 

મદસપં વિરત્તો તુ વિવ્રાનરે તરરારિસમ્‌ | 

ણવ કાંતો તથોટ્ાર્યે ત્રોધછોમાનિવારળાત્‌।1? ૮। 

યયત્ણુસં, મવેસસદૂજેવ પ્ર્તિવિગનાત્‌ । 

વસિષ્વંતણૃરવા સ્વચ્ય સિર્વિપ્ર પ્રતિવવનમ્‌ 1૨૨ 

શખ્દાર્થ-કામ્ય વસ્તુના લાભથી હૂર્ષેવૃત્તિ થાય 
છે. એ હર્ષવૃત્તિ શાંતવૃત્તિ છે, ને તેમાં (હષેરપ 
શાંતવૃત્તિમાં) મોટું સુખ છે, તેના ભોગથી મહત્તર 
સુખ થાય છે અને લાભના પ્રસંગમાં થોડુંક જ સુખ 
થાય છે. તેમજ વૈરાગ્ય થતાં મહત્તમ (અતિ મોડું) 
સુખ થાય છે. એ (વેરાગ્યજન્ય સુખ) વિદ્યાનંટમાં 
કહ્યું છે. એજ પ્રમાણે, ક્ષાંતિમાં તથા ઉદારપણામાં; 
ફ્રાધ અને લેભનાં નિવારણથી, જે જે સુખ થાય છે, 
તે તે પ્રતિર્બિખથી ખ્રહ્મ જ છે. અંતર્સુખવાળી વત્તિ- 
એમાં ખ્રહ્માનું પ્રતિબિંબ નિવિ્ન રીતે થાય છે, તેથી 
એ સુખ પણુ બ્રહ્યાનંદના અંશરૂપ છે. ૧૭-૧૯ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

વૈરાગ્ય, ક્ષાંતિ, ઉદારતા આદિ શાંત્ભત્તએ। છે; પણુ 
એ સર્વમાં સમાન સુખ નથી, પણુ ન્યૂનાધિક સુખ 
છે. તે ન્યૂનાધિકતાનું ઉપપાદન આ પ્રમાણે છેઃ-જે 
વસ્તુમાં ૪ચ્છા થઈ હોય, તે વસ્તુનો લાભ થાય તો 
હર્ષ થાય છે, અને તેમાં મોટું સુખ થાય છે. પરંતુ તે 
કરતાં પણુ વિશેષ સુખ, તે પછ પદાર્થના ઉપભાગથી 
થાય છે. એ ઉપભોગ પછી પણુ જે જ૬ૃત્તિ છે, તે પણુ 
શાંતજૃત્તિ છે; પરંતુ હર્ષરૂપ શાંતરૃત્તિ કરતાં તે શાંત- 
વૃત્તિમાં વિશેષ સુખ છે. એમ “ઇષ્ટ વસ્તુ પ્રાપ્ત થવાથી 
સુખ થાય છે.' પણુ ઇજ વસ્તુના લાભના પ્રસંગમાં 
જે સુખ થાય છે તે સુખ, લાભ અને ભોાગજન્ય સુખ 
કરતાં ન્યૂન છે. પરંતુ વૈર્‌ાગ્યમાં તો અતિસુખ જ થાય 
છે, એટલે પછ વસ્તુના લાભજન્ય તથા તેના ભોગજન્ય 
સુખ કરતાં પણુ ધણું વિશેષ સુખ થાય છે. એ વૈરાગ્યજ- 
ન્યસુખનું નિરૂપણુ વિદ્યાનંદમાં કરી ગયા છિયે. ક્ષાંતિમાં 
ક્રોધની નિજૃત્ત થાય છે, અને ઉદારતામાં લોભની નિભૃત્ત 
થાય છે, તેથી તેમાં પણુ વિશેષ સુખ છે. ૧૭-૧૮ 

એમ વ્યવહારમાં રહેલી શાંતરૃત્તિઆમાં જે જે 
સુખ થાય છે તે ખહ્મ જ છે. કારણુ કે શાંત જૃત્તિ- 
એમાં બહ્માનું પ્રતિબખ પડે છે. સારાંશ કે, ધોર અને 
મૂહરૃત્તિઆ રનજેચુણુ અને તમોગુણુ પ્રધાન હોવાથી 


પર૪ 


તેમાં ખહ્મના ચિદંશની જ પ્રતીતિ થાય છે, પણુ આનંદાં- 
શની પ્રતીતિ થતી નથી; કાર્‌ણુ કે તેનો તો પ્રતિબંધ 
થાય છે; પરંતુ શાંત?ત્તિઆ તો સત્ત્વગુણુપ્રધાન છે, 
તેથા તેમાં ચિદંશની અને પ્રતિબંધના અભાવથી આનદાં- 
શની પણુ પ્રતીતિ થાય છે. ૧૯ 
અહયના ત્રણ સ્વભાવ 

અવતરણિકા-હવે સ્વૈત્ર ખ્રહ્દાસ્વરુપનો અનુભવ 

દર્શાવવા માટે તે ખ્રહ્મનાં સ્વસ્પનું સ્મરણુ કરાવે છે. 


સત્તા સિતિઃ સુર નેતિ સ્વમાવા ત્રજ્નળણવઃ । 

શૃર્છિઝારિય સત્તેવ વ્યગ્યતે તેતરટૂયમ્‌ ।1૨૦।। 

સતા ચિઉિટ્યં વ્વસ પીથસ્યોવોરમૂઢયોઃ । 

શાંતગુસો ત્રવં વ્ય મિશ્ર ત્રહ્ત્યમીરિતમ્‌ 112% ॥ 

શખ્દાર્થ-સત્તા, ચેતન્ય અને સુખ ( આનંદ), 
આ ત્રણુ બ્રહ્મના સ્વભાવ છે. મૃત્તિકા અને શિલા 
આદિમાં સત્તા જ પ્રકટ છે, પણુ અન્ય બે ( ચૈતન્ય 
અને આનંદ) નથી. સત્તા અને ચિત્‌ એ બે ઘોર 
અને મૂઢ ખુદ્ધિનૃત્તિમાં સ્પટ્ટ છે, અને શાંતવૃત્તિમાં 
ત્રણેય (સત્તા, ચેતન્ય અને આનંદ) વ્યક્ત છે. એ 
પ્રમાણે મિશ્ર (ખુદ્ધિવૃત્તિ પ્રપંચ સહિત ) બ્રહ્માનું 
(નિરુપણુ કરેલું છે. ૨૦-૨૧ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 

પૂર્ણ ભહ્મના સ્તભાવ ત્રણુ છે: સત્તા, ચૈતન્ય અને 
આનંદ. બહમ સર્વત્ર વ્યાપક છે, તેથી તેના સ્વભાવ 
પ'ગુ સર્વત્ર વ્યાપક છે. તથાપિ બહાના એ ત્રણે સ્વ- 
ભાવ પ્રકટ નથી; _ટલાકમાં બહનો એક સ્વભાવ, 
કેટલાકમાં ખે સ્તભાવ, ને કેટલાકમાં ત્રણે સ્વભાવ 
પ્રેકટ છે. મૃત્તિકા, શિલા, કાછાદ્િ જડ પદાર્થમાં કેવળ 
સત્તા જ પ્રકટ છે, ને ચેતન્ય તથા આનંદ તિરેહિત- 
ગુપ્ત રહેલા છે; વે!ર્‌ અને મૂઢ#ત્તિઓમાં સભા અને 
ચેતન્ય એ ખે સ્વભાવ પ્રકટ છે અને આનંદ તિરેહિત 
છે; તથા શ્રાંત જૃંત્તિઓમાં સત્તા, ચૈતન્ય અને આનંદ, 
એ ત્રણે બહ્મના સ્વભાવે પ્રકટ છે. 

શિષ્ય-જ્યારે મૃત્તિકા આદિ જડમાં પદાર્થ ચૈતન્ય 
અને આનંદ પ્રતીત થતા નથી, તેમ જ ધેર ને મૂઢ 
તૃત્તિઆમાં પણુ આનંદ પ્રતીત થતો નથી, યારે તેમાં 
એ બહ્મના સ્વભાવો નથી, એમ સ્વીકારવું બેધએ. 

ગુસ-“આ દશ્યમાન સર્વ ખહ્ય છે, યાદિ થ્રુતિ- 
એમાં સર્વ જગતને બહ્માસૂપ કહ્યું છે. વળી 'નિત્યઃ 
ભર્વમતઃ । નિય છે, સર્વગત છે,' ઇત્યાદિ સ્મૃત્તિઓમાં 
ખહમને પણુ સવત્ર વ્યાપક કલ છે, અને તે બ્રહ્મ 
સત્‌ , ચિત્‌ અને આનંદ સ્વરૂપ છે, તેથી તે થહ્મના 
સ્વભાવ સત્તા, ચૈતન્ય અને આનંદ સર્વત્ર વ્યાપક 


શ્રી પંચદશી 


| પ્રકરણ 


હોવા જેઇએ, અને તેમજ છે. વળી જડાદિ સર્વ 
પદાર્થોમાં સત્તા તો “છે,' એવા વ્યવહારથી સ્પજ 
પ્રતીત થાય છે, ને ચૈતન્ય પણુ સ્પટ્ટ જ છેઃ જે 
તેમાં ચૈતન્ય ન હોય તો તેનું સાન થાય નહિ. એટલે, 
જડ પદાર્થમાં પણુ ચૈતન્ય, તિરોાહિતપણાંથી રલ્યું છે, 
માટે તેનું સાન થાય છે; તેમ આનંદ જડમાં પણુ 
તિરોહિત રલો છે, જેથી તે પદાર્થના સંબંધથી આનેદ 
થાય છે. એવી રીતે જડાદિ સર્વ પદાર્યોમાં સત્તા, 
ચંતન્ય અને આનંદ રહેલા છે. ૨૦-૨૧ 
નિષ્પ્રપંચ બ્રહ્મનું નિરૂપણ 
માયાસ્વરૂ પના વિભાગ 
અવતરણિકા-શિષ્યના પૂછવાથી મિશ્ર ખ્રહ્ઘાના ઝા- 
નને। પ્રકાર બતાવે છે અને માયાનું સવરપ કહે છે. 
૭ ક દ ૬૫ ૮" જજે 
અમિશ્રં જ્ઞાનયોમામ્વાં તો ત પ્વેમુટીસ્તિા | 
૨. રે. ન. ૨.૦૪ 2 ુ રે 
ઝવેડ્ષ્યાવેયોમચિંતા જ્ઞનમધ્યાગયોટ્યોઃ1૨૨। 
અલત્તા ગાય્ચદડષે ટ્ર માયા ય ત્રમ સ્વિટ્મ્‌ । 
ઝભત્તા ન₹93જૂનરો ઝાય વાઇનિજારિ0 1૨ ર।। 
વ “૬ 2 હ #". _$/--. 
વોર્મૂટષિયોરઃ લમેવં માથા વિ્ગામતા | 
શાંતા ર્િવિર્િટસ્યેવયાન્મિશ્રં વ્રહ્ેતિ વોર્તિતમ્‌ ૨૪ 
શખ્દ્રાર્થ-જ્રાન અને યોગથી અંમિશ્ર ખ્રદ્દા જાણુ- 
વામાં આવે છે, અને તે (જ્ઞાન અને ચેગ) પૂર્વે કહ્યા 
છેઃ ( ખ્રહ્માનદના ) પહેલા અધ્યાયમાં યોગના વિચાર 
કરવામાં આવ્યો છે અને ખીના તથા ત્રીજા અધ્યા- 
યમાં જ્ઞાન કહેલું છે. અસત્તા, જડપણું તથા દુઃખ, 
એ ત્રણુ તો માયારપ છે. નરશૃંગ ( મનુષ્યનાં 
શીંગડાં) આદિમાં અસત્તા છે, અને કાછ તથા શિલા- 
દિકમાં જડપણું છે; અને ઘોર તથા મૂઢબુદ્ધિમાં 
દુઃખ છે; એ પ્રકારે માયા પ્રસરી રહેલી છે. શાંત 
આદિ ખુદ્ધિવૃત્તિ સાથે અભેદતા હોવાથી “મિશ્ર 
ખુરહ્ઘ' એમ કહેલું છે. ૨૨-૨૪ 
ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 
રિષ્ય-આ સિશ્રબહ્મનું સાન કેમ થાય ? 
ગુશ્-તાન અને યોગથી આ મિમશ્રબહ્મનું જ્ઞાન 
થાય છે. તે ત્તાન અને યોગ સંબંધે પૂવે સમજવ્યું છે. 
રિષ્ય-સ્તાન અને યોગ સંબંધે ક્યાં સમજાવ્યું છે ? 
ઝુજ-યોગ માટે બહ્માનન્દના પહેલા અવ્યાયમાં 
અને જ્ઞાન માટે બરહ્માનન્દના ખીજા અને ત્રીજ અપ્યા- 
યમાં કહ્યું છે. ૨૨ 
રિષ્ય-ન્યારે સત્તા, ચૈતન્ય , અને આનન્દ એ 
થદ્મનાં સ્વરૂપ છે, ત્યારે માયાનું સ્વરૂપ શું ? 
ગુસ-અસત્તા, જડતા અને દુઃખ. 
શિષ્ય-માયાનાં એ ત્રણે સ્વરૂપ સર્વમાં છે ? 
ગુજ્-ના. માયાનાં એ ત્રણે સ્વરૂપ સર્વમાં નથી, 
પણુ ભિન્નલિન્નમાં છે, વંષ્યાપુત્ર, મતુષ્યશુંગ અને 


૧૫ મું] 


આકાશપુષ્પ આદિમાં અસત્તા રહેલી છે, અને કાઇ, 
રિલાદિમાં જડતા રહેલી છે. ૨૩ વેોરર અને મૂઢ- 
ભ્ત્તમાં દુઃખ છે. એમ આ ત્રણુ પ્રકાર માયાનાં 
સ્વરૂપનાં છે. કેઉઇમાં અસત્તારુપે, કોઇમાં જડતાજૂપે 
અને કપમાં દુઃખરૂપે, એમ સર્વત્ર માયાને વિકાર્‌ છે. 


શિષ્ય-શાંતાદિ #ત્તિઓ સાશ્રે બહ્મની મિશ્રતાનું શું 
કારણુ છે ? 

ઝુશ-શાંતાદિ ભત્તઓની સાથે એકતા, એ બહ્ાનતી 
મિશ્રતામાં કારણુ છે. ૨૪ 

ખઅ્હ્મધ્યાનનેો પ્રકાર 

ગમવતરણિકા-ખ્રહ્ાસ્વરૂપ અને માયાસ્વરપ શા 
સારુ સમજાવ્યું, તેનું કારણુ કહે છે. 

ઈર્ષ સ્થિતેડ્ત્ર યો ત્રણ ધ્યાતમિજ્છેસવુમાનશો । 

સ?૩ઝરિમિવેલ્ષેત શ્િઇ પ્યાવેયથાયથમ્‌ ।। ૨% ॥ 

શિજાશે નાપસ્ે ટ્રે સ્વવસવા સન્યાર્ત્રાચતનમ્‌ । 

સ્થવત્વા હુ? વોરમૂટાધેયોઃ વર્ચચિટ્રિચિતનમ્‌ ૨૬ 

શાંતાતુ સસિરાનેર્‌ાંણ્ીનપ્યેવં વિચિતયેત્‌ | 

વાનિઇમય્થમાત્ઝણસ્તિલ્િંતાઃ ત્રમાહિમાં ૨૭ 

મટ્સ્ય વ્યવદ્ારેડવિ યિશ્રવ્રહ્ષાળ ચિતનય્‌ | 

સતં વગુમેવાત્ર વિષયાનેટ્‌ રેસ્તિઃ ॥ ૨૮ ॥ 

ઝૌલ્ાલીન્વે તુ ધીછસે$ શૈથિસ્યાટુસમોતમસ્‌ । 

ચિંતન વાસનાને પ્યાનમુસ વતુવિષમ્‌ ।૨૨।। 

શબ્દ્દાર્થ-એ પ્રમાણે અવે (બ્રહ્માનાં અને માયાનાં 
સ્વરૂપ) છે, માટે જે સુરુષ બ્રહ્મનું ધ્યાન કરવા 
ઇચ્છે, તેણે મતુષ્યશુંગ આદિની ઉપેક્ષા કરવી, અને 
ખાકી રહેલાનું યથાયોગ્ય દૈયાન કરવું. શિલા આદિમાં 
નામ તથા સ્પ બે વસ્તુને લ્જીને, સન્માત્રનું ચિતન 
કરવું; ઘોર અને મૂઢ વૃત્તિમાંથી દુઃખને ત્યજીને સત્‌ 
અને ચિત્તનું ચિંતન કરડું; અને શાંત વૃત્તિઓમાં સત્‌ , 
ચિત્‌ ; તથા આનંદ એ ત્રણેનું ચિંતન કરવું. આ ત્રણુ 
ઘ્યાન કમથી કનિણ, મધ્યમ અને ઉત્જુષ્ઠ છે. મંદ 
ખુદ્ધિવાળાને તો વ્યવહારમાં પણ મિશ્ર ખ્રહ્માનું ચિંતન 
કરવું ઉત્તમ છે, એમ કહેવા માટે જ આ વેદાંતગ્રન્થમાં 
વિષયાનન્દ કહ્યો છે અને ઉદાસ્રીનતામાં તો ખુદ્ધિ- 
વૃત્તિનાં શિથિલપણાથી, વાસનાનન્ટ્ટમાં જે ચિંતન 
થાય છે તે જ ઉત્તમોત્તમ છે. એ પ્રમાણે ચાર 
પ્રકારનું ધ્યાન કહ્યું છે. રપ-૨૯ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 


શિષ્ય-અહીં ખહાસ્વરૂપનાં અને માયાસ્વજૂપનાં 
કંથનનું શું પ્રયોજન છે ? 


ખ્છ્ાનંદગાતવિષયાનંદ 


પરપ 


ગુજે-બહ્યમનાં અને માયાનાં સ્વશ્પનું કથન બરહ્મનાં 
ધ્યાન માટે છે; જે પુસ્ષને ષધ્યાન કરવું હોય તે પુસ્ષે 
અસત્તા, જડતા અને દુ:ખ એ ત્રણ માયાના સ્વરૂપની 
ઉપેક્ષા કરી, અવજ્ઞિષ્ઠ રહેલા સર્વ પદાર્થમાં “આ સર્વ 
ખહ્મરૂપ છે,' એ પ્રમાણે બદ્મનું ધ્યાન કરવું. ૨૫ 

શિષ્ય-ઝીયા અવશિષ્ટ પદાર્થમાં કેવી રીતે બહાનું 
બ્યાન કરવું ? 

ગુજ-રિલા અને કાઇ આદિમાં નામ અને રૂપ 
એ ખેનો એટલે જડતાને યાગ ફરી, સન્માત્રનું ધ્યાન 
કરવું; ધાર અને મૂટશૃંત્તિમાં દુઃખનો યાગ કરી, સત્‌ 
તથા ચિતએ બેનું ધ્યાન કરવું; ર ૬ અને શાંત એ સાત્તિક 
દૃત્તિ છે, તેથી તેમાં સત્‌, ચિત્‌ અને આનન્દ એમ 
ત્રણુ છે, માટે તે ત્રણુનું ધ્યાન કરવું. 

શિષ્ય-તમે શિલા આદિમાં સન્માત્રનું ધ્યાન 
કરવાનું કહો છે, ધોર અને મૂઢઇત્તિઓમાં સત્‌ અને ચિત્‌ 
એ ખેનું ષ્યાન કરવાનું કહો છે, તથા શાંતભૃત્તિમાં સત્‌, 
ચિત્‌ અને આનન્દ એ ત્રણુનું '્યાન કરવાનું કહે છે, 
એત્રણુ '્યાન કલાં, તે ત્રણે ધ્યાન સમાન છે કે ? 

ગુજશ્-ના, સમાન નથી; કેમકે શિલાદિકમાં સન્માત્રનું 
પષ્યાન કનિટ્ટ છે; શાંત અને ધોરર્શત્તએઓમાં સત્‌ અને 
ચિત્‌ એ ખેનું ધ્યાન મષ્યમ છે; અતે શાંતવૃત્તિઓમાં સત્‌ , 
ચિત્‌ અને આનન્દ એ ત્રણેનું ધ્યાન ઉત્તમ છે. ૨૭ 

જે પુસ્ષ શિલા આદિમાં સત્‌ આદિનાં ચિતનમાં અ- 
સમર્થ હાય, તેવા મંદ પુરુષે વ્યવહારમાં પણુ મિશ્રભ્હાનું 
ચિતન કરવું, એ જ તેને માટે ઉત્તમ માર્ગ છે. એનું ખોધન 
કરવા માટે જ વેદાંત ત્રન્થમાં વિષયાનંદનું વર્ણન કર્યું છે. ૨૮ 

આમ ત્રણુ ષ્યાન છે. એ ત્રણે ધ્યાન કરતા વાસન।- 
નન્દમાં જે ધ્યાન છે તે ઉત્તમ છે; કારણુ કે વાસના- 
નંદમાં ઉદાસીનતા રહે છે, અને તેથી બુદ્ધિભૃત્તિ 
શિથિલ થાય છે. વાસનાનંદનું સ્વરૂપ પૂર્વે કહ્યું છે 
(પ્ર. ૧૧, શ્લોક. ૮૫) ને ઉદાસીનતામાં વાસનાનન્દતું 
પ્રતિપાદન પણુ કર્યું છે (પ્ર. ૧૧ શ્લ્ે. હ૬ ), તેને 
અનુસરી અમે ધ્યાનનું પ્રતિપાદન કયું છે, અને તે 
ષ્યાનનાં કનિછ્ ધ્યાન, મધ્યમ પ્યાન, ઉત્તમ વ્યાન ને 
ઉત્તમોત્તમ પ્યાન, એમ ચાર પ્રકાર પણુ કલ્યા છે. ૨૯ 

વૃત્તિરહિત ધ્યાનનું બ્રહ્મવિઘાપણું-૩૦-૩૩ 

અવતરણિકા-એ પરથી શિષ્ય વાસનાનંદનાં 
ધ્યાનપણાં સંબંધે પ્રશ્ન કરે છે, અને ગુરુ તેનું 
ઉત્તર આપે છે. 

સ ધ્યાન જ્ઞાનયોમામ્યાં ત્ર્વિયેવ તા લુ | 
ધ્યાનેનેજાૅ્વધાપશે ચિસે વિચ્યા સ્થિરીમવેત્‌ રે ૦ 
વિઘાયાં તસિટાનંટ્‌ા અલરેવરસાસમજામ્‌ | 


ૃ્રાપ્ય માંતિ ન મેઢ્‌ન મેટ્જોપાપિવગેનાત્‌ ।૨ ?।। 


પર૬ 


શ્રી પંચદશી 


[પ્રકરણુ 





શાંતા ઘોરાડ શિજાયાશ્ર મેટ્જોપાષયો ૫19 | 
યોમાદ્દિવિયતો વેષાસયાધીનામપાજ્નાલેઃ ।। રે૨ 1 
તિરવાધિત્રણતર્તે માલપાને સ્વયત્રમે । 


અદ્દેતે ત્રિપુટી નાસ્તિ મૂયાનેઢોડ્તસ રચ્યતે ॥૨ ૨ 
શખ્દાર્થ-આ (વિદ્યાનંદ) ધ્યાન નથી, પરન્તુ જ્ઞાને 
અને ચોગે કરીને થચેલી તે ખરેખરી બ્રહ્રાવિઘા જ 
છે. ધ્યાનથી એકાગ્રતાને પ્રાસ થવાથી ચિત્તમાં રહેલી 
વિદ્યા સ્થિર થાય છે. વિઘામાં, સત્‌ , ચિત્‌ , અને આ- 
નદ અખંડ એકરસરૂપતાને પ્રાપ્ત થઇને ભાસે છે, 
પરંતુ ભેદક ઉપાધિના ત્યાગથી ભેદથી ભાસતા નથી. 
શાંત, ઘોર અને મૂઢ તથા શિલાદિ ભેટક ઉપાધિઓ 
માનેલી છે; ચોગથી (ચિત્તની એકાગ્રતાથી) અથવા 
વિવેકથી એ ઉપાધિઓનું નિવારણ થાય છે. સ્વયપ્ર- 
કાશ અને અદ્ભેત નિરુપાધિક (ઉપાધિરહિત) ખ્રહ્યા- 
તત્ત્ત ભાસમાન થાય ત્યારે ત્રિપુટી (જ્ઞાતા, જ્ઞાન અને 
રેય) રહેતી નથી; એટલા માટે તે ભૂમાનંદ કહેવાય 
છે. ૩૦-૩૩ 
ી ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 
શિખ્ય-વિદ્યાનંદ ત્યારે જીયું ધ્યાન છે ? 
ગુર-એ ધ્યાન નથી, પણુ એ તો જ્તાન અને યોગથી 
થયેલી ખહ્ાવિધા છે. 
શિષ્ય-એ ખહદ્ાવિદ્યા કેમ ઉત્પન્ન ચઈ? 
ગુસ-પ્યાને કરીને ચિત્ની એકાગ્રતા થાય છે, ને 
તેથી ખહ્મયવિદ્યા ઉત્પન્ન થાય છે. ૩૦ 
શિષ્ય-વિધાનંદ બહ્મવિધા છે, તેનું શું કારણુ? 
ગુસ્ન-એમાં સત્‌, ચિત્‌ અને આનંદનું અભેદ જ્ઞાન 
છે, તે જ કાર્‌ણુ છે. ઉદાસીન અવસ્થામાં જે આનંદ થાય 
છે તે વાસનાનંદ કહેવાય છે. એમાં પણુ વિદ્યાની પેઠે સત્‌, 
ચિત્‌ અને આનંદ અભેદથી ભાસે છે,-જે સત્‌ , ધચત્‌ 
અને આનન્દ, પ્રથમ ભેદરૂપે કરીને ભાસતા હતા. ૩1 
શિષ્ય-કયી ભેદ ઉપાધિ છે ? 
ગુસ્-શાંત, ધોર્‌ અને શિલાદિ ભેદ ઉપાધિ છે. 
શિષ્ય-કીયા ઉપાયથી તે ઉપાધિઓનું નિવારણુ થાય? 
ઝુજ્-યોગથી અથવા તો વિચારથી. ૩૨ 
હવે આ કથાપ્રસંગ પૂર્ણ કરીશું. મોક્ષપ્રાપ્તિમાં જે 
અપરેક્ષન્તાન થવું જેધએ, તે અપરેક્ષજ્ઞાન, અમે ધણી 
ધણી રીતે સમન્નવ્યું છે; ને તેમાં મંદ, આતુર ને અતિ 
આતુર જવને! સહેલ્થી પ્રવેશ થાય, તે માટે ખને તેમ 


કઠિન વિષયને સરલ કરી સમજન્યું છે. હવે કથાસમાપ્નિમાં 
કહેવાનું એટલું જ કે, આજ થહ્માનંદ ભૂમા કહેવાય છે; 
કારણુ કે તેમાં જ્ઞાતા, ત્તાન અને ઝ્રેયજૂપ ત્રિપુટી નથી, 
અને તે દેશ, કાલ અને વસ્તુના પરિચ્છેદથી રહિત છે. ૩૩ 
ઉપસંહાર 
અવતરણિકા-આ વિષયાનંદનેો ઉપસંહાર કરતાં 
રે. * 
તેનું પ્રચાજન કહુ છે. 


ત્ાનૅટામિષે શષ પંચમોડકવાય રેસ્તિઃ । 

વિષયાનર્‌ ળ્તેન ટ્ૂારેળાંત; તવેકવતામ્‌ । ર૪ ।। 

પ્રીયાજ્ારેશરોડ્સેન ત્રજ્ઞાનેરેન સવેરા ! 

વયાસ ધાળિતઃ સવોન્સ્વાશ્રિતાશછીદ્રપાનલાન રેજ્‌ 

શખ્દાર્થ-ખ્રહ્માનંદ્ નામના ગ્રંથમાં આ વિષયા- 
નંદ નામને પાંચમો! અધ્યાય કહ્યો. એ (વિષયા- 
નંદરૂપ) દ્વારથી ખ્રહ્ધાનંદમાં પ્રવેશ કરો. આ 
ષ્રહ્માનંદ પ્રકરણુથી સર્વદા હરિ તથા હરર્પ પર- 
માત્મા પ્રસજ્ન થાઓ, અને શુદ્ધમનવાળાં પોતાનાં 
આશ્રિત સર્વ પ્રાણીઓનું રક્ષણુ કરો. ૩૪-૩૫ 

ચન્દ્રકાન્ત વિવરણ 


આ વિષયાનંદ, બહ્યાનંદમાં પાંચમે! અષ્યાય છે, અને 
આરંભથી પંદરમું પ્રકર્‌ણુ છે. બહ્માનંદમાં પ્રવેશ કરવા 
માટે, અભેદતા પ્રામ કરવા માટે, એ વિષયાનંદ દ્દાર- 
રૂપ છે, તેથી બહ્યાનંદમાં પ્રવેશ કરવા માટે આ જ 
વેદાંતપ્રકરણુમાં આ વિષયાનંદ વર્ણવ્યો છે. એ દ્વારથી 
ખહ્ાાનંદમાં પ્રવેશ કર. ૩૪ 


સકળશાસ્ત્રવિશારદ, બ્રહ્મમુનિ વિધારણ્યસ્વામિ 
છેવટે પણુ મંગળ ભણે છે કે, “બ્રહ્માનંદે કરી હરિહર 
પ્રસન્ન થાઓ.' એમ કહેવાથી મ્રંથનિર્માણુમાં પોતાની 
નિરભિમાનતા અને નિષ્કામતા સૂચવી છે અને ઉત્તર્‌ા- 
ધમાં પોતાની સર્વ પ્રાણીઓ વિષે કસ્ણારૃત્તિ છે, માહા- 
(મ્ય છે અને સમતા છે તે સૂચવ્યું છે. “મનકાટ્રીનિ 
મંમઝમપ્થાનિ મંમળાંતાનિ ચ જ્ઞાજ્નાળિ પ્રષંસે। “જેના આ- 
દિમાં મંગલ છે, મપ્યમાં મંગલ છે અને અંતમાં મંગલ 
છે, એવાં શાસ્રો પ્રસિદ્ધ થાએ એ ભાપષ્યકારનાં 
વચનને અનુસરીને, ગ્રંથની સમાપ્તિમાં પણુ ગ્રંથકાર 
હરિહરની પ્રાર્થના કરે છે કે, આ જગતના મુગ્ધ જવે।- 
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૨ર્‌૨ નવિવેવાકતઃ લમો દ 

૨૨૮ ઇાવિષિઠુસેયુટન્‍િઃ 2૨ 

૨૮ ભવેચોડપ્યવરોક્વોડ્તઃ રે 

૬૨ બવ્વસાવ્ાલમૂતાને ૨ર્‌ 
રર્‌ર્‌ બવ્યાયુજાપિયાંમોદ?ઃ ૬5 
૬ધ્‌ ભવ્યાજાલેવુરાણદે: ડ્ર્‌ 
ફદ ભરાવયશ્ચેવતીવારો રબ 
૪૨ અરાજ્નીયમવિટતં ૪ 
ફ&૨ ગસ્ેવત્રાળિગુણીનામ્‌ 8 
વષ બરાચ્રરીતેસ્રાતિશ્ેસ્‌ ૭ 
#₹૫ ગક્ાતિવાનવાક્ષાતિ ૭ 
૨૪ મશ્રજ્ઞાજો(વિશ્રાલોઃ ૨ 
૭૦ અસલનળવવૂટર્થઃ ૮ 
૨૨૨ ભમચિવવિમુર્ગીવ૬ & 
૨૦૦ બલનાયાક્ષિતેવેય ટ 
રર્‌ મલનોદૃચિઢાતવાાદે ૭ 
રર મસત્તાગાલ્યવુઃ હેજ ષ્ટ 
રૂર્‌ બસત્યવિચવાહ્યાષે ૪ 
૧૭ બલવ્યાજ્યનત્વેન ૮ 
૧૬ ભલત્વાંશોનિવર્તેત ૭ 
૭% ભયઢ્વેઢ્મિત્યારી દ 
ર" અતવત્રજ્ઞેતિએટ્રેટ ર્‌ 
૬૨ બસહ્મ્ધાવિપયંહ્ત ૭ 
૭૭ અસાષા્‌ળભાજાર્‌ઃ ર્‌ 
૮ર્‌ ભસાધ્યઃવાસ્ચચિયોય: ૨૨ 
ર૨ અર્તિયૂરસ્મદત્યાી ૭ 
૨ર્‌ થસ્તિતાવલ્ય્વવંનામ ર્‌ 
2૬ અસ્તિત્રજ્રેતિચેટ્રટ 
૨૪ બભસ્તિમૃસ્તલ્વશન્યાડય્યાં ૨ 
ર્‌ શ્રસ્તિવોડનાઞગઘજ્ુદવાત્‌ 2૨. 
૨૭ અસ્તુવોધોડયરોક્ષોડત્ર ૭ 
૨૬૨ અરવોપાતવસ્યાષિ ૨૧ 
૬૨ અર્થૂકાઢેનિવષ્યઃ્ય ૧ 
૨૨ અર્યરયોમોનામેષ ર્‌ 
૬ર મસ્મન્નટ્રાપિગીવેસી ૮ 


૬૦ 


૪યટ્‌ 
૨૭ 
ર૮ 
રૈહર્‌ 

૫૬૦ 
૨૪૮ 


૬૨૬ 


૬ર્‌૨ 
૮૮ 
૨ 


૧૬૪ 
૨૬ 


ર્દર 


૨૨૬ 


૨૨૭ 
૪ 
ર્‌ 
૭ 
૪ 
8૨ 
૨૮૦ 
૨૦૪ 
૨૮૬ 
૨૮૨ 
દર્‌ 
૨૦ 
૪૪ 
૨૨૮ 
૨૨૮ 
ર્ટ્ટ 
4 


૨૬ 
બ્‌ 


રર્ઢ 
જ્જ 
ક. 
૫૮ 
ફ્ફ 
૨ 
1 
૨૦ 

ર્‌ 


૦૬ 


ત્ર૦ 
મસ્તિન્વલ્વેલનુમ્યઃ તન્‌ ૨૪ 
મય્યસલસ્વમલસ્વંશ્વ દ 


અસ્‍્ચાઃકુતેરમિત્રાવઃ ૭ 
અસ્તતંત્રાદ્િમાયાસ્યાત્‌ 8 
મરમર્થવારિત્યાનાલ્‌ ૭ 
કશમસ્મીલ્યદવાર ટટ 
મર્રમલ્યામમલાયઃ ૨૦ 
ગહંવાદતેચછાયેઃ દ્‌ 
મરવાની દ 


અદંવારવ્રમુંઃલન્યાઃ 2૦ 
મદંવારં ષિયં તાક્ષી ₹૦ 
મદત મમતાં ટેશ્ે ર્‌ 
અ્ત્વાર્્યિતાંર્વલ્વં ટ 
ઝદૃતાસ્વત્વવોમેટે દ 
મહંત્રવ્યયવીગવ્વ દ 
અરંત્રજ્નેતિવાવયાર્ષ છ 
ગરૃંમ્રજ્ેલ્યનુછિસ્ય ૭ 
અદૃંમનુષ્યટ્ત્યાઢિ ૭ 

22 ર ૪ 
બહેજૃસ્િરિટરૃત્તિ*: દ્‌ 
મદરૃત્તોસિવ્ામાઉર? «૮ 
નફોવુખ્યમફોપુળ્યં ૭ 

77 શ્૪ 
ભહોરાબમશોરાજી ૭ 

22 ર ૪ 
માવાશાહ્રવહેટાન્ત રર્‌ 
માવાર્‌ોપ્યેવમાનટ્‌ઃ રર 
બારા મિધ્રતિવંધશ્ય ર્‌ 
મામદાઢમઉ્ાવિટ્રેવાત 2૨ 
ગમાશાયાની તિદેતુવ્વ દ્‌ 
ભાતવામાતજોવાોવા દ 
બાભતસ્તનગાનાતિ ૭ 
માહ્મધાર્વવિવેતિ ૭ 
માલનોડ્ન્યાપ્રિયદ્રલે ૨ 
બાજનોમનલાયોને દ્‌ 
માલ્યત્રણીવિષારાહ્યું ૪ 
માલ્મમેઢગમવ્તત્યં દ 
આાહ્યાવાતમટ્વ્યુતો છ 
બાત્મારેદ્રા્િમન્નોડ્કે ૭ 
બાલ્ાને્સાદ્િત્ાનીયાવ્‌ ૭ 

227 ધ્છ 

22 2૪ 


ળાહ્યાનેટ્સરીલ્યાસ્તિન્‌ ₹ 

માલાાડનુયૂસ્યાટ્નાટિ ૨૨ 
બાલાવિયાન્ત્રિયઃશેવો 2૨ 
બાત્માશ્રજ્ેતિવાવયાર્થ ૭ 
જ્ાદયામાલય્યગીવર્ય દ્‌ 
માતયામાશાથ્રયાક્ષેવીં ૮ 
બાતતામિગુશમીગસી ૨૬ 
માત્માર્થત્તનલવેસ્થય ૨૨ 
આાલાવાદ્ટ્મમેડમૂલ્‌ ૪ 


છછ. 
છ્‌ 
૨્ર૨્ર્‌ 
૨૧૪૦ 
(૨ર 
૨૬૪ 
૪ર્‌૬ 
૨૨૨ 
૨૨૨ 
૨૨૧ 
૪૦૨ 
૪૦૦ 

૮ 
૨૬8 
(૬૦ 
ટ્્છર્‌ 
૨્દ્૭ 
ર્ષ્ર્‌ 
ર્‌ર્‌૦ 
૫2૮ 
ડ્છર 
ર૨૬ 
૨૨૨ 
૨ 
ર૨૨ 
ઠર 
૪૮૨ 
ષ્્બ્ર્‌ 
ર્‌દ્ષ 
૪૭૫૬ 
૨૦૬ 
2ર 
રૂ૦ 0 
૨૦૦ 
૪૬૨ 
૨૮૦ 
રર્ટ્૪ 
૨૬૨ 
રબર 
ર્ષર્‌ 
૨૪૦ 
૨૭ 
ષ્રર૦ 
હ 
૪પ્છ 
૪૨૬ 
ર્પ્ષ 
ર૪ળ્‌ 
ર્‌ર્‌૮ 
૪૨૨ 
૪૫૬૨ 

શણ 


શ્ોળ. 


દ૮ 
ષ્‌ર્‌ 
ર૨૦૪ 
૨૮૨ 
દર્‌ 
૨? 


૭૭ 
£્‌૦ 
દ 
હર્‌ 

ર્‌ 
દ્ર 
8૮ 
ણ 

૨૮ 
૨૪ 

ર્ટ્ર્‌ 
પ્ત 
ર્ર 
ર્‌ 

(૨૨ 

૨૨૮ 
૭૭ 
ર્‌ 


ર૭ 


૧૮૭ 
રદ્‌ 
પર્‌ 

પક 
ઘણુ 
ષ્‌ 
ષ્ટ 

૮૬ 

ર્ત્ર 

૨્‌ર્‌૭ 
પછ 
ત્ય 
૮૦ 

૬૨૨ 
૮૨ 

૨૦૪ 

૮૨ 
ર્‌ 

2૪ 
૫૨ 

૦૨ 

22૪% 
8૬ 

રર્‌ર્‌ 


છાહમાવાશ્મિત્યારી ૭ 

બાત્યાશેષતષેદ્યંચ ૨૨ 

કાલાડલનસ્તલોડન્ય ૨ 

માટ્‌ાવવિયવાચત્રેઃ ૭ 

ભાહિમપ્યાવતાનેણુ ૭ 

માહ્‌મનસ્તરનુવંધ- રં ફ્ર્‌ 
વિયોક્ષ્દાછે 


બાથેતંષધાઢ્યોડજવેવીં 2૨ 
માથોવિવારમાવાર:ઃ ૨ 

સિ ર્‌ 
માનેઢાહિમિસ્થૂજા શ્‌ 
માનય્‌હેવતરગાતે ટર્‌ 
માનદ્ાર્વમૂતાનિ 2ર 
માનેઢ્‌હે નિષેયવ્ય રુ 
આનઢંત્રછાળોવિટ્રાનૂ ૨? 
માનેટ્મવફેશોડય દ્‌ 
માનંઢ્‌તયવાોશોયઃ દ્‌ 
જનંઢ્તયાવેશાન દદ 
માનંઢ્‌ફપ: તવમ ૮ 
માનંઢષ્નિવિધોત્રહ્ના ૨૨2 
ભાનુવૂસ્યેદ્ધ્ષીઃલ્યાત્‌ શ્ર 
ભાષાતટદિતરતત્ર દ 
માવાતામળીયેષુ ૭ 
માપોપજેરોવિશ્ય ૨ 
મામાલગડ હ્તરતરમાવ્‌ ૮ 
થામાયત્રદ્ાળીટેદાલ «૮ 
આામાતણીનયાવુજ્મયા ૮ 
માર્ધવામેનાનાત્ાત્‌ & 
મારોવેતરયહૃદ[તે દ 


માસમવાદિનઃજાયે રર્‌ 
બારમવાહેનઓડન્યસ્માલ્‌ ૨ર 


મા(મીવારળામોચ ર્‌ 
નાજવ્યન્રાંતિતંદ્રાયા ર્‌ 
ન્રાજવનતયામાલિ ૭ 
બાવિમૌવતિરોમાંવ દ 
માવિર્માવયાતિય્વસ્તિન્‌ ૨ 
આવૃત્તયાપનુત્યરય ૭ 
ઝાસ્તાંઢ્રતાવિજેનલાવો 8 
માસ્તામેતવત્રયત્ર ટટ 
માલાંશાજ્રસ્યસિટ્ાંતઃ ૭ 
માદારાહ્ત્યિગજેવ ષ 
ટ્રછાટિષધ્રયવ્નાશ્ય દ 
ટ્તિન્યાવેનલુરવેસ્માતૂ ૭ 
જતિવા તિવાજારેળ દ્‌ 

22 ત 
ટ તિવેટ્વઃચ:પ્રા ટર્‌ 
ટ તિસેવવુરાળેથુ ૮ 
ટતિશ્રતિરમતી નિત્યી ૭ 
ટતિશ્રત્યનુલાળ દ 
ટ્તોડપ્યતિરાયંમત્યા ૨ 
ર્સ્વઝ્ામબેલવલ્ય ટ 


58. 
૨૫૮ 
૪૬૬ 
ર૮૨ 
ર્‌્ર્ષ્‌ 
૨૫૬ 


૪૮૭ 


ર૭૪ 
૪૮૨ 
૪ર 
રૈષર્‌ 
૪૦૮ 
ર2 
૮૨ 
રફ 
૨૪૫૭ 
૪ર્‌ 
ઘ૦ ડ્‌ 
૨૦૨ 
૨૮૬ 
ર્‌ડદ્‌ 
ર્રૃષ 
૨૨8 
૨૨૪ 
ર્ર્‌ૂ૭ 
ર. 
૪૬ 
૪તર્‌ 
૪૨૭ 

૪૨ 
ર્પષ્ર્‌ 
જ્્‌બ૭ 
૨૦૬ 
ર્‌દ્ર્‌ 
દ્ર 
૪૨૨ 
ર8૨ 
2૭૮ 
7૮૦ 
ર૦૫ 
૨૦૨ 
ર્‌ર્ષ 
૪૮૪% 
ર૪૭ 
૨૭૦ 
૨? 
ર્‌છર્‌ 
૪૪૨ 


રા 








'જોજ. 
૨૫૭ દ્ર્ધશાર્વાપ્યસંલુટાઃ 
દ્ષ્‌ ર્રચતસ્વવિવેયં 
૭૭ ટ્સ્તમન્યોન્યતાટાહ્મ્ય 
૨૨૮ રરમજોવિવટઇશતલ 
ખ્ર્‌ દૂટ્યંવાવવેર્સટ્યોનુ 
૨૦ ટૂલ સશ્િલ્વરાનંટ્‌ 
૨૨૨ ફ્ત્યમિવેલ્વમોસર્‌ં 
૨૮ ટ્હ્યાહિમિર્યાશ્યાનેઃ 


રર ર્સ્યાલ્મિબ્રિમિઃ #ૃ્રીતી 


રૂ૭ ટ્સ્યાટ્કિસવયઃપ્રાદુઃ 
૨૦ ₹યારેકુતયોવશથઃ 
૮૭ ર્ત્યુવસ્તાતટ્િશેષેજુ 

૬ ર્ટ્મમેલરેવાતીત 

૮ ર્ઢમેવેવિસેષાઃચ્યુઃ 
ર૪ ફ્ઢ્મંરાર્ય લલ્યવ 
રે૭ ટ્ટ્મંરોસ્વતઃપક્યન્‌ 
"૬ શ્હૂંગુળત્રિયાગાતિ 
રૂ૮ ર્ટ્વશ્વ્યતેમિન્ને 
૮૮ ટ્ટૂગુસમિહંસેતિ 
ર્‌ર્‌ ફ્ટ્ફ્પંતુયથાવવ્‌ 
૪૦ ર્ટૂફ્વ્યમિલૅવબ્ 
૬૨ ર્ટૂંલવેવુરાસષેઃ 
૨૭૪ ફ્્રગાજિયંહૈતં 
૭૬ ટ્મંવૂટર્થયીવયઃ 

૮ ૬યમાલ્તાવ(ાનંઢ્‌ઃ 
૨૭ ટૂયલત્ા(ત્તતા 
ર૪ શવીવાતૃળતજલ્ય 
૨૫૦ ઈરવામરળેચાય્ય 
ર્‌૪ ટ્દૃવામૃત્રવાવિથા 
ર૨ર્‌ રૈક્ષળાહિવ્રવેરાંતા 
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દશ ં 

?૦ ટૈજ્ઞેશળોમેગિવ્રામિ 
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૨૦૧ તચિતનંતવત્યાથન પત ૨૭૦ ૨૨૮ 2 ૭ ૨૭૮ [ ૬ ટ્‌ીવત્રમામળિમ્નાંલિઃ ૨૧ ર્‌" 
તર્‌ હ ?ર્‌ *૦ર્‌ પ૭ તરશિવારળતિશાનાત્‌ ₹ર્‌ ૪૨૬ |! ર્‌ રીવયોડવવ(વાસ્યાંતઃ ૨૧ ર૪ 
રર તસેદ્દિલેષિવાનેં દ્‌ શ્ષ્રૂ ૪? તફ્લતાધનગન્યત્ાત્‌ ₹₹ ૪ર? [ રરે૪ તુધેટઘટયામીતિ ૬ રરર 
૪% તરદૃમર્ચાવનુસ્યર્થ ૨૨ ૪૨૨ ૪ર તભશોડદૃત્રહાલલ્વ છ ર્‌ ૪૦ ુઃણનાશાથેમેવૈતત ૨: ૪૨૦ 
૨૦ તતોનિરશમાનહે 2ર્‌ ૪૮૪ ૬૮ તચ્માલુતવોસત્વગ્ય ૮ ર્‌ ૫૦  ફ્રૂ? ઢુઃણપ્રાોનચ્દ્રેનઃ ₹₹ ૪૪૮ 
₹₹૮ તતલોડમિશાષવશાને ૨ ર૮૫ ૮૬ તરમાયામામદાસેન 8 ર૭૪૨ ફટ ઢુઃણામાવવહેવાર્ય ?૪ પરર્‌ 
રરૂજ તતા(બતાંશ્યયોળી ૨ ર્‌૨૦ ર૮ તરમાહામાલતણુરષઃ ૭ ૨૪% [| ર્‌ છુઃલામાવશ્વામાતિઃ ₹?૪ ૫૦% 
૪૭ લતહ્તેમાવિરવત્વે ૬ ?%૮ ર્‌?૨ તસ્માન્યુયુક્ષુમિર્નેવ ૬ ર૭ | રૂટ ?? ?૪ ૧૬2૭ 
૪૨ તસેટ્તેસ્તતાડન્યતે ૬ શષ (૦૨ તળમાટ્હાંતવંિટ્ૂં ૨ ૭૭ , ર્ય ટુઃલિનોડશાઃ તંતુ ૭ ર૧ 
૨ તત્વાટ્ગુશ્ણટૂઇ ફી. , કે ₹૪ લસ્યરેતુઃ તમાનામે ર? ૨2૪ | અઝર્‌ 9? ?૪ '૬₹૮ 
૨ તતેમાવાર્થમન્યત્ર 2 ર્રૂ 2૦૭ સવિથાવ્યુઃલઘંવોળ ?₹ ૪રૂક ર૪ ઢૂટ્હેર્ઞળતેપુત્ર ૪ ૨૨9 
૦ તત્રતત્રોસ્િતેવ્રીતિઃ ?૨ »ઠર્‌ રૂ૨ લાવ્વાજ્મિટતશાંતો ૪ ૨ર? ૪ વૂરેવ્રમાટ્યંદછૂા ૨ રેષ્ષ્ 
૪૨ તત્રતયુટિલંયોન ૨ રૂદ્ઠ છર તાદતવારેવતવ્લસ્વીં રર ૫૦? ફદ્ૃ૪ રરવૅનાશીતિવોષેત ૪ ૨૨૬૨ 
૨૨૨ તસ્વનિશ્ચયવામેન ૬ ૨૬ પ હ તાદકશમાનુવાણીન ૨૨ ૪૪૬ ૮ ₹ક્યમાનય્યલવેસ્ય છ્‌ ર૪૦ 
“૪ તર્વૅયુટ્ષ્યાવિજામાટ્રીન્‌ ૪ ?₹૨ ર૭ તાટશેનાવિવોષેન છ જ%્‌૪ ર્‌૦ ઇછાતઃવરછામશ્ેલત ?? ૨?૮ 
2૮૨ તસ્વવૉષઃત્રધાનંચ્યાત્‌ ૬ ૨ર “ર તાહાલ્યાધ્યાતણ્વાત્ર ૬ ૨8૦ ૪૬ રછાંતાઃરયુનિઃર્વેનઃ ૨૨ ૪૨૨ 
૨૭? તર્વવોષદ્ષર્યન્વાષિ ૬ રરર "૪ તામ્યાંનિરવિ્રવિસ્લેથે ? રર ૨૪૨ હેવવામાણન્યારી ૭ રેર્ળ 
(ર તત્તમાવનયાનદ્યેત, ૭ ર"ર્‌ ૬ તામસેનોમયાવિતુ ૨ ૪૬૨ ૪૦ હેવઢ્સસ્તુસિદ્ોડયે ૨ %૬૨ 
૭૪ તસ્વમસ્યાર્વાવવેષુ ૭ ૨૬૦ ૭૬ તાવતાજતજીત્યઃતન્‌ ૨ રેહય રૂ૨ હેવટ્સઃ ચર્યનર્છેવૂ ૨૬ ૨2૫% 
૨૮ લતસત્તવિયહિનધ્યાયેત;્‌ ૧૨ ર૮? ૬૭૨ તાવલાર્યાસાર્ટ્યાજુઃઃ ૬ ર૦૬ ૨ રેર્તુમત્વારપશોવો' ?? ૪૨ 
૨૨૬ તસ્વવિરમૃત્તિમાત્રણ ૮ ર૨૩૭ ૭૨ તિંતિળીવજમલન્ઝં ર ૪૭૬ દર્‌ હેવાસ્મશજિસ્યનુનેઃ 2ર ૪૮૦ 
£ર૭ તસ્વસ્મૃતેરવતરો ૭ ૨૭૮ ૨૮૨ તિણ#વજ્ઞાનતદાર્ય ૭ ર્ર" ૨૬૨ હેવાર્સનલાનશૌ ૭ રેરર્‌ 
₹૭ લત્લાક્ષાત્વારસિટતબે ૬ ૨:૪૮ ૬૭ લિઇતુમૂઢાઃપ્રજ્ષતા ૨ રૂહર ષ્ટ કી (૪ 5 
૬૪૦ તદ્લામથ્યારગાયતેર્થીઃ ૨ ર્‌૨૨ રૂ૦ તુચ્છાનિવચનીયાત્ દ્‌ ₹ર૨્રૂ રૂ૬ હેરાજાજાન્યવરત્‌નાં ર્‌ ૧% 
૮૮ તથા ચ ચિવવાનટ્રો (૨ ૪ર્ર્‌ ૨૬૬ તૃળાર્ચજ્ાહિયોનાંતા ૬ ર૨2૬ ર્‌? ટૅશઃજ્ોડવિનમાલેત (૦ ૪૦ર્‌ 
?૭૦ લથાંડતયો*્યર્યયત્ર ૬ ૨૦૪ ૨૨૮ વણ્તિયીર્વામમસિત્યં ૭ ર્્‌ર્‌૦ ૨ર રેદતાટાત્યમાવણેઃ? ૨2૨? ઝરખ 
₹૦૬ તથાષિષુતિરેવત્વાત્‌ 8૬ ૨2૮૬ ૪ તુષ્ળાભેદ્દરોરાનકોમો ₹% ૧ર? રષ ફેરટ્‌ોવાંક્રિસહ્ોયાન્‌ ?૪ ૫?૪ 
રૂ૮ તધાર્સાતિયુષુો ૨8૨ ૪૨૨ ૪૮ તેનમાહ્મતેડવ્યનુમતે દૂ રષ રૂ૭ હેદટ્યાચરામાલ ૭ ર૨૪૨ 
૨૨ તથાસટ્રઝુનોમેર ૨ર ૪૬ ?૮૨ તેનટ્ેસનપઇનુત્ય ૭ ૨૨૮ ₹૪૮ હેદવટ્ટપાનાટો ૬ 2૨૮ 
૪ લથારવપ્નેડત્રનેચંતુ ૨ ઢ« ૨૨ તૈન્નલાવિશ્રતાંયાતા ૨ 2૦ ર૭૫ શે્રવાગ્યુટ્યસ્યસ્મા ૭ ર્‌રર્‌ 
૭? તઢઘનલસાક્ષિમા્વે ₹? ૪૨૨ ૨૮ લૈરંટસ્તત્રમુવન ૬ ૨૨ ; ફ્‌૦ હૈદાળશાનવગ્શાન ૭ ર૨૪ 
૮ર લઢ્મ્યાતેનતિથાયાં (ર્‌ "૦ર ૨૦ તૈરંતઃવારળસર્વેઃ ₹ ફદ | ર્‌ રેદાઢ્મ્યતત્રાર રે ૨ 
૭૮ તણ્થસ્વચપારોર્શ્ય ૭ ર૨8૦ ર૨ તૈઃ લવઃ સૌશ્રતેઃત્રાણળે ૨? થ૭ : ડ્‌ ફેદ્ાચાભત્વેબ્રાંતીો ૧૨ ર૫૨ 
૪૦ તદ્ાસ્તિમેલર્યમીર ર્‌ ધછ્‌ ર૪ વૈલૈઃવામ્મેપુસવેષુ ₹?૪ ૫૨૬ | ફ્‌હર્‌ ટેશ્રારિપગ[યર્ર દૂ ૨૦૪ 
૨₹૪ તાઢેત્બંતસ્ત્રાવિશાને ૨ રત્ન ૨૨ વ્યવયુવોમ્યઃચરેશ્રર્ય ર ૪૫૭ [| ૮૬ હેશાઢેઃપ્રતિવૂ.જેણ (ર્‌ ૪૭૮ 
૬૨૦ તહિઇમેટવ્વમાયા ૭ ર્‌૦૦ ૫૨ લ્યઝ્યતામપવામારિઃ ૪ ર?૨%* : ૨૧૭ રેદામિમાનવિપવસ્ય ૧ ર્‌ેર્બ્‌ 
૨૫૪ તણેતલ્જસજસ્યહ્વે ૭ ર્‌ર૮ દ ત્રયામાવેલુનિહેતઃ ૨૨ ૪૨૪ [| ?'૪૪ ટેશેદ્રિયાટ્યોમાવા ૬ ૨૨૬ 
૪ર ₹૪ ૫2૮ ર૮૨ ત્રયૉડવ્યલંતવયાશ્રેલ ૬ રરૂ% ૪૮ હેરેત્રિયારિગુસાસ્ય ૮ ર૪૫ 
ર૬ તર્રોમાયપુનમોગ્વ ? (૮  ઝહ ત્રિતયોમવિતાંથુવત્વા ? ર૭ | રષ હેરેમુતેડવિયુસિશ્રેલ ૮ ર૪? 
૪૦ લદ્િવિકાદ્દાવસાઃલ્યુઃ ? ૨૪ : ૨2% દ્રિષુષાતયુયન્નોગ્ય ૭ ર્‌૦૭ | ફ્‌૪ રેફ્ોવજમપાજ્વ્ય ૨ ર્‌૨૪ 
2૬૫ સંલુઃવટર્યતોયટ્રટ્‌ 8૬ ૨૦૨ ર૨૪ ત્વમેવટ્શામોડત્ીત્તિ ૭ ૨૪૭ ૨૭૮ ઢ્ોષર્સાદિગિહાલાચસ ૬ ર૨૨૪ 
ખ્‌ લંતુનાંહિસર્સલ્યાતાં ૬ ૬ર | ૨૬% ટ્રવવીગમરોફેડપિ ૭ ૨૨૨ | રરૂષ્‌ ટ્રવવવયુયવોવો દૂ ૨૪ 
૨૨૮ તંતોર્વિયુઝ્યેતપટો ૭ રૂ૦ [ દત «ફેનાયર્નાશ્િવા ૮ ર૦ ર૬૨૦ ૭ ટ્રછુરષ્ેરજોવક્ દ ?તર્‌ 
૨૬૨ તંતોન્લજોચવિલાર દૂ ૨૦૪ [| પભ ટ્શમઃવાર્તિપ્રમે ૭ ર્્‌ષ્ખ : ૨૨૦ ટૂચંયસ્યાસ્તિતસ્યેવ ૨૬ રેતર્‌ 
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૪૨ ઘરિળાતેપૂર્વશ્વં ર્‌ર્‌ ૪૨૪ ૨૦૨? દ્રત્યૂવેવાધરેેવા ૬ રર? છર થુજ્રોડવિમેટ્રોનોચિસે ૨ર ૬૬ 
ર્‌ પરિપૂળઃ૧રાત્માડરિમિન્‌ ષ રર્ર્‌ ૨૦૨ પ્રવમંતસિવાનંહે ર્રૂ ૫૦૭ ૨૬૪ યુજૌતિઇશાંડન્તરોડસ્યા ૬ ર૦ર્‌ 
ર્‌? પરેમાળાવિરેવેડષિ ૮ ર્‌૪૦ ૨૦ર્‌ વ્રધાનક્ષત્રશવસિઃ ૬ ૨૮૪ ર૨૪ નલુક્‌યવરિછિકમૂટસ્યો ૮ ર્ર્‌ર 
"૦ પરોશશાનવજાજડપધિ ૭ ર્છ્ર્‌ ₹૦૮ ત્રધાળોતાર્તાવિયા ર ૭૭ જજ૪ ગજ્યારીનાંવસ્વંકો ૮ ર૬ 
૪% ઘરક્ષક્ષાનતાનર્યેવ્‌ ૭ રછષર્‌ ૪૨ ક્રજ્યેતન્નિવત્તતુ ૪ રરરૂ ર૨૦ વુજ્યાતેદાયતવેક્રેત ૬ ?ષર્‌ 
ર? ઘરોક્ષણાનમશ્રજ] ૨ રૂદ્ર 2૦૦ ત્રવદૃત્યવિનીરેડયઃ ર્‌ર્‌ ૧૦૭ ૨૨૦ વૃહ્ટ્રથસ્યરાગર્ષેઃ ફ૨ ૪૪૨ 
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૨૨ ૧રોક્ષમવરોક્ષત ૭ ર૪૬ ૨૭૬ ક્રયૃસિર્નોવયુસ્પ્રગેલ્‌ ૭ ર્‌ર૪ ૫૬ વોધાતવુરામનોમાત્ર ૪ ફ્રરૂ 
૬ર્‌ વરોક્ષત્રહ્ાતિક્ષાનં ર રૂષ્‌ ૨૬૭ વ્રકૃત્ોવાનિયત્તૌવા ૬ રરર છ્‌? યોષાઢુધ્વચતફેયં ૪ ૨૨૭ 
“ ઘરોક્ષાસાપત્ેક્ષેતિ ૬ ૨૪૭ ૬૦ર્‌ પ્રશાંતમનલંદ્ેર્ન ૨૨ જ૪ર્‌૭ ફર થોષેડ્વ્યનુમવોયહ્લ ર્‌ તદ્‌ 
ખષ પાટ્‌ોડસ્યલર્વામૂતાસિ ૨ર ૬8૦ ૨૮ ક્રશ્નોસરમ્યામેવતત્‌, ૭ ર૨૬૨ | છ૭૪ યોષોવાય્યોર્વિશેવ:૩: ૬ *ર્‌૭૪ 
(૨? વામાળાંશ્યવહતેઃ ૨ રૂતમ્‌ં ૨૨૭ દ્રલતોદેચોર્થાને ૬ ર૨ છર ત્રહ્ચારોમિક્ષતાળો ૧ રૂડદ 
૬૭ પારોદ્વેળતિનુટ્વૅટ્રો ૭ ૨૧૮ ર્‌૦ ત્રટવેનટાફઝન્યેન ૮ ર્‌૪૦ ર્‌ ત્રજ્નળ્યજ્ઞાનનાશુય ૭ રદૃષ 
૧૬ વિતાડવિયુતાવષિતા ૨૨ ૪૨૪ રષ ત્રામમાવયુતંટ્ેસં ૬ ૨ર૮ | ૪૪૦ ત્રહ્નળ્વારેવિતલ્નેન ૭ ૨૬૦ 
"છ ઘવિતવાયમિમાનોચ: ૨૨ ૪ર ૨૧૪ વ્રાયમાવોનાનુમૂતઃ £ ૨૨૭ | ર૨૨ર્‌ ત્રહળ્વેતેનાતરજ્ષે (ર્‌ પ૦ 
રે પિતૃમુત્તાન્નગાદ્દીયોત્‌ ર્‌ ૭૨ ૭૬ ત્રાયરષ્નમષિનિદ્રાયાઃ ૬૬ ૪૨૨ | ર ત્રજ્નાલ્તાતિમાને ચેત્‌ ૭ રર 
?ર પુળ્યવાવટ્ચેસિતા ૨૪ ૧૩૬ ર૪ દ્રાશજ્તત્રામિમાનેન ૨ રદ ૨૨ ત્રજાકંછુવિફ્ેયં ૨ રૂદ૦ 
રર્‌ર્‌ ષુત્રટાષુતપ્યલ્લુ ૭ ર્‌રર્‌ દ ત્રાળોગાળર્સિકુલેડવિ £ ર૨૭૦ ૨૦ ત્રણયચષિજ્ઞાજ્ઞેષુ ૬ રૂપ્‌ 
૪ર પુત્રાઢેરવિવક્ણાવાં રૂ ૨૭ રર્‌ પ્રાદ્ેનટેડવિણટ્રાવાત્‌ ૨૨ ૪૭ ૨૮૧ ત્રહ્માજોશતમીવારો દ રરૂષ્‌ 
૨૨૬ પુત્રાયેહતુવાલીના દ 2૮૬૨ ૪૭ ત્રાષ્વવુળ્વફાાંછોજાનૂ ૧ ર૬૭ ઘ્‌? ન્રહ્જોવ્રામિવાંછાયાં ૨ ર૬૮ 
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૪૭ ષુત્ાનધોયુલોનીરે ર૨ર્‌ ૪૨ર્‌ ૪ ક્િવંસ્વારોલ્યતોવ્ેવે ૨ર ૪૨૨ ર૦ ત્રછ્તક્ષાજતિરસેવે ૨ રૂ૨ 
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૨૮૪ વૃૂનેયોષેતવ્ન્યોદ્ો ૬ રર્‌ષ ૨૫૬૦ યજયુસતેમરરીવાજો ૭ ૨૬૮૭ ? ત્રજ્ઞાનદ્વક્યામિ ₹૨ ૪૦૭ 
ષ્‌ પૃળોરેેમઉયવ્ઇન્‌ ર્‌ ૮૦ | રરેર્‌ મંષમોક્ષવ્વવસ્ચાયે ૬ રર ૨૨૪ ત્રજ્ઞાનટ્રમિષમેકે ૨૬ ૪૪૬૨ 
૨૨ ક કિ ર૪ ષશ્ષ્‌ ૨૮ યંધશ્રેન્નાનંહેતં ૪ ર્ફફ | 3૦ ?? (૨ ૪૭૮ 
જ વૂવેગન્મન્યસભ્લેવલૂ રૂ ૭૨ ૨૬ યદિરતવિમામોડ્કી ૬૦ ૪૦૨ (૦૫ 7? (રૂ ૫૦૭ 
૨૨૦ વૂવેપણતયાતો ચેત દૂ ૨૭ ૨૦ર્‌ વછુગન્મરઢામ્યાજ્ષાત્‌ ૭ ૨૭૦ દ્ધ જેમ ફ૪ ષટ૨૬૨ 
છ૨ વૂ્વાવ(વરામશી દ્‌ ટ્ર ર૬ મછુવારમશેતેડપિ ૨૬ રૂ૬૪ રૃટ ” રષ પ્રદ 
૦ પૂર્યામ્યાસેનતેનેવ ૨ રૂદઠ ફર્‌ર મકુચ્યાગુકિત્તાનાં ૨ ર૮૨ ૮૭ ત્રક્ષાનહ્ોવાતનાત્તર ૨? ૪ર્‌ર્‌ 
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૭ પૃવમવષકિચદામાણા ૬ ૨૪૪ ર્‌૨ વાહતેતાવવાનાલસાનાં રર ૪દ્દર્‌ ર્‌ ત્રાણળ્યમેડસ્તિપૂગ્યોરું ૨૨ ૪ર 
૨૨ વૃષમામાલયૂટસી ૭ ર૪ર્‌ ૨૨ યાઢંનિદ્રાટ્યઃ સર્વે ર્‌ તર્‌ ૨૨ મત્તિસ્યારૃમ્ટ્રેવાટો ૨૨ ૪૫૬ 
રર્‌ પ્ચુસ્વાફ્વિશ્ાર[તું ર્‌ ૪૨૦ ૭૮ માહંત્ર્ેસિવિયુશ્રેલ્‌ ૨૨ ૪૮૨ ર્‌૦ મમવત્વૂવવારાકક ર ધર્‌ 
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અંદાન્ત-ત્રથમ મામ (રિટ) *** *૦૦ ૧- ૮-૦ 

ગીતા 
ચિદ્ધનાનંદી શ્રીમદ્ભગવદ્‌ગીતા (પ રંગીન 

ચિત્રો સહિત) . ૪- ૦-૦ 
સાનેશ્વરી શ્રીમદૂભગવદ્‌ગીતા (પ રંગીન ચિત્રો) ૪- ૦-૦ 
ત્રીધરી શ્રીમદૂલગવદ્‌ગીતા (મોટા અક્ષર- 

નાગરી લિષિ-રેશમાી પૂઠાં). ૦૦ ૧- ૦-૦ 
શ્રીધરી શ્રીમદ્ભગવદ્‌ગીતા (પ મી આવૃત્તિ) ૦- ૭-૦ 
શ્રીમદૂભગવદ્‌ગીતા (નર્મદ અને તુલસીદાસ) ૦- ૮-૦ 
શ્રી પંચરત્ન ગીતા (૪ થી આજૃત્તિ) ૦-૧૨-૦ 

ભારત અને રામાયણ 
શ્રીમદ્‌ મહાભારત (ભાગ ૧ લે।) હે. છકે 
શ્રીમદૂ મહાભારત (ભ્રાગ ૨ જે) * ૧૧- ૦-૦ 
શ્રીમદૂ મહાભારત (ભાગ ૩ જે) ... છપાય છે. 


શ્રીમદૂ વાહ્મીકે રામાયણુ ... 
ભાગવત 
શ્રીમદભાગવત (મોટા અક્ષરવાળું ૨૯ સિત્રે 


૦૦૦૯ ડ$-- ૦-૦૦ 


સહિત). એક ભ્રાગમાં કપડાના પૂડાનું.... ૮- ૮-૦ 
9% ક કે 77 *૦૦ ઉ€-"૦-૦ 
,# એક ,, રૈશમી ... હ- ૦-૦ 
27 #7 *#૦ ઉ#-- ૮-૦ 
પાણીથી પલળે તહિ, નખ વગેરેના ધસ- 
રકા પડે નહિ, અને ઉંધાઈ ખાય નહિ 
તેવા પૂઠાનું એક ભાગમાં... **ક ૧૦-- ૦-૦ 
ખે જ્નામમાં ... ક ૦૦ ૧વૂ૦- ૮-૦ 
શ્રીમદૂભાગવત (મધ્યમાક્ષર્‌ સચિત્ર) ૪- ૮-૦ 
શ્રીમદભાગવત અને ગીતા (કવિ વલ્લભ 
અને પ્રેમાનંદ કૃત, સચિત્ર આજત્તિ ૩%) પ- ૦-૦ 


પડલ 
પુસ્તકનું નામ કિમ્મત 
શ્રીમદભાગવત એકાદશ સ્કંધ * .*.* ૦- ૬-૬ 
શ્રીમદભાગવત ગુટકા ભ્રાષાંતર્‌ (૧૭ ચિત્ર- 
સમૅત) ક મ૦૦ ૨- ૪-૦ 
ધર્મ 
શ્રીવામનપુર્‌ાણુ યુન 
પારાશરસ્મ્તિ (મૂળ અને જવળ નવીન 
પદ્દધતિપર્‌ પ્રમાણુવાળું તે પુષ્કળ ટીકા- 
વાળું ભ્રાષાંતર) .. વ૧ૃ- ૮-૦ 
મનુસ્મૃતિ (મૂળ અને ઉત્તમ પ્રકારની ઠીકા) જ ન 
વેદાક્ત ધર્મપ્રકાશ _(વિષ્ણુબાવા ખઅહાચારી 
કૃત-પ્રશ્નોત્તરસ્પે. નાના બળકરા તથા 
યૂવાન્‌ સ્રી પુસ્ષાને સનાતન આર્ય ધર્મને 
ઉત્તમ ખાધ આપનાર આના જેવો 
એક્કે ત્રંય નથી) ૧- ૪-૦ 
પુરષોત્તમ માહાત્મ્ય... ક ૦-૧૨-૦ 
ધર્મવિચાર કક “૧-૬૯ ૧- ૪-૦ 
નીતિ 


ભર્ત્હુરિ શતક ચતુષ્ટય સંત્રહ (૩ જ આજૃત્તિ). ૦ 
શુકનીતિ (પુષ્કળ સુધારા વધારા સાથે 2 


ર્‌ જી આર્ત)... મ --- ૧- ૮-૦ 
વિદુરતીતિ (૪ થી આજંત્તિ) ... *** ૦-ર્‌-૬ 
પંચતંત્ર (૨ હ) આજૃત્તિ) 8 «૦૦ રદે-- ૦--૦ 
કળાવિલાસ (ર જી આજુત્ત) -૧ર૨્‌-૦ 


ચાસ્ચર્યા અથવા શુભાચાર (૩ જી આજૃત્તિ). ૦- 
નીતિસુધાતરંગિણી (અત્યુત્તમ) કૂ વફ કકક 


પરમહંસ રામકૃષ્ણુનાં ખાધવચન (ર જ આ૬૦) ૦- ૮-૦ 
કામંદક-નીતિસાર (ર૨ જી આજવૃત્તિ) ... ૧- ૪-૦ 
કાન્જ્યુસસની શીખામણુ -.. મક ૦- ૮-૦ 
કાવ્ય અને અલંકાર 
બૃહત્‌ કાવ્યદ્દોહન, ભાગ ૧લે। (૪ થી આશૃત્તિ) ૧- ૮-૦ 
બૃહત્‌ કાવ્યદોહન, ભાગ ૨ જે (૩% આ્જત્તિ) ર- ૮-૦ 
બૃહત્‌ કાવ્યદોહુન, ભ્નાગ ૩ જે (રજી આજ૬ૃત્તિ) ર- ૮-૦ 
બૃહત્‌ કાવ્યદોહન, ભાગ પ મે ઝક છેડકઢ 
બૃહત્‌ કાવ્યદોહુન, ભાગ ૬ ઠો કે: કરૂ ક 
બૃહત્‌ કાવ્યદોહન, ભ્ઞાગ ૭ મો **ક 3- ૦-૦ 
બૃહત્‌ કાવ્યદોહન;, ભ્રાગ ૮ મે ક 58 
નરસિહ મેહેતાકૃત કાવ્ય-સંત્રહુ જ 
દયારામફૂત કાબ્ય-સંત્રહ (૪ થી આપત્તિ) ૧- ૮-૦ 
દયારામ કાવ્યસુધા ... કકે *૦૦ વ-- ૦-૦ 
પ્રવીણુ-સાગર (હિંદી મૂળ અનેગુ. ભાષાંતર) ૩- ૦-૦ 
થઉાનંદ કાવ્ય (૨ જ આજૃત્તિ) ૧-૧૨-૦ 
સુમતિપ્રકાશ-બહાનંદ સ્વામીકૃત હડ કકે 
નભૂવાણી (પ્રાસાદિક કાવ્ય) ... ફન 


( ગુજરાતી? શ્રેસમાંથી પ્રકટ થયેલાં પુસ્તકે 





૫૪૦ 
પુસ્તકનું નામ કિમ્મત પુસ્તકનું નામ, કિમ્મત 
શ્રીકૃષ્ણુચરિત્ર ”(ગિરિધરકૃત) .. ૧- ૮-૦ પેશવાઇની પડતીને। પ્રસતાવ ... ર્‌- ૦-૦ 
સ્રીગીતસંગ્રઢ (નોગર્‌ આમાં ગવાતાં ગીત) ૦-૧૦--૦ ઓરંગકેબનો ઉદ્ય.. ક -** ર્‌- ૧-૦ 
તર્મકવિતા (નાની) ... પ .** *- ૬-૦ પદ્મિની અથવા ભસ્મીભૂત ચિત્તોડ "-* ૨.- ૦-૦ 
નર્મકવિતા (મોટી ગિત ૪- ૦-૦ કત્લેઆમ (નાદિરની દિલ્લીપર્‌ ચઢાઇ) ... ર- ૦-૦ 
નળાખ્યાન ભર્મદ સંશોધિત)... ૦ - પ-૦ ભદ્રકાળી અથવા પાવાગઢતે। પ્રલય ર- ૦-૦ 
સવિતાકૃત કવિતા ... ૧- ૦ « જગન્નાથની મૂતિ અથવા ભારતનું ભવિષ્ષ ૩- ૦-9 
અલંકારચંદ્રિકા (૨ જ આજત્ત) ૧- ૦-૦ જનાનખાનાની ખીખીઓ ... સ 
બિહારી-સતસઈ (કવિ સતિહાનાશમથ ૧- ૮-૦ લીલા-(યોગતી એક વાર્ત્તા) ... 9. ૧- ૦-૦ 
મેઘદૂત (સટીક-સચિત્ર) ૧- ૪-૦ ચાંદખીખી... ક -૧4--૦ 
નવલ કથા કલીયોપાત્રા-મિસર્‌ની મહારાણી કમર 
કથાસરિત્સાગર (ખે ભાગ આજૃત્તિ રજ) જ%- ૦-૦ આર્ય આદિય બાપ્પારાવળે ... ર કક 
અદ્ભુત વિક્રમાદિય (ભાગ ૧ લે!) ૧- ૦-૦ ભાર્તલેક કયા (ભાગ ૧ લે! **૦ ૦-1૨-૦ 
સરલ કાદમ્બરી (ર૨ જી આભત્તિ) ૧- ૦-૦ ભારતલેોક કથા (ભાગ ર જે) *-૧ર- 
માલતીમાધવની વાત્તા ર ** 9૦- ૫-૦ ર્જયા બેગમ ... ૦૦૦ ***_ ૦- ૮-૦ 
વિક્રમોર્વશીયની વાર્ત્તા ૦- ૩--૦ ૨૫૦૦ વર્ષ પૂર્વેનું હિન્દુસ્તાન નડ 
શાકુતલાની વાર્ત્તા . ી ૦- ૩-૦ બંગાળાની નૂતી વાર્તા જ અશ 
હાછબાબાનાં સાહસ કર્મો ,.. ૧- ૪-૦ સામાજિક નવલકથા 
અરેબીયન નાઇટસ (બે ભામ ૩૫૦ ચિર) ૬- ૦-૦ ગંગા-એક ગુર્જર વાર્ત્તા ... ... ૧-૦-૦ 
મુક્તમાળા » ૧૦--૦ સવિતાસુંદરી (ર જ આજભૃત્તિ) - કડ 
હાથનાં કયૉ હેયે વાગ્યાં .-* ૧-૨૪-૦ એમ.એ. બનાકે 3ડયોં મેરી મિત્ર રાબકી? ૧-- ૨-૦ 
રાસેલાસની ક્થા ... ી .** ૦--૧૦૬-૦ વિલાયતી વિલાસમાં ફ્રેશનબખાઈ ખલાસ ૧- ૨-૦ 
દીનાર્બસ-રાસેલાસની કથાને। ઉત્તર ભાગ ૦-૧૦-૭૦ સંદિગ્ધ સંસાર અથવા સાધુ કે શયતાન ૧- 2-૦ 
મુરખા (હસીતે પેટ દુખાવે કેડ નડે ગમેતિહાસિક 
ચતુર્સિગ. ય 9- ૪-૦ રાજતરંગિણી (ભાગ ૧ લે।)... ૩- ૦-૦ 
બ્રાસીરામ કોટવાલ... ુ ૦- _- હેદરઅલ્લી ને ટીપૂ સુલતાન (ર જ આભૃત્તિ) ૧- ૪-૦ 
એતિહારિક નવલકથા લોડ લૉરૅન્સ --- -.. ૧-%૪-ન્‍ 
ટીપૂ સુલતાન (પ્રયમ ભાગ) ... .** ૧- ૦-૦ લંડ વિલ્યમ' બેન્ટીક ** *૦- ૧- ૪-૦ 
દિક્લીપર હલ્લો (ર૨ જ આવૃત્તિ) .., ૧- 9-૦ જઓરંગઝેબ ૧- ૪-૦ 
અરાઢમી સદીનું હિદુસ્તાન ... ૧- ૮-૦ મહારાણી શ્રી વિકરોરિયાનું છવતચરિત્ 
ઓરંગજેબ અને રાજપૂતો ... ઝે (સચિત્ર) ટ ***_ ૧- ૮-૦ 
શાહનનદો અને ભાખારી ૧- ૮-૦ પુરાતન દિહ્યી (૪ ચિત્રો) , ક દ: ફે: ૦ 
હેસ્ટીંગ્સની સોંટી ... ર- ૦-૦ કંગ્લાંડનો ઇતિહાસ... ક **૦ ૧. ૮-૦ 
ખાજરાવ ખલ્લાળ ... ર- ૮-૦ કેોલમ્બસને ભત્તાંત... ૦- ૪-૦ 
ખેગમસાહેબ જક કં 2- ૦-૦ ર નાટક 
પાણીપતનું યુદ્ધ ... ૨- ૦-૦ વિક્રમોવશીય નાટક... પ ક વળેન્૧૨-ક૦ 
નૂરજહાંન... કેર પ કોડ, ઇર પ કડ કેક ઉડ રે 
જ્પનગરતી ર્‌ાજકુવરી પ ૨- ૦-૦ લતધપ્તાસંવરણુ નાટક . ક પ. સ્ક 
ઇન્દુકુમારી ન ક ..* ૧- ૮-૦» ખાલમૃષ્ણુવિજય નાટક (પાકાં પુઠાં) *** ૦- ૮-૦ 
પ્લાસીનું યુદ્ધ ... ક રે: રક અઝ બાલૂષ્ણુવિજય નાટક (કાયાં પુઠા) ... ૦- ૬-૦ 
શ્રિવાજને। વાધનખ ર દ્રોપદીદર્શન કે કટ *૦ઃ_ 9-૧૨-૦ 
હલદીધાટનું યુદ્ધ ક” હ દદદ રામળ્મન૪ી દર્શન ... કક *૦૦ ૪”-૧ર?૨્‌--૦ 


નંદનવનને। નાફ્ 


“જે-- 


૦-૦ 


સાર્‌ શાકુતલ 


૦-૦ હૂં નળ છે 


મળવાનું ઝકાણેં-- -અગ્રુજરાતી' પ્રિન્ટિંગ પ્રેસ કોઢ, સર્ડલ સાસુન બિલ્ડિગ્સ-સુંબઈ. 


